विषयसम्बद्ध अन्य ग्रन्थ 


न्‍्तविषयक प्रमुख ग्रन्थों का संग्रह । हिन्दी टीका सहित 
धसूदनसरस्वती । व्यासपतिकृत न्यायामृत' एवं स्वामी योगीन्द्रानन्दसरस्वतीकत 
सहित #! 
॥ उदयनाचार्यकृत । संस्कृत-हिन्दी व्याख्या सहित । केदारनाथ त्रिपाठी 
। श्रीहर्ष । आनंनन्‍्दपूर्णमुनीन्द्र विरचित खण्डनफक्किका' संस्कृत एवं 
व्याख्या सहित-। व्याख्याकार--स्वामी योगीन्द्रानन्दसरस्व्ती 
पितिमिश्र विरचित । ऋषिपुत्र परमेश्वरकृत संस्कृत एवं बृजकिशोर त्रिपाठी कृत हिन्दी 


कृत । स्वामी श्रीमदनन्ताचार्यकृत संस्कृत टीका एवं आचार्य शिवप्रस्ताद द्विवेदी कृत 


जज । श्री चित्सुंखाचार्यकृत । 'नयनप्रसादिनी' संस्कृत एवं स्वामी योगीद्धानन्द- 
आषानुवाद सहित 4 

। । श्रीमद्वेदाज्तदेशिक । 'सर्वार्थसिद्धि' संस्कृत एवं हिन्दी व्याख्या सहित। 
र्थ शिवप्रसाद द्विवेदी 

सुरेश्वराचार्य विरचित । म.म.श्री ज्ञानोत्तममिश्रकृत चन्द्रिका' संस्कृत व्याख्या एवं 
[स सहित न 

| शाड्टरभाष्यानुकूल कौण्डिन्न्यायनवृत्ति तथा हिन्दी व्याख्या सहित। व्याख्याकार--श्री 
त्र्यायन 

प्रम्‌ । सम्पादक--वासुदेव शर्मा 

तिमिश्रकृत 'भामती', 'शाड्ररभाष्य' एवं स्वामी योगीन्धानन्दसरस्वतीकृत हिन्दी व्याख्या 
क््‌ । '्रह्मतत्त्वविमर्शिनी' हिन्दी व्याख्या सहित। व्याख्याकारं-स्वामी हनुमानदास 
प 

हर । चतुःसूत्री । आचार्य विश्वेश्वरसिद्धान्तशिरोमणिकृत सविमर्श ब्रह्मतत्त्प्रकाशिका 


शशिक्तिभाष्य का अध्ययन । डॉ. सुशीला कमलेश 

रिसायनम्‌ ।मधुसूदन सरस्वती विरचित । स्वोपज्ञ टीका, अनुवाद एवं विवृत्ति सहित । 
नल 

। व्याख्याकार--निम्बार्काचार्य श्रीललितकृष्ण गोस्वामी । -2 भाग 

। चण्डमारुतकृत संस्कृत व्याख्या एवं आचार्य शिवप्रसाद द्विवेदी कृत 


खाक । स्वामी रामानन्दकृत “भावदीपिका' हिन्दी व्याख्या सहिता 


। अप्पयदीक्षित । सम्पादक--जीवानन्द विद्यासागर 


रीमदष्पयदीक्षिलप्रणीत: 


सिद्धान्तले 


डी जा 


॥ श्री: ॥ 

विद्याभवन प्राच्यविद्या ग्रन्थमाला 
श्७छ२ 
जन 


श्रीमदप्पयदीक्षितप्रणीतः 


सिद्दान्तलेशसड्गहः 


सटिप्पणभाषाभाष्यविभूषित: 


भाषाभाष्यकार: 
पं० श्रीमूलशड्जरव्यास: 


चौखम्बा विद्याभवन 
वाराणसी 


७०9०. आप हि ०4 कक हट 25 व के कक 


प्रकाशक 


चौखम्बा विद्याभवन 


( भारतीय संस्कृति एवं साहित्य के प्रकाशक तथा वितरक ) 
चौक ( बैंक ऑफ बड़ोदा भवन के पीछे ) 

प्रो, बा. नं. 4069, वाराणसी 22700॥ 

दूरभाष.: 2420404 


ई-मेल : <२्त॥4छथाएटेबा00.९०.॥9 


€ सर्वाधिकार प्रकाशकाधीन 
युनर्मुद्रित 2007 ई० 
मूल्य; 300.00 


हट प्राप्तिस्थान 
चौखम्बा पब्लिशिंग हाउस 
4697/2, भू-तल (६ गआराउण्ड फ्लोर ) 
गली नं. 2-ए, अंसारी रोड 
दरियागंज, नई दिल्‍ली 0002 
दूरभाष ; 23286537 


क 


चौखम्बा संस्कृत प्रतिष्ठान 

38 यू. ए. बंगलो रोड, जवाहर नगर 
5 किए 2 हि. । 

दिल्‍ली १0007 

दूरभाष : 23856397 


के 


चौखम्बा सुरभारती प्रकाशन 
के. 37/7 गोपालमन्दिर लेन 

पो, बा. नं. 29, वाराणसी 22004 
दूरभाष ; 2335263 


॥ श्री: ॥ 
सिद्धान्तलेश-सहग्रहकी विषय-सूची 


प्रथम परिच्छेद [ ए० १-९६९ 


+ 


अपूर्वविधि, नियमविधि और परिस्याविधिका निरूपण 
अवणविधिमें श्रपूरव॑तिघित्वका निरूपण के 
ब्रह्चके लक्षणका विचार 8 

अद्मामें कारणत्वका विचार 

मायाके कारणत्वका विचार 

शऔलोब और ईश्वरके स्वरूपका विचार 

जीवके एकत्व और श्रनेकत्क्का विचार 

जद्मर्ते कर्तृत्वका प्रतिपादन 

जहके सर्वश्त्वका समर्थन 

दृत्तिकी उपयोगिताक़ा विचार 32% 
चूक्तिका विषयके साथ सम्बन्धनविचार 

अमेदकी अ्रमिव्यक्तिके स्वरूपका निरूपण 


, आपस्शामिमवके स्वरूपका निरूपण 


साक्षौके स्वरूपका निरूपण 

श्रशानसे साह्ीक्े अनावतत्वका निरूपण 
साहीरूप आनन्दमें अनावतत्वका निरूपण 
अइड्डार आदिके अनुसत्यानका निरूपण 
सकास्ण अध्याछका निरूपण 

दूत्िके निर्मममकी आवश्यकताका निरूपण 


द्वितीय परिच्केद [ (० ९६३-४१४ ] 


प्त्यक्षसे अद्वैठअुतिके अवाधितत्वका निरूपण 

अत्यक्षसे आगमके प्रावल्यका विचार कु 
डजीव्यत्वरूपसे भी प्रत्यक्षसे श्रुतिके अन्नाधितत्वका विचार 
प्रतिबिम्बकी सत्यताका निराकरण 

स्वाप्न पदार्थोके अधिष्ठानका निरूपण 


प्रृष्ठ-पंक्ति 


कु लर्ड 
शुल २. 
शरे- ५ 
#७ - १० 
७४-७४ 
3 
हृर्१ू तह 
१६११ - १२ 
१३७-८ 
श्४३े + हे 
श४६ -क 
हू 
१४७ - ६ 
श्द० + है 
१६३- १ 
१६५ - रे 
२०६ - १ 
२१४- १९ 
र्‌४ड + ५. 


38 लक 
कछह >| 
३०८०-४५ 
३२१६ -रै 
3 


(२) 


स्वाप्न पदायाके अनुभव-प्रकारका निरूपण मिड 
सष्टिके कल्पकका निरूपण साथ बह 
सिथ्या श्रयेकी अ्र्थे-क्रियाअरिताका निरूपण २०% 
मिथ्याके मिथ्या इोनेपर मी प्रपश्चके मिथ्यात्वकी लपएि 
जीवोपाधिके भेदका विचार. '* हू 
उपाधिके भेदसे भी 'मैं सुखी हूँ! इत्यादि श्रनुसण्धानका विचार 
क्षीवके अखघुत्वका निराकरण-विचार *** 


तृतीय परिच्छेद [ ए० ४१४-४१० ] 


ज्ञानकी ठत्पत्तिमैं कर्मोंकी उपयोगिताका विचार 

श्रुति द्वारा विनियुक्त कर्मविशेषोंका प्रतिपादन 

विद्यार्थकर्मोंमे भवर्णिकाकि अधिकारका निरूपण 

विद्यायकर्मोर्म शुद्रके अनधिकारका कथन 

संन्यासकी विद्योपयोगिताका निरूपण हक 
श्रवण आदिमें छ्त्रिय और वैश्योंके अधिकारका कथन 
अमुख्य अधिकारी द्वारा किये गये कर्मोंकी जन्पतान्तरीय विदामें 


उपयोगिता हा श्‌ 
विद्योपयोगी योगमार्गका निरूपण हक 
बअक्षसाज्षास्कारमें करण-विचार *** बह; 


अद्चसाहात्कारमें शान्दापरोक्षतवक्ा-विचार 
अजानके निवर्तंकका निरूपण 
अद्वज्ञानके विमाशकका विचार 


चतुर्थ परिच्केद [ ० ५११-१५६ ] 


अविद्यालेशका निरूपएण 

अविद्यानिवृत्तिके स्वरूपका विचार *** 
मौक्षके ल्वतःपुरुषा थत्वका विचार “* 
मोच्के प्राध्यल्ल और शअ्रप्राप्यका विचार 
मुक्तके श्वरूपका विचार 


इति । 


३४६ - शेर 
रे४६ - & 
३६६ - ५ 
इ७ए४- ६ 
शे८प० - ७ 
इे६४- ७ 
श्ध्द्ध + ४ 


६43 
डरे -+ 
ड३े३य-९१ 
डर -द 
3 $ और 
डंडद >9 


डपप - ६ 
४६० - ८ 
डं१७-ब३ 
डइ७४- ८ 
डंधड >द् 
प्रू०रे-४ 


प्‌११-७८ 
प१४- १० 
प्र - € 
कर १ 
$३३-८ 
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॥ ऑयरोशाय नमः पे 
वेदान्त-सिडान्त-सूक्ति-मज्री 
ज----+०#&6-«»+-- 
प्रथमः परिच्छेद! 
तरणिशतसवर्ण कर्णबृर्णद्विरिफा- 
वलिवलितकपोलोइामदानाभिरामस्‌ । 
गिरिश्गिरिसुताभ्यां ललित नित्यमडे 
स्वृजनभरणशील शीलये विष्नाजम्‌ ॥ १ ॥ 
श्रीमद्गुरुपदाम्भोजद्वन्द्रमानम्य भक्तितः | 
सिद्धान्तलेशसिद्धान्तान्‌ कारिकार्मिनिंदशये ॥ २ ॥ 
अपूर्वो नियमो न्यस्य परिसड्रुयेति चक्रमात्‌ 
त्रयो हि विधयस्तेषु श्रोतव्य इति को विधिः ॥ ३ ॥ 
तत्रोपायापरिज्ञानादलौकिकसमीक्षणे ॥ 
प्रकटा्थक्रतः . प्राहुरपूव.. श्रवणे विधिस्‌ ॥ 9 ॥ 
विचारस्य विचार्यर्थनिंणयं प्रति हेतुता । 
अपरोक्षप्रमाणस्य तत्साक्षत्कारहेतुता ॥ ५ ॥ 
प्राप्तैव किन्वनियता आन्तिः प्राप्ताउन्यसाधने: | 
ततो नियम इत्याहुः सर्वे विवरणानुगाः॥ ६ ॥ 
तथा तदीयाः शब्दस्तु परोक्षज्ञानकुलुरा | 
मननादियुतो5ध्यक्ष कुर्यद्विधुरचित्ततत्‌ ॥ ७ ॥ 
अन्ये परोक्ष एवा55त्मज्ञाने नियममास्थिताः । 
मनसैवेदमाप्तत्यमित्यादिश्रुतिदशनात्‌ ॥ ८ ॥ 
गान्धवशाखवत्‌. चित्तसहकारिसमेष्यते 
आत्मापरोक्षे अबर्ण तत्रेव नियम परे॥ ९ ॥ 
ऊहःपोहात्मिक्रा चित्तक्रियिव अवर्ण विधेः 
अपरोक्ष परोक्ष वा ना$मानस्यास्थ तत्कलम्‌ ॥ १० ॥ 
तस्मात्‌ पुदोषतात्यर्वआन्तिसंस्कारशान्तये । 
नियंमो3स्थेति सदकझ्षेपशारीरकक्ततों विदुः ॥ १३१ ॥ 


वैदान्त-सिद्धान्त-सक्ति-मझयां 
चिकित्साशास्रवत्‌.प्राप्तव्यापांरान्तरवारिणी । 
अवणे परिसड्रुयेयमिति वार्तिकवेदिनः ॥ १२ ॥ 
अवर्ण श्यागमाचार्यवाक्यज ज़ानमिष्यते । 
अयोम्येअत्र विधिनेति वाचस्पतिमतानुगाः ॥ १३ ॥ 
जगज्जन्मस्थितिल्येष्वेकेक. अल्मरक्षणम्‌ | 
प्रत्येक अश्निज्नत्वादित्याहु: कौमुदीकृतः ॥ १४॥ 
उपादानत्वविज्ञलवस्त्वन्तरनिराकिया: | । 
च्ुलमाह्नब्धुमाचख्युर्ये संवलित त्रयम्‌॥ १५॥ 
तत्रोपादानता विद्वविवर्तास्पदता चितः | 
स्वामिन्नन्यूनसत्तार्थों विवर्त इति कथ्यते ॥ १६ ॥ 
अथ शुद्धमुपादानमीश्वरों जीव एवं वा। 
शुद्ध संक्षेपकमते. शेयलक्षणवर्णनात्‌ ॥ १७ ॥ 
सार्वात्यस्येशलिज्ञलात्‌ यः सर्वज्ञ इति झतेः । 
मायोपहितमीश तद्ाहुर्विवरणानुगाः . ॥ १८॥ 
ईख़रो वियदादौ स्माज्जीवेशौ लिज्तद्‌गते । 
मायाअविद्यामिदावादाः केचिदेव प्रचक्षते ॥ १९ ॥ 
छिल्लादौं जीव एवेति केचिस्त्रैकदेशिनः । 
महाभूतल्योक्तिस्तु कलानामन्यदष्टितः | २० ॥| 
भाया<विशैक्यवादे5पि जीवतादाल्यदरशनात्‌ । 
जीव एवं हि. लिज्ञदेरुपादानमितीतरे || र२१॥ 
इष्ट ईशा उपादान सर्वस्मिन्‌ व्यावहारिके। 
प्रातिभासिककार्य तु जीव इत्थपरे जगुः ॥ २२ ॥ 
स्वात्ममोहात्‌ समस्तस्य सेइवरस्य प्रकल्पक: 4 
स्वम्॒वत्‌ जीव एजैको नापरोउस्तीति केचन ॥ २३ ॥ 
अहेतुत्वादमायस्य मायाशबल्तेष्यते । 
साउप्युपादानमेबेति. तत्त्वनिगयक्षन्मतम्‌ || २७ ॥ 
अह्ममात्रमुपादानं॑ माया तु द्वारकारणम्‌ । 
गूछूलक्षणतावत्‌ संक्षेपशारीरकक्ृतां नये || २५ ॥ 


# 3 02.. 


पथम-परिच्छेद! 


जैव जीवाश्रितयाउविद्यया विषयीकृतम्‌ । 
वाचस्पतिमते -हेतुर्माया तु सहकारिणी ॥ २६॥ 
अपूर्वानपरं अद्यः नोपादानं . जगल्स्थितेः । 
माया तु सुख्योपादानमिति - मुंक्तावलीक्ंतः ॥| २७ ॥ 
क ईंइवरो5थ को जीवः प्रकरर्यक्तो विदुः । 
ईश॑ मायाचिदाभास जीवमाविदक च तम्‌ ॥ २८ ॥ 
अनादिविश्वप्नक्ृति्माया. चिन्मात्रसंश्रया । 
तंदेकदेशों विद्या तु विक्षेषावरणान्विता ॥ २९ ॥ 
उक्ता, तत्त्वविवेके तु शुद्धसत्त्ममयो स्फुटा । 
माया रजस्तमोध्वस्ताअविद्या शेष॑ तु पूर्ववत्‌ ॥ ३० ॥ 


विक्षेपशक्तिप्राधान्यात्‌. मायेशोपाधिरुच्यते । 
अविधावरणोत्कर्षाप्‌ जीवस्येत्यपि कंश्वन ॥ ३१ ॥ 
कार्योपाबिरवेत्‌ जीव: कारणोपाधिरीश्वरः । 
प्रतिबिम्बोउत्र. संक्षेपश्ारीरकक्ृतां नये ॥ ३२ ॥| 
धटाअवारिणोन्योग्नः प्रतिबिम्बाविवा5हत्मन: | 
बुद्धितद्वासनाभासौ जीवेशौ, बुद्ध्युपाषिक: ॥ ३३ ॥ 
कूटस्थः शुद्धचिदूजहय चित्रदीपे चतुर्विधम्‌ । 
कूटस्थे कल्पितो जीव: शुद्धे अह्मणि चेश्वरः । 
अह जह्ेति बाधायामैक्यमित्यपि तन्‍्मतम्‌॥ ३४ ॥ 
अश्लानन्दे विराडादि समष्टिव्यष्टभरपाधितः । 
पोढा चिदानन्दमयव्यष्टिजीव इतीरितम्‌ ॥ ३५ ॥ 
शुद्धल्सतिक्विता-पूर्णवर्णचित्र-पटोपमाः । 
अश्लेशसूत्रवराजाः.. पटामाससमोअखुभृत्‌ । 
चित्रदीपे चित्रपटन्यायेनेत्थ निरूपिताः ॥ ३६ ॥ 
विराससूत्राक्षराण्यादौ विभज्य प्रणवाक्षरैः । 
विलाप्य गौडपादीये तुरीयात्माअबशेषितः || ३७ ॥ 
मायाच्छन्ने चिदाभासः कूटस्थे व्यावहारिकः । 
तस्मिन्निद्राइते ताइम्जीवोडन्य प्रातिमासिकः | ३८ | 
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जीवखिधेव॑ हग्हह्यविवेके . प्रतिपादतः । 
इत्येते दार्शिताः पक्षा प्रतिबिम्बेशवादिनाम्‌ || ३९ ॥ 
अविधायां चिदामासों जीवो बिम्बचिदीरवरः | 
स्वातन्थ्यायुपपत्तेरित्वाहुविवरणानुगाः ॥ ४० ॥ 
घटसंवृत्तमित्यादि श्रुतियुक्तिसमाअ्यात्‌ ॥ 
अम्येउन्तःकरणेनावच्छिन्न॑ जीव॑ बभाषिरे ॥ 9१ ॥ 
कौन्तेय इव राणेयो जीव स्वाविद्यया परः। 
ना$मासो नाउप्यवस्छिन्न इत्याहुरपरे बुधाः ॥ ४२ ॥ 
एको जीव उता<नेकत्तत्रानुपदवादिनः । 
एक॑ देह च तस्थैकमन्यत्‌ स्वप्नसम बिंदु: ॥ 9३ ॥ 
सूत्रमेके पर जीव॑तदाभासान्‌ परान्‌ परे। 
योगीव कायव्यूदेणु जीवोडन्य इति चाउपरे ॥ ४४ ॥| 
बद्धमुक्तव्यवस्थायैमन्त:करणमेदतः | 
जीवमेदं परे प्राहु्न्यवस्था चाउत्र कीहशी॥ ४५॥ 
प्रतिजीवमविद्यांशा मिन्ना अश्मावृतिक्षमाः | 
तन्नाशक्रमतो मुक्तिव्यवस्था कैश्विदीर्यते ॥ ४६ ॥ 
आत्मन्यविद्यासंस्गों हृद्यग्रन्थिसंश्रयः । 
तदूमैदात्तदसंस्ग: क्रमान्मुक्तिकमः परेः ॥ ४७ ॥ 
जातिव्य॑क्तिमिव ध्वस्तां स्वात्मज यजद्ातिसा । 
जीव जीवाश्रिताअविद्या मुक्तिः सेत्यपि चापरे: ॥ ४८ ॥॥ 
प्रतिजीवमविद्याया. भेदमाश्रित्य॒ चेतरे । 
तह्िनाशक्रमात्‌ मुक्तिव्यवस्थां. सम्प्रचक्षते ॥ ४९ ॥ 
प्रातिमासिकरूप्यादे:. प्रकृतिर्जीवसंश्रया । 
अविशेषेण  सर्वेषामविद्याटः . श्रवर्तते 
प्रपश्चो5स्मिन्नेकतन्त्वारब्धः पक्षे पटों यथा | ७० ॥ 
प्रत्यविद्य '। प्रप्चत्य॒ भेद न्यायनये यथा । 
अपेक्षाबुदूधिजद्विल शुक्तिरूप्य॑ च मिद्यते ॥ ५९ ॥ 
अविधिश/अया माया विश्वस्येत्यपरे जगुः | ५२॥ 


करे 


- प्रयम-परिच्छेदः 


- ईशस्थ कबृता कीहक्‌ तत्र केचिल्चक्षते । 


कार्मानुकूलविशानचिकीर्षपाकृतितेति. तामू ॥ ५३ ॥ 
कार्यानुकूलविज्ञानमात्र सा नेतरे. तयोः । 
कार्यत्वेनानवस्थानादिति चान्ये . प्रचक्षते ॥ ५० ॥ 
एवं जीवो5पि कर्ता स्याज्जगतः स्वम्नजस्य च । 

ततः सष्टयनुकूलार्था लोचनेवेति चापरे ॥ ७५ ॥ 
जगत्कतुलसंसिद्धं सवज्ञ॒ल्व समाथतम्‌ । 

ईशस्य शाखयोनित्वात्तच्च कीडग्विध॑ भवेत्‌ ॥ ५६ ॥ 
तत्र॒ सर्वथिविषयसर्वधीवासनोषधः 
साक्षित्वाद्भारतीतीर्थमते.. सार्वज््यमीरितम्‌ ॥ ५७ ॥ 
विच्छायाग्राहिभिर्मायावृत्तिमेदैस्तदीशितु:. |! 
त्रैकालिकेष्वापरोक्ष्य प्रकरर्थक्तो विदुः ॥ ५८ ॥ 
तत्तशुद्धिकृतो भूते स्वृति भाविनि तूहनम्‌ + 

सदा सवस्य सत्त्वाचु साक्षिणा कौमुदीकृतः ॥ ५९ ॥ 
सावेश्ये ज्ञानरूपत्वमिष्ट न ज्ञानझतुता 
माष्येडस्थ जीवलिडलकीर्तनादिति ते बिदुः ॥ ६० ॥ 
इृश्यावच्छिन्नरूपेण चितः कार्यत्वसम्भवात्‌ । 
सार्वक्यं ज्ञनकर्तृल॑ वाचस्पतिमते स्थितस्‌ ॥ ६१ ॥ 
बुद्धौं संसज्यते जीवः स्बंगो व्यक्तिजातिबत्‌ | 
अन्वैस्तदृदत्त्युपारूढो ज्ञाता विवरणे ,स्थितः ॥ ६२ ॥ 
यद्वाउन्तः करणोपाधिजीवो बृत््या बहिगेजः | 


विषयत्रह्मचैतन्यामेदव्यकत्याउथभासक: ॥ ६३ ॥ 
अथवा सर्वगोअविद्याइतोडसौ न प्रकाशते 
बुद्धावनाइतो वृत्तिमस्तवारणभासकः ॥ 5४ ॥ 


वृत्तेश्चिदुपरागो वा अमेदव्यक्तिरेव वा | 
फल्माइतिभज्नो वा तत्रां कीहश भवेत्‌ ॥ ६०॥ 
नयायिकादिवत्‌ केचिद्विषय्ल॑ स्वभावतः । 
बूसिनिगम वैयर्थ्यादन्ये तदद्वारसज्षमम्‌ ॥ ६६ ॥ 
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विषयत्रदनवैतन्या मेद्व्यकत्यैय त्तं परे ॥ ६८ ॥ 
अथ द्वितीये का3मेदव्यक्तिस्तत्रापि केचन । 
ऊल्य्ाद्वारेव सता वृत्त्या क्षेत्रकासारवारिणों: ॥ ६९ ॥ 
सलुपापौ हढं बिम्बप्रतिबिम्नमिदास्थिते: । 
वृक्त्यग्रे विषयस्फूत््या भासार्पणमितीतरे || ७० ॥ 
बुक्त जा स्याज्जैयं तदुपलक्षित्मू | 
इत्ती विषयचैतर्स्य तबमेदें च तां परे ॥ ७१ ॥ 
अथा5अरणभज्लेडपि_तृतीये कीइशो मतः | 
मोहनाशः स चेदिप्टो मोक्ष: स्थादू घटवेदनात्‌ ॥ ७२ ॥ 
खथयोतिनेव तमसरिछ्द॑ करेचित्रचक्षते । 
कटवद्वे्टनं भीतभमटबद्दा पत्ययनम्‌ ॥ ७३ ॥ 
उनः कन्दलनादन्येउनावृर्ति, वृत्यनेहसम्‌ । 
अज्ञोड्हमिति विज्ञानात्तवाश्रितेनाप्यनाबतिम्‌ ॥ ७४ ॥ 
वृत्तिनाइय॑ परे उत्तिसमसंस्य॑ प्रचक्षते । 
अवस्थाज्ञानमज्ञान नड्टमित्यनुभूतित: || ज५ ॥ 
केचिदूचुरनादीदं मूलाज्ञानमिवेतरे । 
सादिनिद्रादिवत्‌ तत्रानादित्े कस्य नाइ्यता ॥ ७६ ॥ 
अन्र केचित्‌ स्वमावेन व्यवस्था प्रायभाववत्‌ । 
सत्तवष्यावरकेष्वर्थप्रकाशं चत्॒ म्रचक्षते ॥ ७७.॥ 
विशेषदर्शनामावकूटात्‌ संशयसम्भवात्‌ 
गाइतस्थाप्रकाशान पयथिणाब्ति परे । ७८ ॥ 
न चानावरकाज्ञानरोषो मुक्तो प्रसज्यते । 


अन्ये लेकत्य , विच्छेदमितरेषां पराभवम्‌ । 
ते. चावरणशक्तीनां प्रतिबन्ध॑ प्रचक्षते ॥ <० ॥ 


प्रधम-परिच्छेदः 


क्त्र पारावहज्ञानेष्वायनेव. पराभबात्‌ | 
अज्ञानानां द्वितीयादे: साफलय कथमुच्यते ॥ ८१॥ 
अत्राहुदीपधारेव तिरस्कृत्य तमः स्थिता | 
वृत्तिधारेत्यनावारों वृत्तीनां क्षेमतः फलम्‌ ॥ ८२॥ 
पययिणाजूतिग्या4 चन्द्रिकाकद्धिरीरिता ॥ 
अर्थस्य मोहिबेधिन.. स्वकाछावरणक्षति: ॥ ८३ ॥ 
केचिदाहर्घटाज्ञानमाथज्ञनेन हन्यते । 
द्वितीयाबैस्तु कालादिविशिष्टाज्ञानबाधनम्‌ || ८9 ॥ 
वृत्तिश्विरस्थितेकेव . स्थाद्धारावाहिकस्थले । 
मिज्ना वा वृत्तयः सम्तु स्थूलकालर्थगोचराः ॥ ८५॥ 
उपास्तिवदमानानि सन्त. वाउनायबृत्तयः । 
ग्रहीतग्रहणात्‌. सूक्ष्मकाल्स्यातीन्द्रियलवतः ॥ <६॥ 
तनु नाज्ञानविच्छित्ति: परोक्षज्ञानवस्ततः | 
आन्तिजिज्ञासग्रोईप्टेततईकेचित्‌ समादघुः ॥ ८७ ॥ 
द्विविधं विषयाज्ञान॑ साक्षिविक्षेपसज्ञते: । 

अर्थ पौरुष चेति परोक्षात्‌ पौसुषक्षयः ॥ <८॥ 
अन्ये पौरुषमज्ञानमाहुः शक्तिद्वयाअयम्‌ । 
परोक्षज्ञानतस्तत्रा5>वरणांशपरिक्षयम्‌ ॥ ८९॥ 
विज्यस्थं परे मोह मूलज्ञानांशरूपकम्‌ । 
अंशाशिनोरमेदाच॒साक्षिणा तस्थ सक़्तिम्‌ ॥ ९० ॥ 
सुखादिगोचरा  वृत्तिननु. नाज्ञानघातिनी ॥ 
मैं मोहसुखादीनां साक्षिवेधत्वनिर्णयात्‌ ॥ ९१ ॥ 
कः साक्षी तत्र कूटत्थदीपे कूटस्थचित्त्वयम्‌ | 
स्वाध्यस्तदेहयुम्मादेः साक्षीति प्रतिपादितः ॥ ९२ ॥ 
उक्तो नाटकदीपेड्सौ उत्यशाल्स्थदीपवत्‌ । 

नेझो जीवोउप्यसौ तत्त्वदीपे जंभेति वर्णनात्‌ ॥ ९३ ॥ 
ईंशस्य रूपमेदोडसौ. कारणत्वादिवर्जितः । गि 
: जीजन्तरज्ञः कौमुषां प्रा्ञस्यः परिकीतिंदर: ॥ ९४ ॥ 
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झुक्तीदमंशवदसौ तत्त्वशुद्धों च्॒ वर्णितः | 
अज्ञानोपद्ित: करेश्विडिज्लैस्पहित: परे: ॥ ९५॥ 
अविद्यया3थ्यूतः साक्षी तेनान्यस्य प्रथा कथम्‌ । 
अन्नाह राहुवत्‌ केचित्तस्थ स्वाबृतमास्यताम्‌ ॥ ९६ ; 
अविद्याबुद्धितद्धर्मभासकांशेतराबृतिः । 
कल्प्यते वस्तुत्तस्तेषु संशयादेरदर्शनात्‌ | ९७ ॥ 
स्याचेदनावृतः साक्षी भसेतास्य सुखात्मता । 
प्रेमास्पदल्वाद्‌ भात्येब परिच्छेदादतृप्तत ॥ ९८ ॥| 
साक्षिष्युपाधिमालिन्यादध्यस्तादपकर्षट:..|।॥ 
सुखापक्षमद्वैतविद्याचार्या: प्रचक्षते ॥ ९९३॥॥ 
सुखांशोअस्याडब्बृतो नास्ति न आतीत्यनुमूतितः । 
चिदृंशोनाइतो वृत्त्या सौख्यव्यक्तिरितीतरे ॥१००॥ 
अहंकारादिन: साक्षिभास्यस्य स्मरण कृथस्‌ | 
खक्ष्मावस्था हि संस्कारो वृत्तीनां स्थाज्न साक्षिण: ॥ १०१॥ 
अेणु यदृबृत्त्यवच्छिन्नसाक्षिणा यत्रकाइ्यते | 
तत्संस्कारं दि सा धत्ते न त्वाकारव्यवस्थया ॥१०२॥ 
अन्ये तु विषयाकारबृत्तिस्थानित्यसाक्षिणा | 
त्रिपुटीभासिन।55धानत्‌ संस्कारस्य स्मृति जगुः ॥१ ०३॥ 
अन्ये लविद्यावृत््यैव सौबुपतस्मृतिक्दपया । 
अहड्लारादभानेन संस्कार॑ सम्पबक्षते ॥१०४॥ 
उपास्तिवस्मनोवृत्तिरिंय न ज्ञानमिष्यते । 
प्रत्यभिज्ञास्मृतिज्ञान॑ तत्तांश इति चापरे ॥१०५॥ 
इतरे.ज्ञानमेवेद. मनसोपीन्द्रियतततः । 
वाह्यर्थेप्वेव वृत्तीनामावृत्त्यभिभवः फलस्‌ ॥१०६, 
शुकत्यादौ नन्विदंवृत्त्याउडवरणामिभवरों न हि। 
रुप्याध्यासायसंसिद्धेत्र केचित्‌ प्रचक्षते ॥०७॥ 
इद्माकारबृत््येदमंरो मोहाक्षितावषि । 
शुक्स्थायंशे5लितत्वेन रजताुद्मवक्ततः ॥१०८॥ 


प्रथम-परिच्छेंद! 


अत एवं स्फुरनू आन्तावाधार इदमंशकः | 


शुक्त्यायंशस्त्वधिष्ठानं. सकार्यज्ञानगोचरः ॥१०९॥ 
अन्ये वृत्त्येदमज्ञानावरणांशपरिक्षयात्‌ । 
विक्षेपांशेन रजत जीवन्मुक्तीौ. जगयथा ॥११०॥ 
उसिंहमट्टोपाध्यायः पूव॑._ रजतविश्रमात्‌ । 

न मानमिदमाकाखृत्ताविति समम्यघात्‌ ॥१११॥ 
अन्ये लेकेव सामान्यबृत्तिवा आन्तिकारणम्‌ । 
तत्साक्षिमास्यमध्यस्तमल॑ वृक्येति मेनिरे ॥११२॥ 
वृत्तिरेकेदमाकारा साभान्यज्ञानरूपिणी । 

इंद.. रजततादात्यगोचराअन्येति. केचन ॥१११॥ 
हद तदूबृत्त्यवच्छिज्चिन्मोहौ तत्तदन्विते । 
युगपद्वेप्यतदूबृत्ती कुबति इति चापरे ॥११४॥ 
ननु॒हेतुनियम्यत्वात्‌ परोक्षत्वापरोक्षयों: । 
वृत्तेनिंगमन व्यर्थमत्र केचित्‌ू. समादधुः ॥१ १७॥ 
अर्थेष्वाश्रयद्ृत्तिस्थचिद्भास्थेष्वापरोक्ष्यत:ः ..। 
कल्प्यते निर्गमो दृत्तेः परोक्षेडगतिकल्पना ॥११६॥ 
साक्षात्रमातृस्थक  सुखदेरापरोक्षयतः । 
अन्यत्रापि तथेत्याहुईबत्तोनिंगमनातू. परें ॥१ १७ 
इतरे स्पष्टताहेतुमाचस्युरवृत्तिनिंगमम्‌. | 
न॒चानुमितमाधुय स्पष्टमास्वादित यथा ॥११८॥ 
नन्वावरणविच्छेद:: स्पष्टत तामनियगता । 
करोतु तुल्यविषयतत्तदज्ञानमेदिनी ॥११९॥ 
मैं. परोक्षवृत््याईपि मोहोच्छेदप्रसक्ृतः । 
आपरोक्ष्य तु नो जातिसंशिकत्वाच्॒ सझ्वरात्‌ ॥१२०॥ 
अन्ये. विषयसम्मोहमेदनाय तमास्थिताः । 

परे. चिदुपरागार्थममेदव्यक्तये.. परे ॥१२१॥ 
अमेदो . जीवपरयोः सिद्धों वेदान्तमानकः | 
यतोउत्र सर्ववेदान्तास्तात्पयेण समन्वियुः ॥१२२॥ 
इति श्रीमद्यज्ञापरतरस्तीविरचितायांविदान्ततिद्यान्तसूक्तिम जर्या 
* अथमः पर्रिच्छेदः सनावाः 5 


वेदान्त-सिद्धान्त-ब॒क्ति-मज्ञ्या है 
अथ द्वितीयः परिच्छेदः 


ननूपजीव्यप्रत्यक्षविरुद्धश्नुत्युक्तिमि: । 
बोद्ध्यते कभमद्गैत॑ त्वशुद्धिकतो बिंदु: ॥ १ ॥ 
शुक्तीदन्तेव सम्मात्र सर्वाध्यक्षेष्‌ गोचरः । 
उप्यददू घटमेदादिशनन्तिरित्यविरुद्धत ॥ २ ॥ 
अक्षसत्तानुविद्धं हि.ः विश्वमिन्द्रिययोचर: । 
स्वतो नेत्यविरुद्धस्वमाहुर्न्यायसुधाकृत: ॥ ३॥ 
जडेब्वावरणायोगात्‌ चक्लुरादेने ताचिकी | 
मानतेत्यविरुद्धतव संक्षेपाचार्यदर्शन || 9 ॥ 
जातिकालदिके सत्त्रमिष्टमध्यक्षयोचर: । 
नहि. तच्छौतमिथ्याल्वविरुद्भिति केचन ॥ ५ ॥ 
अयावज्ज्ञानबाध्यस्वमबाध्यलमिति. द्विषा | 
पख्वयोर्भेंदम श्रित्याविरोधमितरे जग! ॥ ६ ॥ 
प्रत्यक्ष बध्यमाचस्युरपच्छेदनयात्‌ परे | 
यतः शक्लितदोष॑ तज्निदोंषि वाबते _ श्रुति: ॥ ७ ॥ 
ननु सोमादेनेव भवेन्मत्वभरुक्षणा । 
प्रस्ततो, यजमानः स्थादत्राहुर्भामतीकृत:ः ॥ ८ ॥ 
मानान्तरादू बलवती ओतिस्तालर्य गोचरे | 
अन्यत्र लविरुद्धार्थ देवताबिग्रहादिके ॥ ९ ॥॥ 
कथश्ित्‌ विषयप्राप्या  मानास्तरसमर्थने । 
अुतिबलीयसी नो नचेढ्रिपरीत बलाबलम्‌ | १० ॥ 
अथवा कृष्णले3शक्तेलक्षणा अ्रपयेदिति | 
व्यवस्थेत्थ॑ विवरणवार्तिके समुदीरिता ॥ ११ ॥ 
ननूपक्रमक्त्पूव... प्रत्यक्ष बलबच्छते: । 
नैक्यवाक्येप्बिदं बधस्त्वपच्छेदनयादिह ॥ १२ ॥ 
ननृषजीव्यप्रत्यक्षविरुद्धेडर्थ. श्चुतेः कथम्‌ | 
मानत्व॑ युक्तमिति चेदत्र केचित्चक्षते ॥| १३॥ 


दितीय-परिच्छेदः 


न पदज्ञानमानलनियता शाब्दमानता | 


इषभादिपदे आत्त्या न्यूनाधिक्येडपि दर्शनात्‌ ॥ १४ ॥ 
असद्विकक्षणं रूपमुपजीव्य॑ न तात्तिकम्‌ । 
तानिवेंचनीयार्थेष्वबिरुद्धमितीतरे ॥ १५॥ 
पारमार्थिकसत्यत्ब॒ नेह नानेति नुझ्धते। 
व्यावहारिकिसत्वल॑ न निषिद्धमितीतरे ॥ १६ ॥ 
अन्येडविवेकादेकैव. अहसत्ता घटादिषु । 
असन्निक्ृष्टे ह्यध्यासोड्न्यत्र संसगेकल्पनम्‌ ॥| १७ ॥ 
नम्वेब॑ स्वमुखं स्वत्यासन्निकृष्टमितीत्तरत्‌ । 
दर्षणेअध्यस्तता55पन्न॑ ग्रतिविम्ब॑मृषेति चेत ॥ १८ ॥ 
दर्पणादिपरावृत्तैनिजैनेयरशिमिमि: । 
सन्निक्ृष्ट मुख तत्रोपाध्यन्तःस्थितिविश्रमः ॥ १९॥ 
न दर्पणे मुखाध्यासः संस्कारादेरसम्भवात्‌ । 
ममेदमितिभानाच्चेल्याहुर्विवरणानुगाः ॥२० ॥ 
अद्वैतविद्याचार्यास्तु पाइवेस्‍्थेरंददरीनात्‌ ! 
प्रीवास्थादन्यद्ध्यस्त . प्रतिबिम्बसुखे विदु; ॥ ११ ॥ 
सामान्यतोअपि संस्कारों विशेषारोपकारणम्‌ | 

धवप्ने तबैव वाच्यत्वादिह बिम्बानुसारिता ॥| र२ ॥ 
ने छाया नापि वस्लन्यत्मतिबिम्बमसम्भवात्‌ । 
नन्वध्यासोडप्ययुक्तो स्योपादानाज्ञानसंक्षयात्‌ ॥ २३ ॥ 
अन्न केचिदविद्याउत्राउअवरणांशे विनश्यति। 
विश्षेपांशे तु बिम्बादि भतिबद्धाउस्य कारणय ॥ २७॥ 
मूल/विद्याउभवा हेतुर्विक्षेपंशेन . संस्थिता । 
बिम्बादिदोषजन्यत्वात्‌ मिथ्येत्यन्ये प्रचक्षते ॥ २५॥ 
बिम्बापसरणाध्यक्षाद्दिक्षेपांशस्थ बाधनम्‌ 
विरोधादथवा अहज्ञानेनैवास्य.. बाधनम्‌ ॥ २६॥ 
चृषुष्त्यास्यं तमोजज्ञानं तद्बीज स्वप्नवोधयो: । है 
इत्याचार्योक्तितः स्वाम्राध्यासो5प्येव प्रतीयताम्‌॥ २७ ॥ 


कि जल पीतल 0पीआ  ल कल लीड 


श्शे 


वेदान्त-सिद्धान्त-द्क्ति-मज्र्या 


जाप्रत्मवोषनाध्यत्वमन्ये. स्वमस्थमन्वते । 
दण्डआल्तेरहिआन्त्या हढयेवात्र बाॉधनम्‌ ॥ २८ ॥ 
व्यावह्वारिकमाबृत््य जीव॑ निद्रा तमोमयी । 
स्वाप्रमाविष्करोत्यथ बाध्य प्राग्जीवबोचतः ॥ २९ ॥ 
नन्वहडकत्यवच्छिलेउनवच्छिन्ते च नोवितः । 
स्वाम्राध्यासोउनहम्मावात्‌ चक्लुराचनपेक्षणात्‌ ॥ ३९ ॥ 
अन्न द्वितीय आचख्युः केचिद्ेहान्तरेव तम्‌ | 
स्वम्रधीवृत्त्यमिव्यक्तशुद्धचैतन्यसंश्रयत्‌ ॥ ३१॥ 
अन्येडनहमवच्छित्ना विद्याबिम्बितचिदूगतम्‌ । 
तद्भास्य॑ तदघिष्ठानवृत्त्या मातरि तत्मथाम्‌ ॥ ३२ ॥ 
आयथउहक्क॒त्युपहितचिदाभासास्यद॑ परे । 
अहस्ताधीप्रसक्तित्तु. नाहझ्लारविशेषणात्‌ || ३३ ॥ 
इदंबृत्तिचिदाभासे. इत्ये. रजतऋल्पनात्‌ | 


नाहं रजतथीस्तद्वदनन्यनरवेधता.. ॥ ३४ ॥ 
अन्ये तु विम्बचेतन्ये रजताध्यासवादिनः । 
प्राहुस्तत्तदविद्योत्य तस्त्पुरुण्गोचरम्‌ ॥ ३५ ॥ 


नन्वस्तु रजताध्यासे.. कथअिच्चाक्षुपत्धीः । 
क॒थ स्वाप्तगजज्ञाने तस्याः साधु समर्थनम्‌॥ ३६॥ 
खानां. विरामादआश्यप्रातिभासिकनिहवात्‌ । 
स्वयंज्योतिष्ठवादात्व न स्वाप्नेन्द्रियकस्पना ॥ २७॥ 
अन्राहुरत एवात्र. चाक्षपत्वादिधीममः । 
अन्वयव्यतिरिकादिकल्पनाउप्यक्षिकल्पना. ॥ रे८॥ 
असम्मावितसाइसदरशनात्‌ स्वम्नदर्शने । 
इत्थमेव हि झुक्त्यादौ रूप्यादध्यक्ष्यधीगतिः ॥ २९ ॥ 
इष्टिसृष्टिविदस्ववाहुगैर्ति . जाम्रद्धियोअप्यमुस्‌ । 
| डन्‍े पुरार्थेपु. सन्निकर्षायसम्भवात्‌ || ४० ॥ 
निरुपाषिरथाउन्यो वा कल्पकः प्रथमे मवेत्‌ । 
मुक्तस्थ संतरतिः को वा द्वितीवे मोहकह्पकः ॥ ४१॥ 


आँड 


दिवीय-दर्च्ड्ेदः 
अन्नाहु:. पूर्वसंक्दूप्मोहयुक्तो उन्‍्यकल्पकः । 
अविद्याग्यतिरिकी.. वा इृष्टिसश्टिरितीतरे # ४२ ॥ 
नम्वेवं औतसगेल्य कक्पकः को न कश्नन। 
अध्यारोप्यापवारों दि. निष्पपश्नप्रखिद्ये ॥ ४३ ॥ 
सूत्रेषु सष्टिचिन्ता तु झत्वा चिन्ताप्रदर्शनस । 
स्वामवत्‌ फलसंवादः शुद्धिवाँ कर्मेणों फलम्‌ ॥ 9४ ॥ 
दृष्टिरेब हि. विश्वस्थ॒ सष्टिरित्यपर। विधा । 
ज्ञानस्वरूपमेवाहुरित्येतत्‌ू. स्पृतियानिकाः ॥ ४५ | 
सृष्टिदृष्टि परे प्राहुः संस्कारायनपेक्षणात्‌ । 
तआपि विश्व मिश्येव बाध्यलवाच्छूतिमावतः ॥ ४६ ॥ 
अहक्लरादिमिथ्यात्व॑नन्वेव॑ सम्पसिदुष्यंति । 
तदध्यासाय टीआदो व्यर्था कारणकल्पना ॥ 2७ ॥ 
अत्राहु: साक्षिवेधल्वादहझरस्पृह्दिकम्‌ | 
प्रातिमासिकमेवेति. चित्सुखाचर्यियोगिनः ॥ 9८ | 
चैतन्यध्याप्रमाणस्य प्रमाणल्वेन कीतैनातू। 
ते तु रामाह्रयाचार्या: प्रौढिवाद प्रचक्षते ॥ ४९॥ 
ननु प्रपश्चो मिथ्या चेत्कथमर्थकियाक्षमः। 
केचित्वमवदन्राहुः समसत्ताकतक्रियाम्‌ ॥ ७० ॥ 
स्वप्नोत्थमयकम्पादे्जागरेउप्यनुवर्तनात्‌ । 
अद्वैतविद्याचार्यणां समसत्ता न सम्मता ॥ ५९१ ॥ 
अन्तर्वाद्यपुमध्यस्ततमसो<्थक्रियेक्षणतू.। 
दीपादिनाइयता इश्युक्तमेतदितीतरे | ५२ ॥ 
अन्ये तु हेतुसत्यत्वापेक्षा नार्थक्रियां प्रति । 
मरीचितोये तोयत्वजात्यमावात्न॒ तत्किया ॥ ५३ ॥ 
अन्ये तु जातिरस्त्येव काचिदर्थकरियाईपि च। 
हेतूच्छेदेन बाधेनानध्यासेन च नाखिल ॥ ५० ॥ 
ननु॒मिथ्यात्वसत्यत्वे. अशैक्यश्ञतिपीडनस्‌ । 
त॑न्मिय्यात्वे तु विश्वस्ण सह्यत्व॑ केम कर्येते ॥ ५० ॥- 


हि: कम डी लीन आम 


है. 


'सिद्धान्त-धक्तिमखया' 


सत्यमत्रोक्तमद्वैतदीपिकायां विशेषिनीम्‌ । 
स्वधर््यन्यूनसत्ताक॑ मिथ्यार्द सत्यंतां हरेत्‌ ॥ ५६ ॥ 
स्वथर्मीकषाउश्षतों धर्म: स्वविरुद्धहरोड्यवा । 
शाब्दग्रामाष्ययोम्बलसस् लौकिकमप्यल्स | ५७ ॥ 
न जीव सह्वितीयर्ल अश्षणस्तदमेद्त: । 
तेषां च॑ भोगसाहु् वारणीयमुपाधिमिः ॥ ५८ ॥ 
नन्वन्यमेदादन्यस्थ क्॒थ साक््यवारणम्‌ । 
अत्राहुर्नान्यताबसज्ले ओोक्तृतादात्यकब्पनात्‌ | ५९ ॥ 
अन्ये मोक्ता चिदामासः कूटस्वैक्येन कल्पितः । 
अतो न मिन्नगामित्वमित्याहुबन्धमोक्षयो: ॥ ६० ॥ 
अन्ये विशिष्ट भोक्ताउन्र संझुद्धो मक्तिसक्षृतः । 
आत्मेन्द्रियमनोयुक्तमित्यादिश्वतिदरश नात्‌ ॥ ६१ ॥ 
परे कर्तृमनःसम्लाद्वीक्तृताउन्या प्रकत्प्यते । 
स्फटिकेप्विव लौहित्य॑ ओजवत्तदृव्यवस्थिति: ॥ ६२ ॥ 
एके त्वना अयोपाबिभेदमेद्प्रकल्पनम्‌ । 
प्रतिबिम्बेष्विवोप विधर्माध्यासव्यवस्थिति: ॥ ६३ ॥ 
के उपाधिरिह प्राहुभोगायतनमिन्नताम्‌ । 
अन्ये विषिष्ठतद्धेद भोगसाझर्यकारणम्‌ ॥ ६४ ॥ 
देहमेद॑ परे प्राहु्बल्थादिषु च तद्भिदा। 
माययाउपचबी देहो दीपबलैव चाणुभिः ॥ द्ृण ॥ 


लिक्मेद॑ परेडविद्यामेदमन्ये प्रचक्षते । 


इति श्रीमद्यज्ञाघरतरस्त्रीनिरपितायां वेदान्तपिदान्ततूक्तिमलर्या 


दितीय। एर्च्डिद। समाप्त: 


. वृतीय-परिच्छेदः 
अथ तृतीयः परिच्छेदः 


: ज्ञानेनेव कर्य मुक्ति कर्ममिश्वापि तत्समृतेः । 


नाविद्यकत्वात्‌ बन्दस्य नान्‍्य: पन्‍्धा इति शुतेः॥ १ ॥ 
कर्मणामुपयोगस्तु॒ भामतीकृन्मते. स्थित: । 
तमेतमिति वाक्येन मुख्ये विविदिषोद्मबे ॥ २ ॥ 
स्वगैवत्काम्यमाने त॑ ज्ञाने विवरणानुगाः। 
जिज्ञासितव्यं॑. श्रुतिमि्रश्लेत्यत्न॒ श्रुतेरिव ॥ ३ ॥ 
तत्रोपयोगः केथितः कैश्विदाअमरर्मणास्‌ | 
पैैस्त॒ वैधुरादीनामपि. कल्पतरूक्तितः ॥ ४ ॥ 
तत्र क्लृप्तफलत्वेन नित्यानामेव. कैश्वन । 
काम्यानामपि. संक्षेपशारीरकक्ृतां नये ॥ ५ ॥ 
न चोपकारसंक्लृत्तिकारं वाक्य प्रतीक्षते | 
प्राप्तिवेचनवैयर्थ्य द्वारमेदेडविशिष्टता || ६ ॥ 
जआहणग्रहर्ण  चात्र पैवर्णिकनिदर्शनम्‌ । 
क्ष॑यात्‌ू. ॥ ७ || 
वैदिकत्वानु विद्यायाः शद्गस्यानधिकारिता | 
केचित्‌ पौराणिके ज्ञाने तस्याप्याहुरधिक्रियम्‌ ॥ ८ ॥ 
संन्यासस्थात्र कि द्वारेणोप्योगोउत्र केचन | 
कर्माविनाइ्यदुरितनाशद्वरेति 'चक्षते॥ ९ ॥ 
अन्ये लदृष्द्वारेण श्रवणेडतत्याज्ञतां जगुः। 
इेडेन निर्विक्षेण नियम त्वितरे बुधाः॥ १० ॥ 
क्षत्रिदादेससंन्यासाच्छवणादि क्थ॑ मवेत्‌ । 
तत्र केचन संन्यासमाहुः क्षत्रियवैज्ययों: ॥ ११ ॥ 
अन्ये तु ब्ह्मणस्थैब संन्यासो बहुषा श्रुतेः | 
देवादिवदसंन्यासश्रवर्ण क्षत्रवैद्ययो: ॥ १२ ॥ 
अद्मसंस्थप्रुतेन्यासी. मुख्य: अ्रवणविद्ययो: । 
क्षत्रियादेरनुमति जन्मान्तफआं. परे॥ १३॥ 
अ्रवर्ण नन्‍्वसंन्यास॑ जन्मान्तरफ॑_ केथस्‌ । 
' इृष्टर्थत्वाददृष्टस्यासाज्लल्वेमाप्यसम्भवात्‌ ॥ श्छ्या 


० 5: अंक 


ह््ष 


आचायश्रिवमेता55हुरादो पपरिसंक्षयात्‌ । 
आदवृत्त नियमाहष्ट निष्पाथ फलदं यतः ॥ १६ ॥ 
कृच्छाश्वीति फल्स्मृत्या<5धानवत्क्ैसंस्कृते: । 
तदूद्यारा श्रवर्ण केचिज्जन्मान्तरफर्ल जगुः ॥ १७ ॥ 
अवणादेरि शानसाधनल. समर्थितम | 
प्रमाणर्भारतीतीर्ेरनिंगु गोपास्तिकर्मण: ॥ १८॥ 
ननु कि करण अद्मसाक्षात्कारेडत्र केचन | 
सल्ययाइत्तिमाचस्युः सांख्ये योगे च संभवात्‌ ॥ १९ ॥ 
अन्ये तु < मत एवा5हुरेनां तेत्सहक्ारिणीस्‌ । 
महावाक्य॑ परे आहुर्भनसः प्रतिबिधतः ॥| २० ॥ 
मनान्तरस्याप्रसरात्‌ परोक्षेग अमक्षयात्‌ । 
सहकारिविधानाश शब्दादप्यपरोक्षवरी: ॥ २१ ॥ 
भावनाबृत्तिसचिवाद्‌ विधुरस्येव मानसात्‌ । 
कामिस्था इब शब्दात्तामितरे संप्रचक्षते ॥ २२ ॥ 
विज्ञातृचिद्भिन्नस्य विषयस्यापरोक्षत: । 
परोकष्यासम्भवादस्ये शाह: शब्दापोक्षताय्‌ ॥ २३ ॥ 
अद्वैतविद्याचार्यास्तु स्वसुखजञानसंग्रहात्‌ । रे 
आपरोश्य स्कुरक्षत्त तदमेदातु॒ तददुजि ॥ २४ ॥| 
नन्‍्वध्ययनकालेडपि शब्दात्‌ स्वादपोोक्षघी: ॥ . 
सत्ताइतिविंचाराचेत्‌, मननादिश्रमो वृथा ॥ २५ ॥ 
मैवं पुदोषशास्त्यर्ण मननादेविधानत: । 
तत्तससंसब येस्थे तदज्ञाननिवहणय्‌ | २६ ॥ 
“नव वृ्त्यमिव्यक्तचिंदंशे विष्यैक्यत: । 
_वणादिमतो नहये-्मूलज्ञान बदेक्षणात्‌ ॥ २७ ॥ 
#वत्राहुराचार्या ने संद्श इति अतेः। 
चिच्रशुराध्योग्यैव चिदृद्ाराउस्व्थाबृतिजेडे ॥ २८ ॥ 


- तथा 


हेतीय-परिच्लेदः 


मूलाज्ञानस्यविषयो जड एवाथवाउन्बथा । 
चक्षुधा सौरभ भायादूवत्तिव्यक्तचिदन्वयात्‌ ॥ २९ ॥ 
साक्षिणः स्वप्रकाशत्वान्नाहं दृत्त्याउपि तल्क्षय: 3 
काल्रदिविशिष्टयगोचरप्रत्यमिज्ञया ॥ ३० ॥ 
केचिच्छोतव्यनियमादष्टदोपक्षयान्विततू.*$। 
वाक्य ज्ञानमेवाहुमैलाज्ञाननिन्दणम्‌ ॥ ३१ ॥ 
अन्‍्ये स्वरूपसम्बन्धद्विजात्याद्रोईपि वाक्यजात्‌। 
अखण्डाकारकं॑ ज्ञानमाचस्युस्तन्निवतकम्‌ ॥ ३२ ॥ 
ननु स्व॒हेतुमज्ञानं विरोधात्‌ सा कर्थ हरेत्‌ । 
दृत्तित. विरुद्धत्वाइह्ििसियोगवत्‌. घटे॥ ३२३॥ . 
ह॒त्वा मोह विनश्येत्सा कतकाब्विन्दुबहलयः । 


पहुभस्मतृणानीव वास्तप्तायसभूमिषु ॥ ३४ ॥ 
आहुरन्ये ठु वृत्तीद्ध आत्मैवाज्ञनतत्कृतम्‌ । 


प्रदहेत्‌ सूर्यकान्तेद्धा सूर्यक्ान्तिस्तृणं यथा॥ रे७॥ 
उपादानक्षयादन्ये.. विश्वोच्छेद॑ प्रचक्षते । 
जीवन्मुक्तत्यभोगो5त्राविधालिशेन युज्यते ॥ ३६ ॥ 
हृति श्रीमद्यज्ञापरसरस्वतीविरिचितायां वेदान्तप्िदान्ततूक्तिम जया 
तृतीयः परिच्छेदः समाप्त 


अथ चतु्थः परिच्छेदः 


अथ को यूमविद्याया लेशो. यदनुकतैनात्‌ | 
देहादे: प्रतिमासेन जीवन्मुक्तिरिहोच्यते ॥ १ ॥ 
ज्ञानेनावरणे. नष्ट. विक्षेपांशोउनुबतते । 
प्रारब्धप्रतिबन्धेन स लेशस्तेन जीवनम्‌॥ २ ॥ 
क्षाल्तिष्विह हिडय्वादिपत्रेष्वन्ये तु वासनामू | 
नष्टानुवृत्तिमाचख्युरन्ये दग्घपटे यथा॥ ३ ॥ 
विरोधिन्युदिते शेषासम्भवादर्थवादताम्‌ । 
सर्वज्ञात्मगुरुः प्राह जीवन्मुक्तिश्न॒ुतेः स्फुटमू ॥ ४ ॥ 


जा 2: पल र2. 


कक 


सडान्पनादास्त-चक्त-मज़्यो 
का निदृत्तिवि्यायाः अश्मसिद्धिकतां नये | 
आत्यैव तदभावों हि मोहतस्संक्षयश्व सः ॥ ५ ॥ 
आनन्दनोधाचार्यास्तु युक्तिमिः पश्चमी विधाम्‌ | 
सदसत्सद्सन्मिथ्या भिन्नामात्मनि ता विदुः॥ ६ के 
उत्पत्तिरिव नाझोडपि क्षणिकाभावत्रिक्रिया । 
अ्वैतविदयाचार्यास्तदू वृत्तिकालेति तां विदुः | ७ ॥ 
नन्वेरर क्षणिकल्त स्यान्मुक्तेन्तोडसि न छसौ । 
दुःखाभावः खुख वेति पुस्यार्थलवजनात्‌॥ ८ ॥ 
दुःख॑ सुखविरोधीति तन्‍न/शोडपि हि न स्वतः | 
पुम्थ: सुखमात्र तु॒ तथा चित्सुखदर्शने ॥ ९ ॥| 
प्रत्यगेव  परानन्दस्तिरोभूतः . स्वमोहत; । 
स्वक०्ठचामीकरवत्‌ प्राप्त प्राप्यः स्वविद्यया | १० ॥ 
अप्रातिरपि तश्याभूत्‌ संसृतौ व्यावहारिकी। 
स्वविद्यया निशत्तेति मुख्यां प्राप्ति परे जगुः ॥ ११ ॥ 
परे प्रागाइतत्वेन .पररोक्षादनुमर्थताम्‌ । 
मुक्तौ तु तदमिन्नत्वादात्मप्राप््या पुमर्थताम्‌ ॥ १२॥ 
अन्ये सूमसुखाड्लेदो जीवेउ््यस्तेउमवत्युरा । . 
मुक्तो ततन्नाशतः प्राहुः प्रापिं स्फुटसुखात्मिकाम्‌ ॥ १३ ॥ 
जथ मुक्तो भवेच्छुद्ध उतेशोउ्त्र निगयते। 
व्यक्ता जीवैक्यगदें हि. झुद्धल्म्ैकशेषता ॥ १४ ॥ 
अनेकजीवबादे<पि प्रतिबिग्बेशवादिनाम्‌ । 
मुक्तस्य बिम्बसदूभावाच्छुद्धता पर्यवस्थति | १५ ॥ 
अनेकजीववादेउतो नावच्छेदनयः झुभः । 
बद्धमुक्ताव्यवस्थानात्‌ तद्शोपाधिवन्धनात्‌ ॥ १६ ॥ 


क्म्बेशवादे मुक्तः प्रकिसर्वजीवविभोचनात्‌ । 
ईशो मूत्वा ततः गुद्धे स्वभावे व्यवतिष्ठते ॥ १७ ॥ 
न॒च विद्यान्तफलैः साम्यं मोहपरिक्षयात्‌ | 
तेघु भोगस्थ साम्येडपि जगदृव्यापारवर्जनात्‌ ॥ १८ ॥ 


हर 


चत॒ध-परिच्छेदः 
पक्षो5्यं चरमः साधुः सृत्रभाष्यादिषु स्कुटः । 
आविर्भावस्वरूपेडपि.. गुणाष्टकनिरूपणात्‌ । १९ ॥ 
ईशांजस्येशमावाप्तौ सर्वदुःखप्रसखनस्‌ । 
निवारयद्विस:्मेषपि.. विम्बभावप्रदर्शनात्‌ ॥ २० ॥ 
परामिष्यानतः. सत्यकामलादितिरोहितेः । 
नाशे मुक्त युनस्तेषामाविर्भावस्‍थ चेरणात्‌ ॥ २१ ॥ 
जआश्षचैतन्यमात्रत्याविरोधस्‍्य च कीर्तनात्‌ । 
प्रतिबिम्बेशजीवैक्यवादयोनितदल्लसा ॥ २२ ॥ 
जीवेशमेदसत्यत्वे5प्येतस्सर्वमसक्तम्‌ । 
नच शक्त्यन्तरं जीवे प्रमाणफलबजनात्‌ ॥ २३ ॥ 
आसर्वमुक्ति.. परिकल्पितसत्यकाम- 
सझृल्पकल्पितजगत्स्थितिमज्सगें. । 
सत्य॑ स्वतस्तु सुल्लचिद्धनमद्वितीय 
मुक्तोपतृप्यमहमस्मि विशुद्धतत्तम्‌ ॥ २४ ॥ 
श्रुति-कल्पलता-कुझसजझ्ञाता सूक्तिमख्री । 
रुपया राद्धान्तगन्धाव्या रक्षयत्वखिलान बुधान | २०५ # 
इति... श्रीमतपरमहंस-यरिवायकाचाय॑-गक़ाफरेल- 
सरस्वरतिक्टचितायां वेदान्त्पियान्तसृक्तिमजरयाँ 
चूतर॒र्थः परिच्छेदः समाप्तः 
॥ समात्ना चेय्य वेदान्तसिद्धान्तत॒क्तिमआरी | 


-+++8#08४०७--- 
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भूमिका 


कुछ लिखनेसे पहले उन अद्भेय महानुभावोंकों में कदापि नहीं भूछ सकता 
हूँ, जिन्होंने इस ग्रन्थके अनुवादकी आशातीत सफछताके लिए अनेक 
कष्टोंको सहकर परिश्रम किया है और उपयोगी सलाह देते रहे हैं। यदि उनकी 
सछाह न होती तो ऐसे किलिष्ट अन्थका अनुवाद होना प्रायः अप्तम्भव ही था; 
वे महानुभाव हैं--अंद्धेय वयोवृद्ध पूज्य पं० चण्डीप्रसाद शुक्लजी और मान्यवर 
श्रद्धेय पं० श्रीकृष्ण पन्‍्तजी | 

सिद्धान्ललेशसंग्रहके प्रणेता पण्डित अप्यय्य दीक्षित उन महान्‌ पण्डितोंमें 
थे, जिनका नाम आज़तक विद्वत्समुद्यायमें बड़े मौरव और अश्रद्धासे लिया 
जाता है ! इन्होंने अपनी छेखनीसे ऐसे-ऐसे अनेक अन्थ लिखे हैं, जिन्हें 
देखकर सरस विद्वानोंका मस्तक अपने-आप उनके चरणोंमें झुक जाता है । 

इतिहासज्ञोंने ई० १७२० से १५०३ तक इनका जीवरनकाछ निश्चित % 
किया है। पं० अप्य्य दीक्षितका जन्म काश्चीके आम-परास 'अहपप्पला 
गाँवमें छुआ था, अभीतक उनके कुछ वंशज उस प्रान्तमें विद्यमान हैं | अप्पय्ध 
दीक्षितके पितामहका नाम आचार्य दीक्षित था, क्योंकि उन्होंने न्यायरक्षार्मण 
अन्धमें $ * पितामहका नामग्रहणका करके नमस्कार किया है । इनका 


# यद्यपि इस विषय कुछ मतभेद है श्र्थात्‌ कुछ लोग १५४५०--१६२२ तक 
इनका स्थितिकाल मानते हैं, तथापि तत्सम्बन्धी विचार पथुंस्यार्थचतुश्यान्यतमोत्यादक 
न होनेके कारण प्रकृतमें अनावश्यक-सा है। और इतिदासजिज्ञायु लोग श्रन्य अन्थोंसे मी 
इसका अवधारण कर सकते हैं । इसलिए मैं इसपर अधिक लिखना पसन्द नहीं करता । 


+ आसेतुबन्धवटमा च तुपारशैलादाचार्यदोद्षित इति प्रथिताभिधानम्‌ | 
अद्वैतचित्सुखमहाम्बुधिमस्नमावमस्मत्पितामहमशेषणुर्य प्रपधे ॥ 
इस प्रकारका“छोक न्यायरच्ञामणिमें उपलब्ध होता है + 
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वक्षःस्थलचार्य भी दूसरा # नाम था 
व पर एन । सह पक अपने समयके प्रौढ विद्धान्‌ और दानी 
अप्पय्य दीक्षितके पिताका नाम रक़्राजाघवरीः था | 
अप्रतिम पण्डित थे । अप्पय्य दीक्षितने इन्हींसे सब शाख शक क 322 
स्क्यं कक! ही अनेक स्थानोंमें स्पष्टीकरण किया है पु ह ५ 
अनेक ग्रमाणोंसे दीक्षितजीका नाम 'अप्ए दीक्षित परन 
आन्त्र, कर्णाटक आदि देशोंकी भाषासरणिसे इनके 8 ६ कल बे मि् 
नाम | व्यवह्यरमें प्रचलित हैं । ये विजयनगरके अधीइवर चित्र बोम्म, नररसिंह॒देव 
और वेहटयतिरावके समझाहिक थे, इसमें पं अनेक प्रमाण मिलते हैं । सिद्धान्त- 
कौमुदीके विख्यात रचयिता भड्ठोजी दीलितने भी सिद्धान्तकौमुदीकी रचनाके 
दक्षिणमें जाकर अप्पय दीक्षितजीसे पढ़ा था, उसके बाद उन्होंने त के 
नामका ग्रन्थ छिखा था, जिसमें अपने गुरु अप्पय दीक्षितको ही प्रणाम किया है। 
अप्यय दीक्षितने अपने जीवनकालमें सौसे अधिक अन्थ लिखे थे, ऐसा 
प्रमाण मिलता है, ,८ क्योंकि नामके "कफ दे आगे 'बहुरपिकशतप्क्यविवदिका- ्क घ 


# यहाँपर चिंत्रमीमांस!का कुछ अंश प्रमाण: 
।जवसन्तोत्तवे-- 


रूपसे उद्धृत करते हैं-- बवास्मकुलकूंटल्य: 


'काद्धित्‌ काश्ननगोराज्ी वीहय साज्चादिव भियम्‌ 
पद वरदः संशयापत्रो. वद्ृ/स्थलमवेचते ॥! 
ग्रस “तातचरणब्याख्यावचःख्यापितान! ९ “विद्वद्‌गु पे विहितविश्वनिद्ष्वरत्य 
इत्यादि पद्म इसमें प्रमाण हैं | उ ह 
| इस विषय ये प्रभाण मिलते हैं-.. 
“हेमामिषेकसमये परितो निषएशसोबर्णृसंहतठिमियासिनबोम्मभूप 
45 
ञ् पय्यदी जितमणेरनवद्यविद्याकल्पदुमस्य कुद्ते कनकालवालम्‌ ॥3॥ 
द्वि्मावः पुष्पकेतो्िंदुधविटपिनां पौनरुततय॑ विकल्प- 
थिन्तारत्नस्य वीप्सा तपनतनुभवों वाक्य द्विरक्तिः 
द्वैतं देवस्य दैत्याधिपमथनकलाकेलिकारस्य ऊर्ब- ह 
जानन्दं कोविदानां जगति विजयते औरतिंइः चितीद्रः 
श्रमुं कृवलयानन्दमकरोदप्पदीकषित: । 5७७0४ 
नियोगादू व्यक्षट्पतैनिंस्पाधिकृपानिये: ॥३॥ 


ये तीनों पथ क्रमशः समरपुन्नव दीकितके 
मौमांसा और कुबलयानन्दमें मिलते हैं। ५ 20 अ 5305 22 सता पिन तिल 


2 गधा अप्यय्य दीसितके सभी गन्योंके नाम शत नहीं दो छके हैं, गुरुपरुपरा एवं 
हल सके हैं, ् 
न्‍्योंसे जितने नाम हमें उपलब्ध हो सक्के हैं, उनका निम्न लिखित प्रकारसे जले किया है- ह 


2 


बक्तशस्‍्थलाचाय | 


( ४१ 


बाय! अर्थात्‌ एक सौ चार पन्थोके निर्माण करनेवाले आचार्य, यह उपाधि 


ढुगी हुई कहीं-कह्टीपर मिलती है। 

अस्तु । जो कुछ हो, परन्तु इतना तो निर्विवाद सिद्ध होता है कि दीक्षित- 
ज्ीकां सब झाखोमें अप्रतिहत पण्डित्य था और उनकी प्रतिषादनशैल्ी विलक्षण ही 
थी। ये परम आस्तिक थे | इनका ग्रोत्र भारद्वाज था। ये # ७५ वर्षकी 
दीप आयुतक जीवित रहे । शायद इतनी बड़ी आयुवाले पण्डित्र संसारमें अल्प 
ही हुए हैं । इतिहासभेमियेंकि लिए इतनी ही सामग्री छोड़कर भब अन्य 
प्रकृतोपयोगी विचार करते हैं। « 

सिद्धान्तलेशसड्गह वेदान्तदर्शनका एक बड़ा उपयोगी अन्थ है, क्योंकि 
इसके यथावत्‌ अध्ययन करनेपर अद्वैतवेदान्तशाखका ऐसा कोई भी मत अज्ञात 
नहीं रह जाता जो इसमें न आया हो। इस अन्थमें अन्थकारने जिन-जिन॑ 
मर्तोका सड्ग्रह किया है, उनका आगे जाकर दिग्दर्शन करायेंगे | इससे पहले 
यह बतलानेकी चेष्टा करते हैं कि दर्शन! झब्दका क्‍या अर्थ है, वे कितने हैं 
और उनकी क्या आवश्यकता है ? 

यद्यपि दर्शनशब्दके प्रकरणानुसार अनेक अर्थ होते हैं, और उनका क्ोषोंमें 
निरूपण भी मिलता है 4, तथापि जहां शाश्रशब्दके | साथ दश्शनशब्द आता 


कुवल्लयानन्द, चित्रमीमांठा, बृत्तिवार्तिक, नामसंग्रहमाला और इसकी व्याख्या, नक्ञेत्रवादावली, 
प्राकतचन्द्रिका, चित्रपुट, विधिरसायन, सुखोपयोजनी, उपक्रमपराक्रम, परिमल, न्यायरत्षामणि, 
सिद्वान्तलेशखंग्रह, मतसारायसंग्रह, नयमझरी, न्यायम्रक्तावली, नयमयूल्वमालिका, शिवार्क- 
मखणिदीपिका, मणिमालिका, रत्त्रयपरीक्षा, शिखरिणोमाला, शिवत्त्वविवेक, अझतर्कस्तव, 
शिवकर्ण[म्ृत, रामायणतात्यर्व॑॑ंग्रह, भारतताल्यसंग्रह, शिवाद्वैतनिर्य, शिवार्च॑नचन्द्रिका, 
बालचन्द्रिका, शिवध्यानपद्ध ति, आदित्यस्तवरतन, मध्वतन्त्रमुखमर्दन श्रौर मध्वमतविध्वंसन आदि । 
& इस विषयमें दीक्षितजीके म्राताके पुत्र मीलकर्ठ द्वारा विरिचित शिवलीलाशणवके प्रथम 
सगे एक इलोक प्रमाणरूपते मिलता है-- 
कालेन शम्भु+ किल तावता5पि कलाश्रतुष्पष्टिमिताः प्रणिन्ये। 
द्वासप्ततिं प्राप्प समा: प्रबन्धाउछत व्यधादणयदीज्धितेश्दु: ॥? 
और इसी प्रमाणसे दीक्षितजीने सौ ग्रन्थ बनाये हैं, यह भी सिद्ध होता है । 
+ जैसे नेत्र, स्वप्न, बुद्धि, धर्म, दर्पण आदि। 
4 शाज्तशन्दका लक्षण यों मिलता है-- 
“प्रवृत्तिश्व निवृत्तिश्व नित्येन झृतकेन वा। 
पु युंसां येनोपदिश्येत शास्त्र शास्त्रविदों विदुए ॥! 
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कै उ ््ज रे 
है, वहॉपर उसका अर्थ होता है---.इश्यते यथर्थरूपतया ज्ञांयते अलौकि- 
कार्थों येन' इस व्युलत्तिसे ठीक-ठीक रूपसे अलौकिक अर्थका ( लौकिक: हे 
आदि प्रमाणोंसे ज्ञात नहीं होनेवाले अर्थका ) परिज्ञान जिससे ह्दो हो 
ऐसा शास्र । | 33 
दर्शनशाखके सामास्यरूपसे पहले दो विभाग किये जा सकते 
| “आस्तिकदर्शन और नास्तिकदर्शन । आस्तिकदर्शन उन्हें रे ते 
हैं, जिनमें बेदोंके आभाण्यका अज्लीकार करके पारकौकिक खत 
निरूपण किया गया हो। और नास्तिकदर्शन उन्हें कहते हैं जो 
चेदोंके प्रामाण्यका अज्ञीकार न करके केवल युक्तिसे अर्थका प्रतिपादन 
किया गया हो । इस प्रकार सामान्यतः द्विधा विभक्त दर्शनशाोंका 
उनः इस प्रकार अबान्तर विभाग किया गया है--आस्तिक दर्शन-शास्त्रोंके 
फिर तीन विभाग हैं--न्याय, सांख्य और मीमांसा । न्यायग्वब्दसे गौतम और 
कणाद महर्षि द्वारा प्रणीत न्याय और वैशेषिक, ये दो शा विवक्षित हैं। 
40826 कपिक और पतजञ्ञलि द्वारा छोकमें आविर्भूत सांख्य और 
भंग शात््र विवक्षित हैं। मीमांसाशब्दसे जैमिनि और भगवान्‌ वेदवब्यास 
द्वारा प्रणीत पूर्वमीमांस और उत्तरमीमांसा विवज्षित हैं। इसीलिए बह 
दोता है कि आस्तिकदर्शन छः प्रकरके हैं। ० 
इसी रीतिसे नास्तिकदर्शनके भी पहले-पहल चार्वाक, बौद्ध और जै 
इस प्रकार तीन विभाग करनेके बाद विनेयोंकी ( शिष्योंकी ) बुद्धिके के हि 
विभक्त साध्यमिक, योगाचार, सौत्रान्तिक और वैभाषिकिके भेदसे बौ: 'ददरीनके 
चत्तुरिंध होनेसे वे भी छः प्रकारके हैं-। यद्यपि दर्शनशास्रके अन्य भी 
अवान्तर भेद हैं, तथापि 'सुख्यरूपसे उनकी गणना ने होनेके 
व्यावहारिक प्रसिद्धि नहीं है | की 
वेदप्र|माण्यवादी . समुदायक्ी इृष्टिसे नास्तिकदर्श 2 
प्रयोजकता विवादास्पद है, क्योंकि किसी प्रमुख ९४8० 5 कक 


श्र्थात्‌ इतिसाधनोंमें शत और हर ४ 
शॉर्त कह जाता है। अहितसाधनोंसे निल्‍रत्ति जिससे वोधित होती झे, उसे 


] ' पे 
किन 2 सबप्रमाशाषिराज अपौरुषेय वेदवाक्योंके आधारके बिना ही केवल ओौक्तिक 
रपर नात्तिकमताव्ञम्वियोका विचार प्रस्वुत हुआ है, अतः युत्ति अ्रप्रतिडठित 


ड़ 


33:/... 


[ # ] 
करके केवल यौक्तिकबादका ही उनमें अज्लीकार किया गया है। वेदविरुद्ध युक्तिके 
अप्रतिष्ठित होनेके कारण यथार्थरूपसे तत्त्वविनिश्चय उनसे नहीं हो सकता) 
यंथ्वि इस विषयमें सत्परतिपक्ष हो सकता है कि आस्तिक दर्शनशाखरोंमें मोक्षोप- 
युक्त मार्गम्रदर्शक्व नहीं है. और नास्तिकदर्शनेमिं है, तथापि उमयदर्रीनज्ञ 
प्रेक्षावान्‌ पुरुषकी विचार-ऊसौटीमें कसे जानेके बाद नास्तिकदर्शन ही उक्तार्थमें 
पूतिकृष्माण्डीकृत प्रतीत होते हैं, अतः उक्त सत्रतिषक्ष प्रेक्षावस्पुरुपश्रद्धेय 
नहीं हों सकता है। 
आस्तिक और नाप्तिक्ञ दर्शनोंका परस्पर भेद जिप्त-जिस अंश्मे है, उसे 
संक्षेपसे बतर्यना प्रकृतमें अनुपयुक्त नहीं होगा, अतः उसको दिखाते हैं। 
न्यायशा्र ह 
स्यायश्ाखके मूल रचयिता महर्षि गौतम हैं। उन्होंने सोलह पदार्ग 
माने हैं-- प्रमाण, प्रमेष, संशय, प्रयोजन, दृष्टान्त, सिद्धान्त, अवयव, तर्क, 
निर्णय, वाद, जल्प, वितण्डा, हेखाभास, छल, जाति और मिम्रहस्थान #। 
इनके मतमें चार प्रमाण हैं -प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान और शब्द | इन 
सोलह पदार्थोके तत्त्वज्ञानसे अनात्ममूत देह आदिमें आत्माकी जो मिथ्याज्ञान- 
रूप आन्ति है, उसकी निवृत्ति होती है और उससे राग + आदि दोषोंकी 
निवृत्ति होती है। दोषोंकी निवृत्तिसे शुभाशुभ कर्मकी निवृत्ति, इससे 'निमित्तके 
अभावसे नेमित्तिक अनेक योनियोंमें जन्मक्री निवृत्ति, और इससे गर्भावाससे 
लेकर मरण तकके सम्पूर्ण दुःखोंकी निम्वत्तिरूप मुक्ति होती है। 
वेशेषिकशा्र 
वैशेषिक दर्शनके रचयिता फणाद मुनि हैं । इनके मतमें छः पदार्थ हैं-- 
झोनेसे . तदुदित विचार नित्यनिरतिशवसुखपथप्रदर्श। नहीं हो सकते हैं। और पुरुषबुद्धिके 
नेकविध अ्रमादिदोषपिशाचाक्रान्त होनेके कारण भी उनका तखप्रतिपादन अवश्य अ्रान्त हो 
सकता हैं। अपोस्षेय वेदयाक्योंके निरस्तशह्कापक्ुकलझ होनेके कास्ण उनमें ऐसी सम्भावना नहीं 
हो सकती है, ऐसा आस्तिकोंका तालये है। 
# इन पदार्थोंका प्रतिशादन करनेवाला गौतमका यह प्रथम सूत्र है--“प्रमाणप्रमेय- 
संशयप्रयोजनद शान्तसिद्धान्दावयवततरकनिर्यृयवादजल्पवितरडाहेत्वाभासच्छु लजातिनिग्रहस्थानानां 
तत्वशञानान्निःश्रेयलाधिगमश [ गौ० सूत्र १ आ० आ० १ चु० १]।॥ 
 दुःख-जन्म-प्रवृत्तिददोष-मिथ्याज्ञानानामुत्तसेत्त रापाये. तदनन्तरापायादपवर्ग/ यह सूत्र 
इसमें प्रमाण है | 
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द्व्य, गुण, कम, सामान्य, विशेष और समवाय । प्रत्यक्ष और जनुमान दो ही 
प्रमाण हैं | उक्त छः # अकारके पदा्ोके यथार्थज्ञानसे आत्यन्तिक 
दुःखक़ी निवृत्तिरूप मोक्षकी उत्पत्ति होती है। यद्यपि उक्त प्रकारसे न्याय 
और वैशेषिकका परस्पर. भेद है, तथापि प्रतिज्ञादि न्यायप्रयुक्त विचारकी 
प्रवृत्ति होनेसे दोनों शाद्षोंमें न्यायशास्त्वका व्यवहार होता है +। 


निरीश्वर सांख्यशात्र 
इस शास्त्रके प्रधान आचार्य कपिड मुनि हैं। इनके मंतमें संक्षेपे पहले 
चार प्रकारके पदार्थोका विभाग दिया गया है--प्रकृति, विक्ृति, श्रक्ृतिविक्ृति 
और गप्रकृतिविक्ृतिसे रहित |। इन सामान्यरूपसे परिगणित यपदार्थोके विशेष- 
रूपसे पचीस विभाग हैं---प्रकृति, उरुष, महत्तत्त, अहड्ढार, मन, शओत्र, त्वक्‌, 
चक्षु, जिहा, भाण, वाकू, पांणि, प्रद, पु, उपस्थ, शब्द, स्पर्श, रूप, रस, सन्घ, 


आकाश, वायु, अम्ि, जल और पृथ्वी ५ । और इसमें प्रत्यक्ष, अनुमान और शब्द 


ये तीन प्रमाण हैं। परम परुष जगतके प्रति कारण नहीं है, किन्तु प्रकृति ही 
कारण है । सत्तत, रज और तम इन तीन गुणोंकी साम्याव्थाकों प्रकृति कहते 
हैं। किसी एक गुणका उद्देक होनेपर बह प्रकृति - प्रर्छ कप ३ “कति कारयकारणरूपओें परिणत होती परिणत होती 
# यद्यपि अ्मावकोी लेकर रात पदार्थ काणादमतमें यत्र-चत्र उपवर्णित हैं, तथापि 
श्रमावपदार्थके तुच्छ होनेसे वैशेषिक दुतमें उसकी गणना नहीं की गयी है--“घर्मविशेषप्रदूतात्‌ 
दत्य-गुण-कर्म-सामान्य-विशेष-समवायानां पदार्यानां साधरम्य-वैधम्थाम्कां तत्तज्षनान्निःभेयतम्‌ 
| झथवा न्‍्यायशब्दका श्र्य परायानुमान होता है, और परायानुमान सम्पूर्श 
शानोंका अरनुआहक है ओर सब कमोंके श्रनुहानमें परम्परा प्रयोजक भी है, अतः “्राघान्येन 
व्यपदेशाः मकन्ति! इस न्यायऐे इन शाख्त्रोतें न्यायशब्दका व्यवहार होता है। इस विषयमें 
अभियुक्तोने कहा है--'सो5यं परमो न्यायो विप्रतिपन्‍नपुद्षप्रतिपादकत्थत्‌र इत्यादि । 
पं निम्नलिखित इलोक इस पदार्यविभागमें प्रमाण है-- 
“मूलप्रकृतिरविक्ृतिमंहदाथा: प्रकृतिविक्तय: रस | 
घोडशकत्तु विकारो न प्रकृति नाडपि विक्ृतिः पुरुषः॥[? 
2 इन पदार्थोंकी उत्तत्ति इस प्रकार बतलायी गयी है-- 
अक्तैमशान तवोषइ्वरस्तस्माद्रणथ पोडशक: ॥ 
तस्मादपि च धोडशकात्‌ पदञ्नम्यः पञ्च सूतानि ॥! 
अर्थात्‌ प्रकृतिसे महत्तत्व ( बुद्धितत्तत ) महत्तखसे अइझ्लर, श्रहक्वारणे एकादश इम्द्रिय 


और पश्चतन्मात्रा, और इन सोलइमें स्थित पद्मतन्मात्राले आकाशादि  यद्ञयूत प्रद:थ 
उत्पन्न झोते हैं । 
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है, क्योंकि सम्पूर्ण पदायोमिं सस्‍्वादि गुणत्रयक्री अवस्थिति का 0 | हम 
करण गुणत्रयवत्ती प्रकृति ही हो सकती है, यह काका सी 
प्रतिषादन नहीं है, अतः यह “निरीश्वर साडूरूय' कहलाता है। इ या 
और पुरुषके विवेक-प्रत्ययसे मुक्ति होती है । इसका अन्य अबान्तर भेद 
3590 आदि ग्रन्थोंसे जानना चाहिए । 
सेश्वर साइरूपशास्र न 
सेझवर साडख्यशास्त्रको योगद्ासत्र कहते हैं। इसके हम कक। 
आचार्य पतज्जलि मुनि हैं । इन्होंने सम्पूर्ण योगशास्त्रके तत्ततोंका चार पा 23 
वेक्ष किया है, इसीको योगसूत्र कहते हैं। पदार्थविवेकरमे पूर्वोक्त अर 
अपेक्षा एक अधिक परमेश्वर पदार्थ # माना गया है, अतः इनके मत हर 
पदार्थ हैं । प्रकृतिमें अधिष्ठित परमात्माके महत्तत्त, कार और ४4 उबर (52 
जीव --इस प्रकार तीन पदार्थ भी ये छोग मानते हैं। जब परमात्मा प हा 
अष्टाज्ष्योग द्वारा जीवका अज्ञान नष्ट हो जाता दै, तब अपनेको बु। का 
पदार्थोसे मिन्न समझता हुआ वह कैवल्यरूप अमृतसागरमें अवगाहनकर 
दुःखों वे विमुक्त हो जाता है, इस प्रकार उनके मतका संक्षेप है। 
पू मीमांसाशासख्र 
मीमांसाशास्त्रक्ी सूत्रों द्वार! सबसे पहले आचाय जैमिनिने 603 
प्रसिद्धि की। इन्होंने 'अथातो धर्मजिज्ञासा' आदि सूत्रोंसे बारह 
केवल घर्माधर्मका ही विचार किया है। पूर्वमीमांसको छोड़कर द 
शास्त्रों से किसी भी झास्त्रमें इतने सूत्र नहीं हैं। इस शास्त्रमें दो कर 
प्रचलित हैं--कुमारिल महका मत और प्रमाकका मत। इन 322 
भाइमत और गुरुमत भी कहते हैं। इनमें भाझनुसारी मी ह 33 
। वे छः प्रमाण प्रत्यक्ष, अनुमान, + शब्द, 
हा डअ 25% हैं। और प्रभाकरके मतमें 7 कप 
न होनेसे प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, शब्द और अर्थापत्ति पांच द्वी है. ९ 
क्योंकि वे अभावकों पदार्थ नहीं मानते, ग्रत्युत उसे अधिकरणस्वरूप (मान ४ 
अतः अभावके प्रत्यक्षेक लिए अनुपलव्धिप्रमाणकी इनके मतमें आ 


# 'क्लेराकर्मविषाकाशयेरपरामृ४: पुरुषविशेष ईइरः अर्थात्‌ क्रेश आदिसे रहित पुरुष- 
विशेष इंश्षर है, यह सूत्र पतल्ञलिके मत इंब्वरकी स्वीकृतिमें प्रमाण ड़. 
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नहीं है। प्रमेवविभागके अवसरमें प्रभाकरानुयायी द्रव्य, गुण, कम, 
सामान्य, समवाय, शक्ति, सडझ्या और साहश्य इस प्रकारसे आठ पदार्थ मानते 
हैं। मीमांसक ईश्वरको नहीं मानते | कुछ साम्प्रदायिक कहते दें कि मीमांसक 
ईइवर नहीं मानते। पर ऐसी बात नहीं है, किन्तु ईैवरके होते हुए भी वह स्वतन्त्र 
नहीं है अर्थात्‌ तत्‌-तत्‌ कर्मोंके अनुमार तत्-तत्‌ प्राणियोंको शुभाशुभ फल देनेके 
कारण वह ईश्वर परतन्त्र है, अतण्व उसका अस्तित्व अक्िश्वित्तर होनेसे 
नहींके बरात्र ही है। मनुष्य धर्मावमका ठीक-ठीर परिज्ञान करके 
उनके अनुष्ठान द्वारा स्वग प्राप्त कर सकता है। यद्दी मोक्ष है, क्‍योंकि 
स्वर्की प्रासिसि किसी अकारका कष्ट नहीं होता, वह सुखललरूप है। 
ज्ञानकाण्डको ये लोग स्वार्थमें प्रमाण नहीं मानते हैँ। अन्य अधिक विस्तार 
भीमांसाग्रन्थोंसे जानना चाहिए | 


उत्तर मीमांताशास्र 


उत्तर मीमांसाशाखका सूत्रों द्वास भगवान्‌ वेद्व्यासने अथन किया है। 
इसका सम्पूण विचार चार अध्यायोंमें हे, जितका क्रमशः समस्वयाध्याय, 
अविरोधाध्याय, साधनांध्याय और फलाध्यायसे भी व्यवहार होता है। 
उत्तरमीमांसामें वेदके ज्ञानकाण्डक्ा विचार है। प्रकृतमें मीमांसाशब्दका अर्थ पूजित 
विचार होता है। उसी विचारकों पूजित विचार कदते है जो मनुष्योंको 
निरतिशय नित्य खुखकी साधनताका यथार्थ परिज्ञान करानेमें समर्थ हो। 
और पूवमीमांसमें आये हुए मीमांसाशब्दका. अथे “र्माधमविषयक 
विचार” करना चाहिए। इस प्रकारके भिन्नार्थल्वमें केवल पूर्वोत्तरशब्द ही 
प्रमाणंरुपसे पर्याप्त हैं। इसी उत्तरमीमांसके लिए वेदान्तशब्दका व्यवहार 
होता है । यंत्रपि वेदान्तशब्दका मुख्य अर्थ वेदका उपनिषद्धान * है, तथापि 
परम्परया उपनिषद्भागके अभनिवचनमें उपकारक शारीरकमीमांसा + आदि 


भी वेदान्तशब्दका अथ द्वीता है. । 


+ बेदका सामान्यतः तीन कांण्डॉमें विभाग किया गया है--कर्मकाझड, उपासनाकाएड और 
शानकारड । इनमें शानकाए्डकों अर्थात्‌ आउमतत्तप्रतिपादक वेदबिभागकों उपनिषत्‌ कहते हैं। 


+ शारोरक ( जीवात्मा ) त्वपदवाच्य पदार्थ, उसका तल्दवाच्य परमात्माके साथ 
अमेद प्रतिपादनके लिए. जो मीमांसा है। उसकी शारीरकमीमांता कहते हैं, अर्थात्‌ 


बकसूत्रमाष्य आदि। 
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भगवान्‌. शह्राचायके सिवा अह्मसूत्रके ऊपर अन्य भी कई-एक 
आचार्योने अमने-अंपने अमिमत साम्प्रदायिक अर्थके प्रतिवदनके लिए 
भाष्य बनाये हैं, उनमें से रामानुजाचार्य, मध्वाचार्य, वल्लभाचार्य और 
निम्बार्काचाय प्रेसिद्ध हैं । 

रामानुजाचायका मत 

श्रीरामानुजाचार्य द्वारा. प्रचारित सिद्धान्तको. विशिष्टद्वैतसिद्धान्त 
कहते हैं। विशिष्टद्वैतसिद्धान्त शब्दकी व्युध्तति इस प्रकार है--द्वयोर्भावः 
द्विता, द्विता एवं द्वेतम्‌ , न. द्वेतम्‌ अद्वैतम्‌ अमेदः, विशिष्टस्य स्वव्यति- 
र्क्तिसमस्तवेतनावेतनविशिष्टस्य ब्रह्मगः. अद्वैतमू विशिष्टद्वेतमू, . तदेब 
सिद्धान्तः विशिष्टद्वैतसिद्धान्तः अर्थात्‌ ब्रह्म अद्बैत है, डिन्‍्ठ स्वमिन्न चेतन 
और अचेतन पदार्थोंसे विशिष्ट है । 

इनके मतमें चित्‌, अचित्‌ और ईइवरके मेदसे अर्थात्‌ भोक्ता, भोग्य और 
निय[मकके भेदसे तीन पदार्थ हैं। जैसे कि उन्होंने ही अपने ग्रन्थ कहा है-- 

“इंइरश्विदचिच्रेति पदा्त्रितय॑ हरि।। 
ईइ्वरश्वित इत्युक्तो जीवो दृश्यमचित्‌ पुनः ॥' 

चितशब्दसे कहलानेवाल्य जीवात्मा परमात्मासे मिन्न अणु तथा जवि- 
नाशी है | अचित-शब्दवाच्य पदार्थ भोग्य, मोगोपकरण और भोगायतनके भेदसे 
त्रिविध हैं | इस त्रिविध जगतका कर्ता वासुदेवपदवाच्य परमात्मा है। इसीकी 
उपासनासे # जीवकी मुक्ति होती है, इत्यादि । 

सध्याचार्यका मत 

* अध्वाचार्य द्वेतवादी हैं। इन्होंने अद्मवूत्नके ऊपर भाष्य बनाकर द्वेतवाद 
प्रिद्ध करनेकी चे्ट की है। स्वतन्त्र और अस्वतन्त्र ये दो इनके मतमें तत्त्व 
हैं। सम्पूर्ण शुभगुणसम्पन्न विष्णु स्वतन्त्र तत्व है, और इतर सब अस्वतन्त्र हैं। 
स्व॒तन्त्र ईश्वर और जीवका परस्पर भेद ज्ञात हो जानेपर भुमुक्ष॒ सांसारिक 
कष्टसे मुक्त हो जात है, और दुःखरहित आनन्दका उपभोग करता हुआ वह 


* ईंश्वरकी पाँच प्रकारते उपासना मानी गयी है--श्रमिगमन, डपादान, इज्या, स्वाध्याय, 
और योग । देवताके स्थान और माय आदिको साफ-सुथरा करना अमिगमन; सन्ध, पुष्प 
आदि देववाओंकी पूजाकी सामग्रीका उम्पादन उपादान; देवतापूजन इज्या; श्रर्थानुसन्धानपूर्वक 
स्तोत्रादिका पाठ स्वाध्वाय और देवानुसन्धान योग कहलाता है । 


5 -ऋदन मम 
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ईइ्वरके पास प्रमोद प्राप्त करता है। रामानुजोंके समान ये भी जीवाणुवादी ही 
हैं। इनके मतको पूर्णप्रज््‌दशन $ भी कहते हैं। 

वलल्‍्लभाचायेका मत 

वलभाचार्यका जो अहसूत्रके ऊपर भाष्य है, उसको अणुमाष्य भी कहते 

हैं। ये भी जीवणुवादी ही हैं, परमतु पूर्वोक्त मतोंसे इनके मतमें यह विशेष है 
कि गोलोकाघीरवर पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण ही उपास्य हैं, अन्य नहीं । किश्च, यह 
मानते हैं कि यद्यपि वस्तुतः द्वैत है, तथापि झुद्धाद्वैत ही वेदान्तप्रतिपाद्य है, अर्थात्‌ 
शुद्ध जीव और परमात्माका अद्भैत है, क्योंकि जीव और ईइवरकी अविद्या और 
मायारूप उपाधि वे नहीं मानते हैं, इसलिए अग्नि-और विस्फुलिज्ञके समान 
घुद्ध जीव और परमात्माका ऐक्य हो सकता है और अविक्ृतपरिणामवद॒मी 
इन्होंने माना है । 

निम्बाकांचायंका मत 


अह्मसूत्रके ऊपर निम्बार्काचार्यद्री सौरस नामकी अतिसंक्षिप्त व्याख्या है, 
इसीको भाष्य भी कहते हैं | इनका मत मेदाभेदवाद कहलाता है | इनके मतमें 
चित्‌; अचित्‌ और ब्रह्म ये तीन पदार्थ मूलरूपसे माने गये हैं। चित्शब्दसे 
जीव लिया गया है, जो अणु, ज्ञानरूप और ज्ञातृत्व आदि घर्मवाल्य एवं 
अहंपदवाच्य है। अचितृपदार्थ प्राकृत, अप्राकृत्त और कालके भेदसे तीन 
प्रकारका है। सख आददि तीन गुणों काआश्रयीसूत द्रव्य प्राकृत पदार्थ है 
और विप्णुपद परमपद आदिसे कहलानेवाल अप्राकृत है ! इन दोनोंसे 
भिन्न अचेतन द्रव्यका नाम कार है । जगत्कर्वृतव आदि गुणोंसे युक्त 
नारायण, वासुदेवपदवाच्य श्रीकृष्ण ही ब्रह्मशब्दका अर्थ है ।वये चित्‌, 
अचितू और ब्रह्म पदार्थ अनेक वाक्योंसे + परस्वर भिन्न और 


# प्रथमस्तु इनूमान्‌ स्यात्‌ द्वितीयो सीम एव च। 
पूर्ण प्रश्स्तृतीयः . ल्यात्‌ मगवत्कार्यसाधकः ॥ 

इस श्लोकसे मध्वप्तप्रव्त कपरम्पराके ऊपर कुछ आमात्त पड़ता है--अर्थात्‌ बाबुके 
अवतारभूत हनूमान्‌ आदि ह्वारा यह मत प्रस्तुत हुआ है। 

+ अर्थात्‌ 'दवा सुपर्णा? इत्यादि वाक्योंसे पदा्थोंकी मिल्नता मासती है और “सदेव सोम्ये- 
दुमग्र आसीत्‌', 'सर्थ खलु इदं अक्न! इत्यादि अ्रतिय्ोंसे उक्त पदार्थोडी परस्पर अमभिन्‍नता भासती 
है, अतः इन वाक्योंके श्राधारपर चिदच्िदूमिन्ताभिन्‍न अह्म जिज्ञास्य है, यह इन लोगोंका 
कथन है । 


[ ९ ) 


अमिन्न भी मालम पढ़ते हैं, इसलिए मिन्ना्यप्रतिपादक और अभिन्नार्यप्रतिपादक 


अमें प्रामाण्य होनेके कारण ब्रह्माधीनस्थितिप्रवृत्तिमत्त्व-रूपले # और 
पक धर्मसे चिदचिद्धित्राभिन्न ब्रह्म ही मुमुझु द्वारा 5 चल 
है । उक्त प्रकारके ब्ह्मशनसे भगवद्धावापत्तिरूप मोक्षकी प्राप्ति होती दे, यह 
निम्बार्कका संकषिप्तते मत है। 
इस प्रकार आस्तिकदशनोंका साधारणरूपसे दिगदशन कराया गया 
है। इनका अधिक विस्तार तो उनके ग्रन्थोंसे ज.नना चाहिए | अब नास्तिक 
“दर्शनोंका कुछ विवेचन करते हैं| « 
चार्वाकमत 
ध्वूर्वोक' शब्दका अर्थ है--आपाततः रमणीय वाणीको कहनेवारा मेत- 
तक कर चार्वाकमतके आलछोचनसे रागतः प्रवृत्तिशीरू पुरुषों 
उनका मन्तव्य अच्छा ही लगता है। इनके मतमें चार तत्त्व हैं--प्टथ्वी, 
जल; तेज और वायु | ये ही चार तक्त् देह्दाकारमें परिणत होकर मदशक्तिसे 
युक्त मधके समान + चैतम्य्युक्त हो जाते हैं और चैतम्ययुक्त देहेन्द्रियादि ही 
इनके मतमें आत्मा है। इनसे अतिरिक्त आत्मा” कोई पदार्थ नहीं है। और 
इस मतमें केवल प्रत्यक्ष ही प्रमाण है, अनुमानादि नहीं। इस मतके मूल 
प्रवर्तक आचार्य बृहस्पति हैं। ये लोग अतीन्द्रिय पदार्थ मानते ही नहीं |.। 


यो चर्मसे मिन्‍न हैं, तथाएि 
& चछ्यु आदि इन्द्रियाँ यद्यपि परस्पर स्वकीय अधाधारण घः 
अापीनरषिकिरत रूपछे श्रमिन्‍्न हैं । बेसे ही हा अ्चित्‌ और ब्रक्कके विषयमैँ मी उक्त 
इष्ठान्त घद्ध सकता है, यह इनका मनोगत माव है । वि 
जैसे छुरा जिस पदार्थले बनती है, उस पदार्थमैं मादकता पहलेसे नहीं रहनी, वि 
डसकी विशेषक्रिया दरा डसमें अकस्मात्‌ मादकता आ जाती है, वैंसे हो प्रथिब्यादि पदाः हर 
प्रत्येकरूपसे चैतन्यशक्तिके न होनेपर भी उनके परस्पर विलक्षण आक्ृतिमें बी 
बाद चैतन्यशक्ति आ जाती है, यह चार्वाकोका ताथ्पर्य है। जैसे कि इन्हीं लोगोंकी 
बत्र चलारि भूतानि भूमिवार्स्यनलानिला:। 
चत॒म्ये:. जल. भूतेम्यश्रेतन्यमुपजायते ॥१॥ 
किण्वादिम्यः समेतैभ्यो द्रव्येभ्यी मदशक्तिवत्‌ । | 
श्रहं स्वूलः कशो5स्मीति सामानाधिकरण्वतः ॥ र।| 


| अर्थात्‌ अतीन्द्रिय पदार्थोकी सिद्धि अनुम/नते की वा सकती है और है मो | 
इनके मतमें प्रमाण नहीं है, अतः इनके मतमें अतीन्द्रिय पदार्थ नहीं , गद तालय है। 


किन कक. चेक पल 


[ श्३ १] 
बौद्धमत 
बौद्धमत चार प्रकारसे विभक्त है--माध्यमिक, योगाचार, सौऋआन्तिक और 
वैभाषिक । चार्बाकमतसे इनके मतमें अनेक विरक्षणताएँ हैं | थे लोग अनुमानको 
भी प्रमाण मानते हैं। . 
माध्यमिघमत 
इन चारोंके मतगें सर्व क्षणिकं क्षणिकम्‌ , सर्व दुःख दुःखम्‌ , सव॑ स्वलक्षण 
स्वलक्षणम्‌ और सर्व शूल्बें शूत्यम्‌! इस प्रकारकी चतुर्विध भावनासे # परम 
पुरुषार्थ होता है, ऐसा माना गया है | इनका मत है कि शिष्योंको गुरुके पास 
जाकर योग और आचार दो क्रियाएँ करनी चाहिएँ । + योग--अप्राप्त कस्तुकी 
यथार्थछूपसे प्राप्तिक लिए शक्ल । आचार- गुरुने जो उत्तरूपसे कहा हो, 
उसका अज्ञीकार । गुरुजीने जो उपदेक्ष दिया हो उसका अज्ञीकारकर पर्यनुयोग 
( शड्ढ ) करनेपर माध्यमिऋसंज्ञा होती है । ये माध्यमिक सर्वेशूत्य- 
वादी हैं और अनुमान प्रमाण मानते हैं। 
योगाचारमत 
माध्यमिक बौद्ध सर्वशत्मवादी हैं। और ये योगाचार बाह्यार्थशून्यवादी हैं 
अर्थात्‌ आन्तरज्ञानरूप अर्थक्षी क्षणिकरूपते स्थिति मानते हैं। इसमें 
युक्ति है कि यदि ज्ञानरूप अर्थ न माना जाय, तो जगदान्ध्यप्रसक्ति होगी, 
इसलिए बुद्धितत््त माननेकी आवश्यकता है । इनकी 'बोगाचारः संज्ञा इसलिए 
हुई कि गुरु द्वारा कहे गये भावनाचतुष्टय और बाल्यर्वश्य्यत्वका अज्जीकार करनेके 
अनन्तर आन्तरज्ञानरूप अर्थकी शुस्यता कैसे दो सकती है ? इस प्रकार पर्यनुयोग 
किया है । ये छोग क्षणिकत्व रूपते बुद्धितत्तका जज्जीकार करके वालह्या्थवादका 
खण्डन करते हैं अर्थात्‌ वाह्य पदार्थ ज्ञानहूप ही है, उसझी ज्ञानसे अतिरिक्त 
सत्ता नहीं मानते हैं | केवल वासनाविशेषसे ज्ञानमें अनेक आकार मासते हैं। पूर्वोक्त 
भावनाचतुष्टयसे सम्पूर्ण वासनाओंका उच्छेद्‌ हो जानेसे केवल विशुद्ध 
विज्ञानका डदय होना ही इनके मतमें मोक्षपदार्थ है । 
सौत्रान्तिकमत 
सौत्रान्तिकमतमें ज्ञानके सिवाय बाह्य वस्तुडी -ह अनर रू वंश है कलसक मे कक सता अतुमानसे मादी गयी अनुसानसे मानी गयी 
# अथात्‌ सत्र चणि+ है, दुःलात्मक है, स्नक्षण है ओर शल्य है, इस प्रकारकी 
भावनासे ही मोक्ष हो सकता है, यह जौद्धोंका कथन है। 
॥ “अप्रात्ता्थस्व प्राप्मये पर््यनुयोगो योग, गुरुक्तस्यायस्थाज्ञीकरणसाचार:? इस प्रकार योग 
और आचारका लच्॒ण मिलता है | 


दी ७ + ० 
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है । उनका केहना है--यदि बाह्यार्थका सर्वथा अभाव माना जाय तो 'बाहरके 

समान आम्तर वस्तुका अवभास होता है” यह योगाचारका कथन ही नहीं 

बन सकेगा, क्योंकि बाह्य पदार्थके सर्वथा अमावमें तन्रिरूपित इष्टान्तका न होना 

विश्वित ही है । इन्होंने रूपस्कन्ध, विज्ञानस्कन्ध, वेदनास्कन्ध, संज्ञास्कन्ध और 

संस्कारस्कन्ध, इस भेदसे पाँच स्कन्ध माने हैं। शब्दादि विषय और इन्द्रियाँ 

रूपस्कन्ध हैं, आल्यविज्ञान और प्रवृत्तिविज्ञानका प्रवाह विज्ञानस्कन्ध है, 

सुखदुःखादिप्रत्ययका प्रवाह वेदनास्कन्ध है और संस्कारस्कन्धशब्दसे धर्मा- 

घर्मादे कहे जाते हें । यह सम्पूण जगत्‌ दुःखरूप और दुःखसाधन है, इस 

प्रकाकी भावना करके उसके निरोधके लिए तत््वज्ञानका सम्पादन करना 

चाहिए और वह तभी हो सकता है जब दुःख, आयतन, समुदय और मार्ग रूप 

चार तत्त्वोंका # ठीक-ठीक परिज्ञान हो । एवच्च, इसीके परिज्ञानसे मोक्ष होता 

है । इन लोगोंकी सौत्रान्तिक संज्ञा इसलिए हुई कि इन्होंने सूत्रके परम 

रहस्यको पूछा है । 

चैभाषिकमत 
वैमाषिक लोग बाह्य अर्थको प्रस्यक्षसे ही सिद्ध करते हैं, अनुमानसे नहीं; 

क्योंकि व्याप्तिज्ञाके बिना अनुमान हो ही नहीं सकता | अनुमानमें प्र-यक्षान्मक 

ही व्याप्तिग्रह अपेक्षित होता है, यह सर्वानुभव्सिद्ध है। इसलिए ग्राह्य 

और अध्यवसेय मेदसे दो प्रकारका अर्थ वैभाषिक लोगोंने माना है। पूर्वमतमें 

बाह्य अर्थकी सत्ता अनुमानसे हीं मानी गयी है और इस मतमें प्रत्यक्षसे मानी गयी 

है, यह विशेष है । प्रत्यक्षप्रमाणसे गम्य अर्थ ग्राह्म है और अनुमानसे गम्य अर्थ 

अध्यवसेथरूप है, यह समझना चाहिए । यद्रपि आदि बुद्ध एक ही हैं, तथापि उन्होंने 
बाह्य और आन्तर पदार्थों सर्वथा अनास्था रखनेवाले शिष्योंके प्रति उपदेशके 
लिए पहले शूत्यवादका उपदेश दिया, विज्ञानमात्रमें आस्था रखनेवालेकि प्रति 
केवर विज्ञन ही सत्‌ है, ऐसा उपदेश दिया और विज्ञान एवं बाह्य 
पदा्थो्ें श्रद्धा रखनेवालेकि प्रति दोनों सत्य हैं, ऐसा उपदेश दिया है, इसलिए 
विनेयमेदसे बुद्धकी भाषा मिन्न-मित्र है--इस बातको यह चतुर्थ बुद्ध कहता है, 

अतः इसकी वैभाषिकसंजश्ञा हुई | 

# रूपादि पञ्स्कन्च दुःख है। पाँच शानेर्द्रिय, राँव विषय, मन और बुद्धि दःखका आयतन 


ह के 
है। मनष्वोंके हृदयमें जो राय द्ेषश उदय होता है, वही समुदयपदार्थ है और 'सत्र पदार्थ 
क्षशिक हैं? इस अैकारकी स्थिर वासना-मार्गपदार्थ है। इन चार पदार्थोके ज्ञानसे मो होता है। 
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यद्ी कारण है कि उक्त चार प्रकारके बौद्धोंकी उपदेश देनेवाले मूलभूत 
बुद्धके एक द्ोनेपर भी तत्‌-तत्‌ स्वोपदेष्टव्य शिष्योंकी मतिके वैचिज्यसे । 
प्रकारके बौद्ध कहते हैं । 
जैनमत 


इस मतको आहत मत भी कहते हैं, क्योंकि इसके प्रवर्तक “अहतः 
नामके आदेपुरुष थे । ये आत्माको स्थायी मानते हैँ ।इस मतमें पहले जीव 
और अजीब मेदसे दो तस्‍््व माने गये हैं | फिर इसीका विस्तार जीव, आकाश, 
धर्म, अधर्म और पुद्वलास्तिकायसे भी क्रिया गया है। 'अस्तिकाय' शब्द 
पदार्थवाची है। ये संसारी और मुक्त भेदसे दो प्रकारके जीव मानते हैं ।- अजीब 
पदार्थका ही आकाश, धम, अधर्म और पुद्ढल विस्तार है। 


और जैनोंने प्रकारान्तरसे जीव, अजीव, आस, संवर, निज्रर, बन्ध और मोक्ष, 
इस प्रकार सात पदार्थ माने हैं । परोक्ष और अपरोक्ष दो प्रकारके इनके मतमें 
प्रमाण हैं। इनके मतमें इवेताम्बर और दिगम्बर आदि अनेक अवास्तर भेद हें 
स्थाह्भाद सभी जैनोंको सम्मत होनेपर भी क्ियांशमें इन मतोंकी मिन्नता है। सम्पूर्ण 
कर्मबन्‍्धनोंसे छूट जानेके बाद असन्नरूपसे जीवकी स्थिति ही इनका 
मोक्षदार्थ है। सम्यकदशन, सम्यकज्ञन और सम्यक्चरित्र मोक्षप्राप्तिक 
भाग माने गये हैं । 


पूवीक्त प्रकारसे आस्तिक और नास्तिक दरीनोंका अत्यन्त सूक्ष्म: रीतिसे 
विभाग किया गया है | परन्तु उनका अधिक विस्तार तत-तत्‌ अम्धोंमें अधिक 
विस्तृत रूपसे मिलता है ! प्रकृतमें सूक्ष्मरीत्या इसलिए बतलाये गये हैं कि उनके 
अमिमत पदार्थोक्ा आकलन सूत्ररूससे तत्-तत्‌ दर्शनशाख्रोद्तिपदार्थ- 
जिज्ञासुओंकी हो सके । 


दर्शनशाख्रोंकी श्चनामें आचार्योकी प्रहत्तिका कारण 


प्रत्येक दर्शनकारकी दर्शनर्चनामें प्रवृत्ति इसलिए हुई कि अनेक 
प्रकारके दुःखोंसे परिपीडित सांक्षारिक जीवोंकी दुःखोंसे मुक्ति हो और उन्हें : 
सुख प्राप्त हो। तबतक मनुष्योंको चिरस्थायी शान्ति प्राप्त नहीं होती है, 
जबतक कि उन्हें आध्यात्मिक ज्ञान प्राप्त नहीं होता । यद्यपि व्यावहारिक साधन- 


पार रत 
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विशेषोंकी सम्पत्ति कुछ व्यावहारिक अड़चनोंको हट सकती है, तथापि उससे 
पारमार्थिक चिरस्थायिनी शान्ति नहीं मिलती है, अतः जगतके साधारण 
जनेंके उपकरारको मनमें रखकर तत्‌-तत्‌ दर्शनकारने सूत्ररूपसे अधिकारि- 
विशेषोकि लिए तत्-तत्‌ ग्रकारोंका अनेक युक्ति-प्रयुक्तियोंसे दिम्दर्शन इसलिए 
कराया है कि उतनी श्रेणीके अधिकारी पुरुषोंको कुछ-न-कुछ शान्ति अवश्य 
मिल जाय, और उन्हींके मूलभूत सिद्धान्त या सूत्रोके आधारपर आगेके 
व्याख्यानकारोंने भी विशद व्याख्या की है । 

अब इस विषथर्में समझसेकी आवश्यकता है कि किसी विशेष व्स्तुको 
प्राप्त करनेके लिए उसके मिन्न-मिन्न मार्ग हो सकते हैं, परन्तु उस कतुके 
स्वरूपमें सेद्धान्तिक भेद नहीं हो सकता । जैसे कि कोई रक्ष्मीकी श्राप्रिके लिए 
अनेक मार्गोका अनुसरण कर सकता है, परन्तु उससे प्राप्तव्य रक्ष्मीरूप अर्भके 
स्वरूपमें भिन्नता नहीं हो सकती है । वैसे ही तृप्यथ भोजनके मार्ग भले ही 
अनेक प्रकारके हों, परन्तु उनसे साध्य तृप्तिके स्वरूपमें मेद नहीं हो सकता। 
बस, इसी दृष्टान्तको लेकर यदि ठीक-ठीक विचार किया जाय तो भले ही मान- 
सिक निलरधिक शान्ति या मोक्षके लिए अनेक माग मिल जायेँ, परन्तु रुक्ष्यके 
सरूपमें उनसे भेद नहीं हो सकता | यदि उसीके स्वरूपमें मेद हो गया तो 
उसे मोक्ष या मानसिक शान्ति कैसे कह सकते हैं ? ६ 

पूर्वोदूधृत दर्शनोंके विषयमें यही गड़बड़ी मरी पायी जाती है, अर्थात्‌ उनमें से 
किसीने मोक्षका एक-प्ता रूप नहीं बतरूया है, प्रत्युत अपने-अपने वैयक्तिक 
भावसे प्रेरित होकर मोक्षके मिन्न-मिन्र स्वरूप निर्धारण. किये हैं। जो आत्तिक- 
दर्शनौविभागमें मत उपन्यस्त किये गये हैं, उनमें श्रुतिवाक्योंडी खींचातानी 
ही की गयी हे । और नास्तिक-दशनोंका तो कोई मूलभूत आधार ही नहीं है, 
अतः उनमें तो दर्शनत्व भी सन्दिग्ध है ! 

यद्यापि कुछ महापुरुष उक्त सभी दर्शनोंका एक-सा समन्वय करनेके लिए 
भी प्रवृत्त होते हैं, परन्तु उनका वह समस्वय केवल उसी प्रकारका होता है 
फोई घट और पटको द्रश्यत्वरूपले एक स्वरूप बनाकर जलाहरणक्रिया 
पटले करनेकी इच्छा करता हो। और उस प्रकारका समन्वय दर्शनकारोंने 
अपनी किसी भी पंक्तिमें नहीं बतलाया है । 

और दूसरी बात यह भी है कि वेदान्तदर्शनकों छोड़कर न्याय आदि 
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आस्तिक-दर्शनशास्त्र आत्मतत्त्वविज्ञानाख्य मोक्षके प्रतिषादनके लिए मुख्यरूपसे 
अत नहीं हुए हैं, परन्तु अन्यान्य द्रव्यादि पदार्थोका निरूपण करनेके 
लिए प्रवृत्त हुए हैं । जैसे न्यायमें द्व्यादि पदार्थोका निरूपण, सांल््यमें प्रकृति, 
पुरुष और योगका निरूपण तथा पूर्वमीमांसामें धर्माधर्मका निरूपण किया गया है। 
उनमें आत्माका निहूपण प्रधान रू।से नहीं किया गया हैं, अतः उनसे साक्षात्‌ 
आध्यात्मिक उन्नतिकी मनुष्यों आशा नहीं करनी चाहिए | हां, इतना अवश्य हो 
सकता है कि उनके अध्ययनसे व्युत्त्ति हो जानेके कारण बुद्धिदोषकी निवृत्ति 
होनेसे वेदान्तके अध्ययनमें सरलता होती है । इसीलिए उसमें परम्परया-- मोक्ष- 
गासव्युधादन द्वार--मोक्षोपयुक्तज्ञाससाधनता . आ सकती है, अतः हम 
उनके ऋणी हो सकते हैं | 
आचार्यपाद श्रीशड्रका अतिसम्मत अद्वेवतस 
अब आइए वेदान्तदर्शनमें, बेदान्तमें भी आत्मस्वरूपके प्रतियादनावसरमें 
श्रीशक्वराचार्यके सिवा अस्यान्य आचायोंनि अतिके वास्तविक तात्प्को 
विरुद्धख्मसे ही बताया है, अतः उनके व्याख्यानसे आत्मतत्तप्रतिपत्तिकी 
आशा व्यर्थ है | जब हम भगवान्‌ आचार्यपाद श्रीबड्रके विस्तृत भाष्योंको 
देखते हैं, तभी हमें एक आशाका स्थान और सन्तोष प्राप्त होता है । 
यह सर्वसाधारणको विदित है कि जो कोई पुरुष कपट आदि 
दोषोंसे रहित होता है, उसके कहे हुए वाक्यमें भी एकार्थता ही रहती है, 
मिन्रार्थता नहीं। यदि उस वाक्यक्ों, जो उस निदृष्ट पुरुषने जिस अभके 
परिज्ञानके छिए प्रयुक्त किया है, बुद्धिकौशलसे अन्याथपरक मान लें, तो उस 
वक्ताके साथ अन्याय अवश्य होगा । इसी प्रकार वेदवाक्योंका, जो कि अपौरुषेय 
नेके कारण सर्वथा दोषरहित हैं, मूल तात्यय छोड़कर यद्दि अन्य स्वामिमत ही 
अर्थ करें तो अवश्य हम दोषी ठहरेंगे। भगवान्‌ शझराचार्यने उन अ्रुतियोंका 
ऐस् ही व्यख्यन किया है, जो उनका वस्तुतः अतिपाथ था। शह्राचार्य 
साक्षात्‌ भगवान्‌ ही थे, जिनमें छह्म या व्यर्थामिमानका लेश मी नहीं था, अतः 
निदृष्ट अपौरुषय वाक्योंका भगवान्‌ ही ठीक-ठीक व्याख्यान कर सकते हैं । 
अपि च, अतिके प्रत्येक वाक्यके तात्यर्यका निगय करनेके लिए उपक्रमोप- 
संहार आदि छः प्रमाणोंकी अपेक्षा अवश्य होतो है । उपक्रमोपसंहारादि पड़्विध 
आतितारर्यनिश्वायक॒ अमाणोंकी उपेक्षा करके यदि केवल मनगढ़न्त अथ क्रिया - 
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तो उन वाक्योंका वास्तविक अगर हाथमें नहीं आ सकता है। अतः कर 
कि आधारपर ही श्रुतियोंका अर्थनिश्चय करना चाहिए । किसी प्रकार भी 
7 अनिर्णयावसरमें इन प्रमाणोंकी उपेक्षा नहीं की जा सकती, क्योंकि 
पीके हू स्वभाव है कि उनके स्वार्थनिर्णयमें उपक्रमोपसंहारादिकी 
अल हे। जतः श्रत्यथनिर्णायकवरूपसे स्वमावतः प्राप्त उन प्रमाणोंकी 
हल उपेक्षा करे तो इससे रा कहा जा सकता है कि वह वहिके 
वभावका भी अपलाप करता है। हि 
05 इस स्वमावस्थितिका वअवृरूम्बन करके श्षतियोकि ५ के 38 
है, तब श्रुतियों द्वारा भगवत्याद शड्डराचार्यने जिस निर्मुण सच दानन्दः के 
हज अर्थ प्रतिगदन किया है, वही अद्वैल अर्थ अ्रतिवाक्योंसे ० 
प्राप्त हो जाता है, इतर नहीं, क्योंकि श्रुतिने बार-बार उक्त जद्गेतवस्तुका है 


प्रतिपादन किया है, कारण--- 
द्वितीयाद्भै मय मव॒ति । 
एकमेवाद्वितीयं त्ह्म । 
भवति । 
नेह नानास्ति किश्वन । ह 
यो: स सृत्युमामोति य इह नानेव.. सलिल एको द्रष्टद्वैतः । 
सो अथात आदेशो नेति नेति । 


इदू सर्वे यद्यमात्मा । 
एतस्मिस्नुद्रमन्तरं कुरुते अथ तस्य भर्य 


दा सं । एकघा बहुधा चेब दृश्यते जलचन्द्रवत्‌ । 
सब खल् इदं ब्रह्म । नान्यो3तो5स्ति द्रष्ट । हे 
आत्मा वा इंदमेक एवांग्र आसीत्‌ । यत्र द्वेतमिव भवति हज इतर 
योउन्कं देवतामुपास्ते न स वेद । पश्यति, यत्र लवस्य सर्वमालीवामूत्‌ 
अहं ब्रह्मास्मि । तत्‌ केन कं परयेत्‌ । 

तत््वमसि । 


इत्यादि अनेक श्रुतियाँ अद्वैत ( समस्त द्वेतप्रपश्नसे शूत््य ) स्वत आकाश 
आनन्दस्वरूप ब्ह्मका ही प्रतिपादन करती है और भ्रमसे प्रतीयमान ४ 
वस्तुका निषेध करती हैं । इसी श्रुतिसम्मत उद्वैततत्वका भगवान्‌ 3 
आपने ब्रहमस॒त्रों द्वारा भी प्रतिपादन किया है । और उसीको भगवत्याद है व 
लोककल्यागार्थ विशद किया है । अन्य मतावरूम्बियोंने जो खींचा--त| रे 
उसका तो उक्त श्रुतियोंसे ही निराकरण हो जाता है, अतः उनके विषय 


>> 20 


६ ए्८ ॥ 
अधिक कुछ लिखनेकी आवश्यकता प्रतीत नहीं होती है। यही अ्वैतब्रह्म माया- 
शबलित होकर समस्त प्रपन्नके प्रति अभिन्न निर्मित्तोपाढान होता है । ४ 

श्रुतिसम्तत सायाका स्ररूप 
हे कुछ छोग मायावादका, जिसका कि आचार्यपादने वर्णन किया 
हम रे लिए प्रम्तुत होते हैं | परन्तु उनका वह खण्डन केवड अज्ञान- 
रा । पहले जो मायाबादका खण्डन करनेके लिए प्रस्तुत होते हैं, 
यदि धर्मिकुक्षिप्रविष्ट मायाका परिज्ञान है, तो वे किसका खण्डन करेंगे 
यदि नहीं है, तो खण्डनमें खण्डनीय वस्तुके परिज्ञानड्री, जो कि सत्र 
सिद्धान्तसम्मत है, आवश्यकता होनेके कारण उसके अस्तित्वामाव उनके! 
खण्डन केवल उपहासास्पद ही होगा | ह 
हि के है भगवान्‌ आचार्यपादने किस रूपमें मायाका अज्ञीकार किया है, 
पहले समझना चाहिए, और उसे टटोछना चाहिए कि वह वेदसम्मत 
है या नहीं ! अनन्तर उसकी परीक्षा की जाय तो परीक्षा ठीक होती है, परन्तु 
ऐसा नहीं किया जाता । ऋग्वेदादिमें मायाशब्दका आचार्यसम्मत अर्थमें कर प्से 
प्रयोग किया गया है । जैसे-- का 
माया विन वृत्रमस्फुरन्निः 
मायिनो दानवस्य माया आ! 
अ्ुतस्य महीं मायाम्‌ 0 24 
कवितिमस्थ मायाम्‌ [ म० ७ सू० ९६ म० ५-६ ] 
निर्माया उत्ये असुरा अभूवन्‌ लवच्च मा वरण कामयासे । 
ऋतेन राजन्ननृतं विविंचन्मम राष्ट्रस्याधिपत्यमेहि [म० १० खू० १२४ म० ५ 
मायामिरिन्द्र मायिन ल॑ श्रुष्णमवातिर: [ म० १ सू० १२] 
मायिनाममिनाः श्रोत मायाः [ म० १ सू० ३२ ] 


इस प्रकार मायाशब्दघटित अनेक वाक्य ऋग्ेदादिमें उ 
उनका उपक्रमोपसहार आदिके आधारपर निर्णय करनेसे वही दल 23 
होता है जो पूज्यपाद श्रीशकराचार्यजीसे माना है । आचार्यपादने बार-बार कहा 
है कि सत्यस्वरूप तत्त्वज्ञानसे असत्यस्वरूप मायाकी निवृत्ति होती है। यही बात 
ऋ्वेदके 'ऋतेंन राजन! ( सत्यसे अनृतकी अर्थात्‌ मायाक्री निबृत्ति होती है 
इत्यादि मन्त्रसे स्पष्ट भासती है । एवं-- 


। 

इन्द्रो मायामिः पुरुरूप ईयते। 

मायान्तु प्रकृतिं विद्य'त्‌ मायिनन्तु महेश्वरस्‌ । 

मायामेतां तरन्ति । 

अनृतेन ही प्रत्यूढाः.। 

इत्यादि अन्याउन्य श्रुतिवाक्य भी दक्ता्थमें ही प्रमाण हैं । और मायाको 
अनिर्वचनीय मानना भी श्रुतिने ही बतलाया डै--'न सत्‌ तज्ञासदुच्यते' 
अर्थात्‌ माया सत्तत और असस्वसे रहित यादी अविर्वचनीय है । 

पूर्वापरभावका विचार भे करके जो छोग अपनी निरालम्ब बुद्धिके आधारपर 
विचार करते हैं, उनसे वेदके यथार्थ अर्थकी आशा नहीं करनी चाहिए, 
क्योंकि ऐसे पुरुषोसि सदा श्रुति डरा करती दै, इस अर्थका पोषक-- 

'बिमेत्यल्पश्रुताद्‌ वेदों मामयं प्रहरेदिति । 
इतिहास-पुराणाम्यां. पेई समुपबृंहयेत्‌ ॥! 

इस प्रकार प्रसिद्ध वचन भी मिलता है। 

और मायाशब्दका छोकप्रसिद्ध अर्थ किया जाय, तो भी वही अर्थ होता 
है, जो कि आवचायचरणने माना है, क्योंकि कोषकारोंने मायाशब्दके 
छद्म, कापस्य, इन्दजाल और मिथ्याबुद्धिहित अज्ञान अर्थ माने हैँ। यदि माया 
शब्द उक्त अर्थवाल्ा नहीं होता, तो इस अनादिप्वाहकी गति केसे होती ! 

और सूत्रकार बादरायणकों भी यही बात सम्मत है, क्योंकि यह बात 
वेदान्तजगतर्मे प्रसिद्ध है कि एकके विज्ञानसे सभी वस्तुओंडा विज्ञान हो जाता 
है । इसी विचारकों लेकर सूत्रकारने 'प्रकृतिश्व प्रतिज्ञादशन्तानुपरोधात्‌', 'तदननन्‍्यस- 
मारम्मणशब्दादिभ्यः, प्रतिज्ञाहनिर्यतिरिकाच्छब्देम्य? इत्यादि सूत्रोंसे प्रतिशञा 
और दृष्टान्तके अनुपार ब्रह्मकी जगतकी प्रकृति माना है और कार्यकी 
ब्रह्मसत्तसे प्रथक सत्ताका खण्डन किया है । एवमेव आकाशादिकी ब्रह्ममें 
अध्यस्तता मानी है। इसीसे यह परिस्फुट है कि प्रतिश्ञावाक्‍्य औरोंसे प्रधान 
है, उस प्रतिज्ञावक्यकी तभी उपपक्ति हो सकती है जब कि विवर्तवादका 
आश्रयण.. किया जाय, अन्यथा नहीं हो सकती, कारण एके. विज्ञानसे 
सर्वविज्ञानकी प्रतिज्ञा करके देशटन्त दिया गया है कि यथा सोम्येकेन 
सृत्पिण्डेन सर्वे सृण्मय विज्ञात॑ स्पाह्माचारम्भण विकारों नामथेय मृत्तिकेत्येव 
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[ २० ] 

संत्यम्‌' इस श्रुतिकरी आचार्यपादकी प्रगाडीके सिव्रा अन्य ह्रणालीसे उपपत्ति 
नहीं हो सकती है। इस अतिमें एकविज्ञानसे सर्वविज्ञान जो अतिज्ञात है, 
वह तत-तत्‌ व्यक्तिरूपसे विवक्षित नहीं है, किन्तु मुमुक्षुके लिए जो 
अभीष्ट ज्ञान है, उसीका श्रुति प्रतिपादन करती है | वह है-- मोक्षसाथनीमूत अद्वितीय 
अक्नज्ञान | क्षति जिसका श्रतिपादन करना चाहती है, उसमें शिष्यकों शह्ढा हो 
कि द्वैत प्रपश्न तो विद्यमान है, फिर, कैसे अद्वितीयलका ज्ञान हो सकता है ? 
तो इस शझ्ढाका परिहार करनेके लिए “यथा सोम्यैकेन! इत्यादि अ्रतिकी 
प्रदृत्ति हुई है | तापरथ यह हुआ कि जैसे झुक्तिमें आरोपित रजतादिका और 
रुजुमें आरोपित सर्पादिका स्वरूप शक्ति आदि ही हैं, क्योंकि आरोपितदी 
अधिष्ठानसे अतिरिक्त सत्त नहीं हो सकती। अतः शुक्ति आदिके तत्त्व 
ज्ञानसे उनमें आरोपित सकल पदा्थोंका सत्त विदित हो जाता है, आरोपित 
रजतादिका तत्त झुक्ति आदि है। और यथार्थ ज्ञान भी वही हो सकता है, जो 
तत्तावगाही हो | जो तक्तावगाही ज्ञान नहीं होता, वह मिथ्याज्ञान है। 
अतः शुक्तिमें रजतका ज्ञान मिथ्याज्ञान है। इसलिए उक्त अति एक 
विज्ञाससे सर्वकिज्ञानका जो कथन है, वह भी अधिष्ठानभूत सत्य वस्तुके विज्ञानसे 
आरोपित पदार्थोंका स्वरूपविज्ञान विवक्षित है. यानी अन्ययूत अधिष्ठान- 
की सत्तासे प्रथक्‌ द्वैतपदा्थोंकी वास्तविक सत्ता नहीं है, अतः वे 
मिथ्यामूत ही हैं, इस अकारका ज्ञन विवक्षित है| “देव सोम्येदमप् 
असीत' इत्यादि छाम्दोग्योपनिषद्का उपक्रम भी उक्त ज्ञानकी सम्पत्तिके छिए ह्दी 
है. यह समझना चाहिए | विस्तारमयसे प्रकृतमें विचार नहीं करते । यदि 
इनरमतोंका अवलम्बन किया जाथ, तो श्रुविद्य अ्रतिज्ञा-इश्टान्तवाक्य कभी 
युक्तियुक्त नहीं होगा। इबलिए जिनकी जाशझ्ञ है कि निर्विशेष अद्वतवाद 
सूत्रकारको सम्मत नहीं है, उसका अ्रक्ृतिश्व प्रतिज्ञा इत्यादि सूत्रोंसे स्पष्ट 
खण्डन डो जाता है, अतः उनका कथन आस्त है | 

यदि विवाद न मानकर परिणामवाद माना जाय, तो यह ग्रइन भी 
उपस्थित हो सकता है कि ब्रह्म एकदेशसे परिणत होता है, या सर्वात्मना 
परिगत द्वोता है ? यदि प्रथम पक्ष माना जायगा, तो साःवयवत्वकी प्रश्क्ति होगी 
और निरबयवत्मतिपादक श्रुतियाँ विरुद्ध होंगी | यदि द्वितीय पक्ष माना जायगा, 
तो ब्ह्मते अतिरिक्त विकारकी अनव्रस्थिति और अह्मछझा अभाव प्रसक्त होगा। 


किन हक 


[२१] 
अतः इसी पूर्वपक्षका 'झस्नप्रसक्तिनिरवयवत्वशब्दकोपो वा! इस सूत्रसे उत्थान 
करके 'श्रुतेस्तु/ शब्दमूछत्वात! इससे आपाततः समाधान करके “आत्मनि चैवं 
जिचित्राश्व हि! इस सूत्रसे सूत्रकारने विवरततेव|दके आअ्यणसे ही समाधान किया हे 
कि जैसे स्वप्नद्रश जीवका उसके स्वरूपके अनुपमर्द्से परिणाम न होनेपर भी 
अवेक प्रकारकी रथाईि सृष्टिका प्रादुर्भाव होता है, वेसे ही अक्ममें भी स्वरूपके 
अनुपमर्दसे अनेकाकार सप्टिका भास होता है। बाचस्पति मिश्रने भी कहा है 
कि अनेन स्फुटितों मायावादः अर्थात्‌ इससे माबावादका स्पष्टीकरण हो 
ही जाता है । 
यद्यपि सूत्रकाका अमिम्रत मायावाद € विश्र्तवाद ) अलन्त स्पष्ट है, 
तथापि प्राकनन कर्मविशेषोंके प्रमावसे और सम्प्रदायशुद्ध शाख्रीय परिज्ञान न 
होनेके कारण मनुष्यस्वभावोचित अ्रमका होना स्वाभविक है; फिर भी उपक्रम 
आदि ताप्रयनिश्चायक्र प्रमाणोंके अनुसार विज्ञ जनोंसे साम्प्रदागिक अध्ययन 
करनेपर उक्त अम अपने-आप मिट जाता है। - 
कुछ लोगोंकी इस विषयमें भी विप्रतिपत्ति है कि अह्मस॒त्रोंमें ब्रह्मज्ञानसे मोक्षरूप 
फल नहीं बतलूया गया है, अतः ब्रह्मजिज्ञासा क्‍यों करदी चाहिए ? परन्तु यह भी 
असन्ञत है, क्योंकि उपक्रम और उपसंदारके सूत्रोंकीं देखनेसे यह शझ्ढा विलीन हो 
जती है | जैसे पहले उपक्रमका » हे--“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा! | साधन- 
चतुष्टवसम्पन्न पुरुषोंको त्रह्मजिज्ञासा क्यों करनी चाहिए ! इस प्रेकारकी शज्लाका 
समाधान उपसंहारके “अन॒जृत्ति: शब्दात्‌ अनाबृत्तिः शब्दात्‌! इस सूत्रसे स्पष्ट हो 
जाता है, क्योंकि ब्रह्मजिज्ञसा करनेसे उस पुरुषकी संधारमें आवृत्ति नहीं 
होती है, ऐसा “न स पुनरावर्तते” इस श्रुतिसे ज्ञात होता है । 
सूक्ष्म विचारसे इन सब पूथेपक्षोंका समाधान हो सकता है, अतः मायावाद 
श्रुति-स्मृति-सूत्र-सम्मत है, इसमें कुछ भी सन्देह नहीं करना चाहिए | और 
उसीका आचार्य गौड़पाद और आचार्य शड्राचार्यजी द्वरा विस्तार किया गया 
है, जिससे साधारण मनुष्योंका उपकार हो | 
मगवदवतार श्रीआचार्यपादके मुखाम्बुजसे निकले हुए बचनोंके अनुसार 
अद्वैततत्त्वके प्रतिपादनके लिए मिन्न-मिन्न शैलियोंसे जिन आचार्योने सिद्धान्त- 
भेद बतलाये हैं. उनका तक्-तत्‌ अन्थोंसे शब्दसंक्षेप द्वारा सड्ग्रह करके 
श्रीअप्पय्य, दीक्षितने इस अन्थमें सड्झह किया हे। इस अन्थकी उपयोगिता, 


का मी का | मे री जरा 


2 । 


मौलिकता आदिके विषयमें यही सर्वोच्च 


प्रमाण हो सकता है कि इसके 


प्रणेता 


अध्पय्य दीक्षित हैं । इस अन्थ्में अध्पय्य दीक्षितजीने निम्नलिखित भर्तोंका 


सड्ञह किया है-- 

( १ ) प्रकटार्थकारका मत 

( २ ) विवरणकारकः मत 

( ३ ) विवरणके एकदेशियोंका 

( ४ ) संक्षेपशारीरककारका मत 

( ५) व्तिककारका मत 

( ६ ) आचार्य वाचस्पति मिश्रका मत 

( ७ ) कौमुदीकारका मत 

( ८ ) माया और अवियाके मेदवादियों- 
का मं 

(९ ) उक्त भेदवादियोंके एकदेशी- 
का मत 

(१०) माया और जवियाके अभेद- 
वादियोंका मत 

(१ १) पदार्थततक्त्वनिर्णयकारका मत 

(१२) विवर्तवादियोंका मत 

(१३) पंरिणामवादियोंका मत 

(१४) सिद्धान्तमुक्तावलीकारका मत 

(१५) प्रकटार्थविवरणकारका मत 

(१६) सत्तव-विवेककःरका मत 

(१७) नैष्कर्म्यसिद्धिकारका मत 

(१८) अद्लानन्दका मत 

(१९) इग्‌हृश्यविवेककारका मत 


(२१) भारतीतीथका मत 

(२२) तत्तशुद्धिकारका मत 
(२३) न्यायचन्द्रिकाकारका मत 
(२०) पद्चदशीकारका मत 
(२५) तत्त्वप्रदीपिकाकारका मत 
(२६) तत्त्वझुद्धिकारझ्ा मत 
(२७) कवितार्किकका मत 
(२८) पश्चपादिकाकारका मत 
(२९) न्यायसुबाकारका मत 
(३०) विवरणवार्तिककारका मत 
(११) शाखदीपिकाकारका मत 
(३२) न्यायरलमालकारका मत 
(३३) अद्वैतविद्याचार्यका मत 
(३४) विवरणोपन्य/सकारका मत 
(३५) न्यायनिर्णयकारका मत 
(३६) वेदान्तकौमुदीकारका मत 
(३७) शाख्रदर्पणक्ारका मत 
(३८) चित्सुखाचार्यका मत 
(३९) रामाह्याचार्यका मत 
(४०) आनन्दबोधाचार्यका मत 
(४१) अद्वैतदीपिकाकारका मत 


(४२) दृष्टिसष्टिवादियोंका मत 


(२०) कह्पतरुकारका मत 


(०३) सुष्टिहष्टिवादियोंका मत 


इनसे अन्य भी कई मतोंका उपन्यास किया है | 


भगवान्‌ शड़राचार्यजी द्वारा प्रतिषादि 


दित अद्वैत-सिद्धान्तछा कितने 


गौरव 


और अद्धाके साथ अनेक आचार्योनि स्वीकार किया है, यह इसी अन्थके 


[| र३ ] 


अध्ययनसे ज्ञात हो सकता है । आचार्यपादके सिद्धान्तके सिवा अन्य कोई सिद्धान्त 
नहीं है, जिसका इतने आदरसे अने$ प्रयह्म पण्डितों द्वार सम्मान किया गया हो । 
ऐसे विश्विष्ट ग्रन्थका हिन्दी अनुवाद हो जानेसे उन लोगोंको अवश्य आनन्द 
मिलेगा जो छोग इसका अनुवाद समझनेकी अच्छी व्युतत्ति रखते हैं। 
अनुवादमें भाषाके सारल्यपर अलन्त ध्यान रखा गया है, और जहाँ मूलमें काठिन्य 
मास हुआ है वहाँ टिप्पणी द्वारा उस अंशकों ठीक-ठीक साफ करनेकी चेष्टा की 
गयी है । टिप्पणीमें जिन अन्थोंसे मूलकारने मत लिया है, प्रायः उन अन्धोंकी 
अक्षरशः पड्क्तियाँ रख, उनके प्रृडाक्ष देकर उनका भाव भी छिख दिया है | 
दूरी बात, इस अन्धमें आये हुए मर्तोंका संक्षेसे आकडन हो, इसलिए 
साथन्साथ वेदान्तसूक्तिमझ्वीका भी सानुवाद समावेश किया गया है। 
इसके रचयिता परमहंस परिव्राजकाचार्य श्रीगज्ाधरसरस्वती थे | ये अच्छे शास्वेत्ता 
होंगे, ऐसा उनकी सूक्तिमज्जरीकी रचनासे. ज्ञात होता है | इससे अधिक उनके 
विषयमें जाननेकी सामग्री नहीं मिल सकी है । 
जिस आनन्दकन्द परमेश्वरकी असीम कृपासे इस सिद्धान्तलेशसंग्रहका अनुवाद- 
प्रकाशनकार्य निर्विन्न समाप्त हुआ है, उसको सहसश्ञः प्रणाम करते हुए विश्रान्ति 


छेते हैं! 


काञझी 
» ससन्‍्तपश्चमी १९९३ | मूलशह्वर व्यास 
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द्वितीय संस्करणके दो शब्द 


सिद्धान्तलेशसंग्रहका यह द्वितीय संस्करण कृपाल़ पशठकोंकी सेवामें उपस्थित 
करते हुए हमें परमानन्द हो रहा है। इसका प्रथम संस्करण इधर कई 
वर्षोंप्ते समाप्त हो गया था और हम पाठकोंकी इसकी मांग अबतक अनेक अन्तरायोकि 
कारभ पूरी नहीं कर सके । “बुत संस्करणमें पूर्वसंस्करणमें रह गयी जुटियोंका 
यथासंभव परिमार्जन कर दिया गया है। साथ ही पाठकोंडी सुविधाके लिए 
आरम्भमें अल्गसे वेदान्त-सिद्धान्त-सूक्तिमञ्रीका मूलपाठ भी जोड़ दिया गया 
है । छपाई-कागज आदिकी महर्षताके कारण हमें इस संस्करण मूल्य विवशवतः 
बढ़ाना पड़ रहा है। आशा है, ऋपाढ़ पाठक इसे भी पूर्वसंस्करणकी तरह ही 
अपनानेकी कृपा करेंगे । 


काशी बिनीत--- 
महाशिवरात्रि २०११ वि० प्रकाशक 


०४3. 


कक 
श्रौगणेश्वाब ममः । 


सिद्धान्तलेशसंग्रह 
[ भाषानुवादसहित ] 


जप +33#4क्सलज-.+-- 


प्रथम परिच्छेद 


अधिगतभिदा पूर्वाचार्या हुपेत्य सहस्रधा 

सरिदिव महीमेदान्‌ सम्प्राष्य शौरिपदोहता ! 
जयति भगत्त्पादश्रीमन्युखाम्बुलनिर्गता 

जननहरणी प्रक्तिक्नक्माइयेकपरायणा ॥ १ ॥ 


जैसे भगवान्‌ श्रीहरिके चरण-कमलसे निकली हुईं गज्ञाजीने अनेक प्रदेशोंको 
प्राप्त होकर हजारों भेद घारण किये, वैसे ही व्याख्यान करनेवाले अनेक पूर्वाचायोंको 
व्यास्येयरूपसे प्राप्त होकर हजारों भेदोंको प्राप्त हुईं, शुद्ध अद्वितीय अक्मका प्रतिपादन 
करनेवाली अतर् जन्मका नाञ्व करनेवाली भगवान्‌ श्रीशइराचार्यके सुन्दर मुख-कमलसे 
निकली हुई ( भाष्यरकूपा ) सुलरित जणी सर्वेत्कष्ट है। अथीत मैं उसे प्रणाम 
करता हूँ & ॥॥ १ ॥ ् 


# ग्रन्थाध्ययनमें मनुष्योंकी प्रदत्त दोनेके लिए अन्थके आरम्ममें विषय, प्रयोजन, 
अधिकारी और सम्बन्ध ये चार अनुतन्ध बतलावे जाते हैं। प्रकृत श्लोकमें ब्रह्माइयैक- 
परायणा विशेषणसे प्रपश्शश॒त्य सब्िदानन्द ब्रह्म यूक्तिदसे सूचित भाष्यका विषय तथा 
“जननदरणी पदसे मुक्तिरूप प्रयोजन चरतलाया गया है । मुक्तिको चाहनेवाला इसका श्रधिकारी 
है और मुक्ति प्राप्प और अधिकारी प्राप्त करनेत्राला है--इस प्रकार प्रोप्यप्रापकमाव सम्बन्ध है, 
यह अर्थतः सूचित होता है। अतः निरवधिक सुख चाहनेवालेको इस ग्रन्थके अ्रध्ययनमें 
अवश्य प्रवृत्त होना चाहिए, क्योंकि यह मेरा इश साधन है” ऐसा ज्ञान प्रवर्तक होता है। 
निरवधिक सुखसे बढ़कर अन्य कोई इ४ नहीं हो सकता। इस प्रकार भाष्यरूप शास्त्रके 
विधय, प्रयोजन श्रादि अनुबन्धोंका प्रतिपादन करते हुए, अन्थकारने आाष्यके- प्रकरश--एक- 
देशरूप--होनेसे अपने ग्रन्थके भी वे ही बिषय, प्रयोजन आदि हैं, यह सूचित किया है । 


किला न हर बी रष 


5 पिदान्तलेशसंग्रह [ अथम परिच्चेद 


प्राचीनेर्व्यवहारसिद्धविषयेष्वस्मैक्यसिद्धौ पर 
. सन्नयनद्धिरनादरात्‌ सरणयो नानाविधा दर्क्षिताः । 
तन्मूलानिह सद्ग्रहेण कतिचित्‌ सिद्धान्तमेदान्‌ घिय- 
श्शुद्धथे सहुलयामि तातचरणव्याख्यावच:रुयापिताद॥२॥ 
तेषपपादनापेज्ञान्‌ पक्चान्‌ श्रायो यथामति । 
युकत्यो पपादयन्नेव लिखाम्बनतिविस्तरम्‌ ॥ ३ ॥ 


आत्माके ऐक्यक्री अर्थात्‌ अद्वितीय आत्मतत्वक्रो सिद्धिमें परम ताले 
( अत्यतत आदर ) रखनेवाले प्राचीन आचार्योने केवरू अमसे प्रतीत होनेवाले जीव, 
ईश्वर और जगतरूप पदार्थों आदर न होनेसे परस्पर विरुद्ध अनेक अकार-- 
मार्ग--दिखलाये हैं | इस ग्रन्थमें प्राचीन आचार्यें द्वारा प्रर्शित उन्हीं अनेक 
मार्मेके आधारपर पूज्य पिताजीके व्याख्य/रूप वचनोंसे वोधित कुछ सिद्धान्तोंका, अपनी 
बुद्धिकी विशदताके लिए, मैं संकलन करता हैं & ॥ २ ॥ 


प्राचीन आचार्यों द्वारा प्रदर्शित उन विविध सिद्धान्तोमें से उपपत्तिकी अपेक्षा 
रखनेवालें सिद्धात्तोंका अपनो बुद्धिके अनुसार युक्तिसे उपप्ादन करता हुआ मैं , 
संक्षेपसे चित्रण करता हूँ ॥ ३ ॥ 


& यहाँपर शह्ढ। होती है कि जैसे मिन्नमिन्न वस्वुओंमें अमिनिवेश होनेसे 
भेदवादियोंके वचनोंमें प्रामाए्य नहीं है, वैसे ही अद्वेतियोंमे कोई आचार्य एक जीव 
मानते हैं, तो कोई अनेक जीव मानते हैं, कोई जीवको ग्रतित्रिम्तर मानते हैं, तो किसीके 
मतमें प्रतिक्रिम्ब ही ईश्वर है और किसीके मतमें बिम्त्र ईश्वर है, इत्यादि विरुद्ध पत्ञोंमें अमि- 
निवेश रखनेवलले प्राचीन आचायोंके मतमें भी आस्था कैसे हो सकती है ? परन्तु इस शझ्लाका 
परिहार श्लोकमें कहे हुए श्रनादयत्‌' शब्द से हो जाता है। उन उपयुक्त पक्तोंमें आचायोका 
आदर- तासय॑--नहीं है, किन्तु विवक्षित जो जीव और ्रह्मका अमेद है, उसके यथार्थ 
झानके लिए उपायरूपसे वे बतलाये गये हैं| अतः वे अनेक मार्ग दोषावह नहीं हैं, प्रत्युत 
श्रलक्ञारके लिए ही हैं, क्योंकि मनुष्योंकी बुद्धि मिन्नमिन्न है | अतएव किसी एककों किसी 
एक प्रकारसे श्लीर श्रन्यको अन्य प्रकारसे ब्रह्मात्मत्वका ज्ञान होगा | अतः अक्त शझ्झका 
अवसर नहीं है। 'यया यया भवेत्‌ पुंसां व्युसत्तिः प्र्यगात्मनि | सा सैव प्रक्रियेह स्यात्‌ 
साध्वी सा चानवस्थिता । यह सुरेश्वराचायका वचन भी इसी अ्र्थका समर्थक है, इसका भाव 
चद्दी है कि जिस जिस प्रक्रियासे पुरुषोंको आत्म सम्बन्धी जान हो, वही प्रक्रिया उनके लिए 
निदु ४ है। और वह प्रक्रिया अनेक प्रकारकी हो सकती है। [ क्योंकि संखरमें मनुष्योंकी 
जेद्धि एक प्रकारकी नहीं है |। इस एलोकसे ग्रन्थकारने अपने चिकीर्षितका -अभीए 


..* विन कि िआ है प करन 


विधिक्चार | हि ४:92: जम जा 292 कब. पम्प कप छा 
[ वेदान्तसूक्तिमजरी | 


तरसिशतसवर्ण कर्णधूर्णद्द्विरेफा- 
वलिवलितकपोलोदामदानामिरामम्‌ ॥ 

गिस्शिगिरियुताभ्यां लालित॑ नित्यमझ्ले 
स्वजनमरणशील शीलये विप्तराजस्‌ ॥ ९ ॥ 


श्रीमद्गुरुपदास्भीजद्वन्द्रमानम्य भक्तितः 
पिद्वान्तलेशसिद्धान्तान्‌ कारिकामिनिंदर्शये ॥ ऐ ॥ 
अपूर्वों नियमों उन्यस्य परिसड्खबेति ज ऋमात्‌ ॥ 
त्रयों हि विधयस्तेष त्रोतव्य इति को विधि: ॥ ३ | हि 
उड़ते हुए, भौँ 
दस किलर तब मदलते रोगित, पे 
हि कक देवजी तथा पाबंतीजी दोनों अपनी ग्रोदमें 


-प्रोषण करनेवाले श्रीमहा ; 202) 
किस कि जार पालन करते हैं ऐसे श्रीगणेशजी का मैं ध्यान करता हूँ ॥ है 
नका नि 


पर रे लेशमें 

मैं औगुरुजीके सुन्दर चरस्णकमलोंमें मक्तिपूवक प्रमाण करके सिद्धान्त 
तो हूँ ॥ २॥ 
ंयुद्ीव छिद्धान्तोंको कारिकाओंसे दर्शाता हूँ हि 
ञ नियमविधि और परिसिल्लुयाविधि इस प्रकार कमसे तींन है 
में से 'ओतव्य/ ( बह्मसाक्यात्कारके लिए श्रवण करना चाहिए ) यह 


अपूर्वविधि, 
कही गई हैं, उन ;क्‍ 
कौनसी विधि है ? ॥ रे ।! न दे 
ध्यव्यः श्रोतव्यों मन्तव्य/ डे 
तत्र तावत्‌ आत्मावा अरे द्र' ५ य 
पता जगा पर चेदास्तैरापातग्र तिपन्ने अक्षास्मनि ३०४५९ ५७४ 
तज्जानाय वेदान्तश्रवणे विधिः अ्रतीयमानः किंविध इति चिन्त्यते। 


सर्वप्रथम यहांपर यह विचार किया जावा है. कि जिसको अज्ञोंके साथ कर 
बेदका अव्यवन करनेसे वेदालवाक्यों द्वारा साधारणरूपसे ब्रह्मरूप का 
और विशेषरूपसे ब्रह्मको जाननेको प्रबल इच्छा हुई है, उस पुरुषके मे 
ब्रह्मज्ञानके लिए आत्मा वा अरे०! ( हे मैत्रेणि ! आत्माका पक ह 
करना चाहिए, श्रवण करना चाहिए और मनन करना चाहिए ) इत्यादि श्र 


5 


बेदान्तेंके श्रवणमें विधिकी प्रीति होतो है, वह विधि किस अकारकी दे ! 


डर से. ग्रन्थकारका वेदान्तशान 
कर्तव्यक-प्रदर्श भी किया है। तातचरण इत्यादिवाक्यसे गअन्थकार 


आचार्यपरम्थराप्रास है, यह भी सूचित द्वोता है। 


५4७ ७००2 


छः सिद्धान्तलेशसंग्रद [ अथम परिच्छेद 


तिखस्रः खलुविधेविंध;--अपूर्व विधि, नियमविधिः, परिसह्नया- 


विधिश्रेति। तत्र काज्षत्रयेषपि कथमप्यप्र'प्ृस्थ प्रापिकलको विषिराध), 
यथा 'त्रीहीन प्रोज्ञति! इति। नाउम्र ब्रीदीणां प्रोक्षणस्य संस्कारकरमंणो 
बिना नियोगं मानान्तरेण कथमपि ग्राप्तिरस्ति | 


पश्चप्राप्तसस्‍्या पप्राप्तांशपरिपूरणफलको विशिद्वितीय/ | यथा बरीहदीन- 


विधिके तोन भेद होते हैं--अपूर्वविधि, नियमविधि और परिसंख्याविधि | 
इन तीनोंमें से--[ दृष्ट या अहृएट अर्थके लिए ] तीनों कालोमें किसी भी प्रमाणसे 
जो प्राप्त नहीं है, उसकी प्राप्ति करनेवाढी विधि अपूर्वविधि है। जैसे 'ब्रीहीन्‌ 
प्रोक्षतिः - ( बीहियोंका--धानोंका प्रोक्षण करे ). यहाँ ज्रोहियोंका ग्रोक्षणरूप संस्कार- 
कर्म विधायक -श्रुतिके विना अन्य किसी प्रमाणसे प्रात नहीं हे। [ तालर्य यह है कि 
दर्शपूर्णणासके अकरणमें पुरोडाशके छिए त्रीहियोंको--धानोंकी अपेक्षा होती है। 
पुरोडाशके लिए अप्रेक्षित धानोंका जरसे प्रोक्षण करना पढ़ता है। द्ट या अरृष्ट 
किसी भो प्रयोजनके लिए अन्य प्रत्यक्ष आदि अमाणोंसे त्रीहिप्रोक्षणकी प्राप्ति नहीं है, 
केवल '्रीहीन्‌ प्रोश्षति' इस विधायक्र वाक्यसे ही उसझो प्राप्त है, इसलिए वह 
विधायक शब्द अपूर्वबिधि है ]। 


पक्षमें जो प्रात है उसके अप्रा्त अंशकी परिपूर्ति करनेवाछी विधि नियमविधि 
कहलातो है। [ अपूर्वविधिसे नियमविधिम यह विशेषता है कि नियमविधिमें श्रुतिके 
“बिना भी अन्य प्रमाणसे एक पक्षमे क्रिया प्राप्त होती है। जब एक कसतुमें एक 
क्रिया को जायगी, तब उस ऋालमें उसमें अन्य क्रिया नहीं की जा सकतो, क्योंकि 
एक काछमें एक वस्तुमें दो क्रियाएँ नहीं हो सकतीं, इसलिए पक्षात्तरमें ही मिन्न- 
भिन्न क्रियाएँ होंगी, जैसे चावल निकालनेके लिए जिस क्षणमें धान मूसलसे 
कूटे जाते हैं, उसी क्षण नख्बोंसे उनका विदारण नहीं कर सकते और जिस क्षणमें 
नखोंसे विदारण किया जाय, उसी क्षण कूटना नहीं बन सकता । इसलिए अन्य-अन्य 
पक्षमें ही उन क्रियाओंकी प्रसक्ति है। दर्शपर्णमासमें आये हुए पुरोडाशके लिए 
धारनोंका छिलका अवश्य निकालना पड़ेगा, अम्यधा पुरोडाश ही नहीं वन सकेगा । 
अत; अथीपत्तिरूप प्रमाणसे अवधात आदिको विधायक श्रृंतके विना मी आपत्ति है। 
अपूर्वविधिमें ऐसा नहीं है। इसो भावकोीं अथा' इत्यादिसे ग्रस्थकार कहते. हैं ] 


कक 


 &विकिचार ] भाषालुवादसदित ५ 


विहन्ति इति। .अत्र विष्यभावे5पि पुरोडाब्प्रकृतिद्वव्याणां. ब्रीहीणां इति। .अत्र विष्यमावे 5पि ह पुरोडाश्नप्रकृतिद्रव्याणां. ब्रीहीणां 
तण्डुलनिष्पस्या 5 उक्षेपादेवा बहन प्राप्तिमेविष्यतीति न॒ तत्पाण्यथों जय 
विधिः, किन्त्वाक्षेपादवहननप्राप्ता तद़देव. लोकावगतकारणत्वाविश्वेषात्‌ 
नखबिदलनादिरदि पक्षे. प्रामुयादिति अवहननाप्राप्तांशस्य सम्मबातू 


तदशपरिप्रणफलकः । 


जैसे त्रीहीनवहन्ति' ( त्रीहियोंका अवधात करें अर्थीत्‌ चावल निकालनेके लिए 
मूसरसे धानोंकों कूटे ) ऐसा! विधिवाक्य है। "प्रकृतमें अवधातका विधान ने भी क्या 
जाय, तो भी त्रीहियोंका, जो पुरोडाशके प्रकृतिद्रव्य हैं, अवहमन तण्डुडनिणततसे 
आश्षेष द्वारा ही माप्त हो जायगा, इसलिए अवधघातका आपूर् प्राप्त ह करनेके लिए 
यह विधि नहीं है। [ स्पष्टाथ यह है कि दर्श और पूर्णमास यागमें आर्नेय आदि 
यागोंके उत्पत्तिवाक्यमें € आग्नेयो दष्टाकपाछो भवति ) पुरोडाशद्रव्यका विधान किया 
गया है और उस स्थलमें यागका अनुवाद कर त्रीहियोंका भी विधान है। 
यद्यपि ब्रीहि यागके साक्षात्‌ साधन नहीं हैं, तो भो पुरोडाशके प्रकृतिद्रव्य 
होनेसे त्रीहियोंमें परम्षरासे यागसाथनत्व है, क्‍योंकि त्रोहिसि उत्मादित 
चावलोंका बना हुआ पुरोडाश ही यागका साक्षात्‌ कारण है। इसी प्रकार 
चावलको उत्पत्ति अवघातके बिना नहीं हो सकती, इसलिए वह तण्डुलोत्पत्ति 
भी अवश्य अपने अवधातरूप कारणका आक्षिय करेंगी, क्योंकि अबय और 
व्यत्रिकसे चावढके उत्पादनमें अवधात कारणरूपसे निश्चित है, अतः ्रीढीन- 
वहन्ति' विधिके विना भी पूर्वोक्त प्रणाकोस त्रीहिंका अवधात प्राप्त है, अतः 
उक्त वाक्य अपूर्व अर्थका प्रतिपादक नहीं हों सकता। यदि अवहनन लोकसे 
प्राप्त है, -तो उसीसे नित्य प्रात्त हो? इसफ किन्तु हस्यादिसे 
कहते हैं | परन्तु जैसे तण्डुलनिप्पत्तिसे आक्षिप द्वारा अवहननकी प्राप्ति होगी, 
वैसे ही छोकमें [ चावल बनानेंमे ] ज्ञत जो कारण हैं, उनके सामान्य 
होनेसे पक्षमें नखविदलन [ नखोंसे छिलना ] आदि भी माप होंगे, इससे 
अवहननके अमप्राप्तांशका सम्भत्र॒होनेसे अप्राप्तांशकी  परिपूर्तिके लिए यह 
प्रोहोनवहन्त नियमविधि है। [ अर्थीत्‌ पुरोडाशके लिए तण्डुलको उत्पत्ति 
अवघातसे ही करनो चाहिए, ने कि नखविदरूमसे । इस निय्रमविधिसे 


०४ श्र ६ अचम पार दर 


इयो। शेषिणोरेकस्प शेपस्य वा एकस्मिड्छेषिणि हययो। शेषयोर्या 
नित्यप्रेप्तो शेष्यन्तरस्थ शेषान्तरस्य वा निदृत्तिफलको विधिस्तृतीयः । 
यथा अप्निचयने--इमामग्णत्रझनासृतस्पेत्यश्वा मिधा नी मादते! इ्ति, 
यथा वा चातुर्मास्यान्तर्गतेश्टिवशेषे ग्ृहमेधीये 'आज्यभागो यजति 
इति। अग्निचयने अश्वरशनाग्रहणप्‌, गर्दभरशनग्रह चेति इयमलुष्ठेयम्‌ । 


अल लिन ल कक पक ४5 20: 22202 200 
अप्राप्ताशकी परिपूर्ति होती है--सर्वदा अवबात ही प्राप्त होता है और दूसरे नल्विद- 
नल आदिकी 'अर्थात्‌ निशृत्ति होती है। ] 


दो शेषियोंमें--अन्लियोमिं एक शेषकी--अहृकी नित्य प्राप्ति होनेपर दूसरे 
शेबीकी निद्ृत्ति करनेवाली विधि परिसंख्याविधि है तथा एक शेषोमें दो शेषोंकी 
नित्य प्राप्ति होनेपर अम्य शेषकी निमृत्ति करनेवाढी विधि भी परिसंख्याविधि है। 
जैसे अग्निचयनमेंक इमामगृणत्रशनाम्तस्येव्यथ्ामिधानीमादते . ( इमामगृम्णन 
इत्यादि मन्त्रसे अश्वको रशनाका--रस्सोका-गहण करे ) अथवा चातुर्मास्थयागढ्ने 
अन्तर्गत गृह्यमेव्रीय[ इश्िमें 'आज्यभागौ यजति' ( आज्यभाग याग करे ) यह जिधि हे। 
अग्निचयनमें दोनोंका--अश्वरशनाग्रहण और गईभरशनाग्रहणका---अनुष्ठान होता है। 


# अग्रिवयव नामका एक स्थण्डिल होता है। यह सोमयागका अज्ञ है। चयन 
ईंटोंसे बन/या हुआ स्थलविशेष है| सोमयागझी उत्तर वेदीको बढ़ाकर वहाँ ईडोंसे चयनका 
निर्माण कर उसके ऊपर आहवनीय श्रप्मिको रखकर उसमें होम किया जाता है| यह स्थरिडल 
अम्रिका आवार है, इसलिए उसका नाम मी अमिवयन हुआ और उस स्थरिइलपर किया 
जानेवाला यागविशेष भी श्रप्निवयन है, जिसका वर्णन ( का० औ्रौ० सू» १६।१ आदियें ) 
विस्तारसे है। अग्तिके पांच भेद हैं- आहवनीब, आवसब्य, सम्य, 
दक्षिणारिन, इनका अमिक्षेत्र आदिमें उपयोग होता है । 


+ चातुर्मास्थ नामके याग हैं, ये याग चार मासोमें अनुश्ित होते हैं, अतः चातुर्मास्योँ 
| ई इनका व्यवद्ार किया जाता है | इनमें चार पर्व होते हैं-वैश्वदेव, वरुणप्रघास, साकमेघाः 
और शुनासीरीय | पहला पर्व फाल्गुनकी पूर्शिमामें, दूसरा चार मास बीतनेके बाद आषादुकी 
पूर्शिमामें, तीसरा कार्तिककी पूर्णिमामें और चौथा फाल्गुतकी शुक्क प्रतिपदू्मे पड़ता है, इस 
प्रकार बारबार अनुशन का आवर्तन होता है । 


६ यदमेघीय नामकी इंष्टि होती है। यह चातुर्माध्यास्तर्गत साकमेब्राख्यपर्वके, जो 
दो दिनोंमें निष्यन्ष होता है, अनुष्ठानके पहले दिन साथंकालमें, “मरुदम्बो ग्रदमेथिम्यः 
सर्वातां दुग्बे सावमोदनम! इस वाक्य्से विहित है, इसमें ग्रहमेधी मस्न्‌ देवता है, दूधमें 
पकाया हुआ चढ़ द्रव्य है यर ऋषपभ दक्षिणा है | 


गाईयत्य और 


(विधिक्चार ] सापालुवादसदित 25 


न कप न पट काला काका मु रप्या पक्का हर प 
तत्राउश्वरशनाग्रदण इसामशम्णन्‌! इति मन्त्रो लिज्लादेव रशनाग्रहण 


प्रकाशनसामथ्यरूपा नित्य आमोतीति न वल्आप्पपथे, तदश्राप्ठांशपरिप्र- 
णार्थों वा विधिः किन्तु लिझे।बिशेषात्‌ गर्देभसशन|ाहणे 5पि मन्त्र! 
प्राम्यादिति तमह्निवृस्यर्थः। तथा ग्रहमेधीयस्प दर्शपूणमासप्रकृतिकत्वा- 
दूतिदेशादेवा 5 उन्पभागौ नित्य॑ प्राप्लुत इति न तत्र विधिः तस्ाप्त्यर्थ:, 


2 28 सकल पिन न नल नि नाप लत 
हसी परिस्थितिम रशनाके अहणरूप अथके प्रकाशनसामर्थ्यरूप लिझ्षप्रमाणसे ही 


छमामगृभ्णन' इत्यादि मन्‍्त्रकी अशवरशनाग्रहणमें नित्य प्राप्ति है। इससे 'अशामि- 
ग्रहणमें अपूबप्रापि हर 

घानीमादत्ते! यह विधि. अश्वरशना उक्त मलत्रकी अपूबग्राप्ति करानेके लिए 

अपूर्वविधि नहीं है । अथवा उसके अग्राप्तांशके परिपृरणरूप प्रयोजनके लिए नियमविधि 


: औी नहीं है, किसु अर्थप्रकाशनरूप लिह्के सामाय होनेसे गर्दभकी रशना ( रस्सो ) 


के ग्रहणमें भो 'इमाम०' इत्यादि मन्त्र प्राप्त होगा, इसलिए रासभकी रशनाके ग्रहणमें 
उस मम्त्रकी प्राप्तिकी निश्ृत्ति करनेके लिए “अश्वामिधानो ०! इत्यादि परिसंख्याविधि है 

[ परिसंख्याविधिके प्रथम लक्षणका समम्ब इस प्रकार करना चाहिए- दो शेषी 
अश्वरशनाग्रहण और रासभरशनाग्रहण-- हैं, उन दोनों शेषियोमिं लिज्लप्रमाणसे 'इमाम- 
यृम्णन! इत्यादि शेपरूप मन्त्र नित्य ग्राप्त है और शेषीकी--गर्दभरशनाके ग्रहणकी-- 
निवृत्ति भी होती है। इमामग्रृम्णनः इत्यादि मन्त्रसे अधवरशनागहण ही करना 
चाहिए, गर्भरद्नाका प्रहण नहीं करना चाहिए । ] उसी प्रकार दर्श और पूर्णमासक् 
गृहमेधीद्व इष्टिकी प्रकृति हैं, इसलिए 'अकृतिबत्‌ विकृति: कतंव्या' ( प्रकृति यागमें जो 
उपयुक्त है, वहो विकृति यागगें भी लेना चाहिए ) इस प्रकारके अतिदेश वाक्यसे 
प्रकृति यागमें प्राप्त आज्यमाग ग्रृहमेघीय विक्ृति यागमें प्राप्त होंगे हो, इसलिए 


& दर्श-पूर्णमास शब्दसे छः याग लिये जाते हँ-आग्नेय याग, उपांझु याग, श्रप्मीषो- 
मीय याग, आग्नेययाग ओर दो सान्नाव्य याग | प्रथम तीन यांग पूर्णिमाके दिन होते हैं और 
अन्तिम वीन याग अ्रमावास्वाके विन होते हैं। आग्नेय आम पूर्शिमा और अमावास्या दोनों दिन 
होता है, इसलिए 'दशंपूर्शमासाम्यां स्वरंकामों यजेत' इत्यादि में दरशपू्मासशब्दसे उक्त छः 
यागोंका ग्रहण है। द्विवचनकी उपपत्ति दो त्रिकमें रहनेवाले जित्व-त्रित्वरूप दो धर्मोके अभिप्रायसे 
विवक्धित है। दर्श और पूर्णमास सभी इश्ियोंकी प्रकृति हैं, क्‍योंकि दशपूणमासाविष्टीनां 
प्रकृति/ ( आ्राप* औ* २४)३३२ 3 इत्यादि सूत्र इस अ्र्थमे प्रमाणभूत है । 


हक # कफ जज खत जम 


्ट सिद्धान्वलेशसंग्रह ( अथम परिच्छेद 


तश्मियमार्थो वा, किन्त्वतिदेशात्‌ ग्रयाजादिकमपि प्राप्तुयादिति तम्नि- 
व्यर्थ: । ग्ृहमेघीयाधिकरण-( १०-७-६ )-पूले पक्षरीत्येदमुदादरणं यत्र 
कचिदुदा ह्तव्यमित्युदाहतम्‌ | 


न च॑ नियमविधायपि पत्रभाप्तावहननस्था उप्राप्तांशपरिप्रणे ते 
तदवरुद्लात्‌ पाक्षिकसाथनान्तरस्य नश्लविदलनादेनिंदृ्तिरपि लम्यते 
इतीतरनिश्तिफलकत्वाविशेषालियमप्रिस हुथपोः फलतो विवेको न युक्त 


शो बग शत न का कप तप एक यजति' यह विधि अपूर्व आज्यमांगक़ी प्रशप्त करानेके लिए महीं है, 
अथवा अप्राप्त अंशके पूरणरूप नियमके लिए भी नहीं है, किन्तु अतिदेशवाक्यके 
साधारण होनेसे आज्यभागके समान प्रश्मज आदिकी भी प्राप्ति होगी, इसलिए 
प्रयाज आदिको क्रित्ति 'आज्यभागौ' इत्यादि विधिका प्रयोजन है । [ यदंपर परि- 
संख्याविधिके द्वितीय लक्षणकी सज्ञति इस प्रत्नार है - एक शेषी गृहमेबीय 
इृष्टि--है, उसमें आज्यभाग जौर प्याज आदिरूष दो शेषोंकी अतिदेशवाक्यसे प्राप्त 
होनेपर उनमेंसे एक प्रयाज आदिरूप शेषक्ी निशृत्ति होतो है, अतः द्वितीय ; लक्षण 
घट गया | यद्यपि अम्यतरवरूपसे परिसंख्याका एक ही लक्षण है, तो भी सुगमतासे 
डक्षणसमन्वथ बतलानेके लिए विभाग करके दो रक्षण कहे गये हैं, यह जानना 
चाहिए । परन्तु पूर्बभीमांसामें सिद्धान्तरूपसे आज्यभागी यजति' यह 'बरिसंस्याविि 
नहीं मानी गई है, अत: यहां इसका उदाहरण देना उचित नहीं है? यदि इस 
प्रकाककी शह्ढ किसोक्रो हो, तो उसका निराकरण करनेके लिए 'गुहमेवीयाधिकरण' 
इत्यादिसे कहते हैं-- ] यद्यपि गृहमेश्रीयाधिकरणमें यह पूर्वफ्षरूपसे उदाहरण है 
तथापि [ परिसंख्याविधिके स्वरूपके प्रदर्शनमें । कहीं भी उदाहरण दे सकते हैं, 
इसलिए यहां इसका उदाहरणरूपसे कथन किया गया है। ते 


यदि कोई शक्ढ करे कि नियमविधिमें भी एक पक्षमें प्राप्त जो अवघात है, 
उसके अप्रा्तांशकी परिपूर्ति करनेपर तदवरुद्ध होनेसे--अवघातसे ह्दो तण्डुलकी 
उत्कत्तिसे होनेबाल आक्षेपक्री शान्ति होनेसे--पाक्षिक नलविदलन आदि अन्य 
( बीहिके छिलके दूर करके अन्य ) साधनोंकी निद्ृत्ति भी होतो है, इससे---- 
नियमविधिमें इतरकी निम्नत्तिरृप प्रयोजनका भी लाभ होनेसे फलतः तियमविधि और 


कर 


विजिकिचार ] भाषालुवादसहदित & 


इति शहूृथप्‌, विधितोंधबहनननियमं बिना आश्षेपलभ्यस्थ नखविदल- 
नादेनिंवर्त यितुमशक्यतया अप्राप्तांशपरिप्रणरूपस्य नियमस्य प्राथम्यातर्‌ 
विधेयावहननगतत्वेन अत्यासब्नत्वाच तस्यैद नियमविधरिफलस्वोपगमात्‌ । 
तदनुनिध्धादिन्या अविधेयगतत्वेन विग्रकृष्टाया इतरनिवृत्ते।! सन्निद.्टफल- 
सम्मवे फलत्वानौचित्यात्‌ | 


एवं जिविक्तास विसृष विधेर्विधासु किंविधः श्रवणविपिराभ्रीयते । 


य्रिसंख्याविधिमं कोई भेद नहीं है? फरुत: कदनेसे नियम और परिसंख्यामें 
छ्ूपतः भेद है, यह माहुम होता है, क्योंकि नियमविधि पक्षमें. प्राप्त अवधात- 
क्रियाका विधान करतो है और परिसंख्याविधि नित्यप्राप्त क्रियाका विधान करती है, 
इसलिए स्वरूपतः भेद होनेपर भी फलतः भेद नहीं है, यह शह्ढा हो सकती है। ] 
परन्तु ऐसो शड्ढा करना युक्त नहीं है, क्योंकि विधिसे जबतक अवधातका निय्रम न 
किक जाब, तवत्क तग्डुडनिशत्तिसे होनेवाले आश्लेक्से प्रात्त नवविदलन आदिकों 
निवृत्ति नहीं की जा सकती, इससे अमग्राप्ताशक्का परिपूरणरूप नियम ही प्रथम उप- 
स्थित है, और, साक्षात्‌ विधिसे लूम्य अवधातमें हो ( अप्रा्तांशकी पूर्ति होनेसे ) 
अप्राप्तांशपरियूरणरूप निग्रम ही विशिके प्रति प्रयासत्र--निकट्वतत्ती --है, इसलिए 
अप्राप्तांशयरिपूरणछूप निम्मको ही नियमविव्रिका फछ मानना चाहिए, इतरनिदृत्ति 
नि्रमविधिका फरू नहीं हे, क्योंकि इतरनिव्वत्ति अप्राप्तांशपरिपूरणकों उपस्थितिके 
अनन्तर उपस्थित होती है और अविधेय जो नखविदरून है, उसमें रहनेके कारण 
निकटक्ती नहीं है, इसलिए सन्निकृष्ट वस्‍्तुमेँ जच्रतक फललका सम्भव हो, तब- 
तक असन्रिकृषषटम,ं ( नखविदलन आदिको निवृत्तिम ) फरत्वकी कहना करना 
उचित नहीं है। 

पूर्वोक्त तोन प्रकारकी विधियोंमें से अवणवित्रि कौन-सी विधि है ? [ अम्थके 
इतने अंशसे अपूर्व, नियम और परिसंख्या विधिक्रा निरूपण किया गया, परन्तु 
“ओतव्य/ यह अ्रवणविधि अपूर्वविधि है या नियमविधि है अथवा परिसंख्याविधि है, 
इसका विचार नहीं हुआ, इसलिए पूव॑पक्षी पूछता है कि ्रोतव्य:' यह अ्रवणविधि 
किस विधिके अन्तर्गत है अथीत्‌ उसको अधूर्वविधि मानना चाहिए या. नियमविधि 
मानना चाहिए. अथवा परिसंख्याविधि मानना चाहिए : |. 


ड्ढ 
५५ ५५2: 


32% >> की, जज ऑन भि. 4 पल ९ दे 
>नाजननत न न लत तन । 


अकटार्थक्रतः आहुरपूर्व श्रक्र विषिय्‌॥ 9 ॥ 


प्रकयर्थकार कहते हैं कि अक्साक्षात्कारमें अवणरूप उपायका किसी प्रमाणसे 
होनेके कारण उक्त तीन विधियोंमें से श्रवणमें अपूच॑विधि है ॥ ४ ॥ 


अत्र ग्रकटार्थकारादयः केचिदाहः--अपूर्वविधिरयम्‌ अप्रापनलाव्‌ 
नहि. वेदान्तश्रतर्ण ब्द्मसाज्षात्कारहेतु:  इत्यत्र कट नल लक ाक 


परिशञान न 


अश्साक्षाक्कारकी हेतुत! प्राप्त है, इसपर नहि! इत्यादिसे कंहते हैं | वेदाम्तका श्रवण 
ब्रद्मसक्षाक्वारक कारण है, इस कार्य 


यकारणभावमें अन्दय या व्यतिरेकरूप कोई 


यके लिए बहुत बगहोंमे अख्यसहचार और अर 


अन्वय है, जैसे--.दरडके रहनेपर घटक! रहना 
है; जैसे--.दरडरूप कारणके अभावमें घटरूप कार्यक! 
कदापि उसन्न नहीं हो सकता | अतः 
कारणलका निश्रय होता है । यदि अन्वय औः 
निश्चय नहीं होगा । अन्य और व्यतिरेकका अमाब 


व हो नेपर यदि बस्तुमें कारणल माना जाय, 
तो अन्वयव्यभिचार और ब्यूतिरेकव्यभिचार दोष प्र 5 


स होते हैं । अनतय्यमिचारका अर्थ है-- 
पत्ति न होना, और च्यतिरेकव्यमिचार--व्यत्ति- 
कार्यकी उत्पत्ति होना । वे दोनों--अन्चय- 
व : अन्यथासिद्धलज्ञानद्वारा और स्षात्‌ प्रतियोगित्व- 
| कारणल-शत्नमें प्रतिवन्धक होते हैं | 


भाव यह है कि पहला अस्यव्यभिचार परम्परासे 
कारणलका विरोधी है और दूसरा आ्यततरिकव्यभिचा: 


वि वि ५. याज्षात्‌ कारणलका विरोधी है, क्योंकि कारण 
उसे कहते हैं जो अनन्यधारिद्ध होकर पलकणमं कार्यके अधिकरणमें रहे । इसलिए, यदि अत्वक- 


» 22. 


] हित रर 


मस्ति। लोके कृतश्रवणस्थाउपि बहुशस्तदलुत्पत्त:, मे लोक इवमवणसाओ रहुरास्वस़ले, अह़वभरपाओ, 
शर्भगतस्य वामदेचस्थ तदुत्पतेरुभयतों व्यभिचाराद्‌।न वां “अवण 
प्रमाण नहीं है, क्योंकि छोकमें प्रॉयं: देखा जाता है कि वेदान्तश्रवण 084 
आस्मसाक्षात्कार नहीं होता । और वेदाम्तश्रवण न करनेपर भी गर्माशयमें 87% 
मुनिको आत्माका साक्षात्कार हुआ था । इसलिए दोनों अन्वयव्यभिचार जौर व्य| 25% 
व्यभिचार हैं। [ वामदेवके विषयमें श्रुति है कि गर्भ एवैतच्छयानो ३० 5 
( गर्भमं ही सोते हुए वामदेवने आत्मशानके बढसे अपनी शक्तिका प हे हा 
मैं मनु हुआ इत्यादि ), इससे यह बात स्पष्ट हो जाती है कि 5 | 
वामदेवकी आत्मज्ञान हुआ। यह कह्पना भी नहीं कर सकते अपर 
अवण किया होगा, अतएब उसको आसमज्ञान हुआ, क्योंकि 35 
अभावसे यह सब होना असम्भव है। परन्तु यहाँपर यह शक्ल हे रे 
शाखके ( संगीतशाखके ) श्रवणसे पड्ज आदि स्वरोंका कक रे हा 
मान्धर्वशाखका श्रवण न होनेपर उन स्वरोंका साक्षात्कार नहीं होता, यह बआ 
बाद है, इस परिस्थितिमें श्रोतव्य 24 आ 870९7 हे 
शास्त्रविचाररूप श्रवणको कारण माननेकी अपेक्षा साघवामाणसे तव्य 35% 
उन सभीके साक्षात्कारके अति श्रवणमात्र कारण है, ऐसे 22% कक हर 
करना उचित है. अतः ब्रद्मसाक्षात्तवार और वेद्वम्तवाक्यश्रवणका (मर की 
कारणमाव न होनेपर भी सामाम्यरुपसे आल्साक्षाकार रे 22054 3 
कार्यकारणमाव है, क्योंकि आत्मसाक्षाक्कार श्रोतव्य अर्थका साक्षाक्तार है 3406 
जिचार श्रवण है, इसलिए श्रोतव्य ( विचारने योग्य ) अलहय ३ 2205 
प्रति वेदान्तविचारमें हेतुता प्राप्त ही है, तो 'श्रोक्तत यह अपूो हों दी 


९ के अधि- 
ब्यभिचार होगा, तो अनन्यथासिद्ध नहीं होः गा, और व्यतिरेकव्यभिचार होगा तो कायके आरा 
गर होः ४) साक्षात्कार नहीं 
करणमें नहीं रा | प्रकृतमें वेदान्तश्रवणके रहते भी अनेक मनुष्योंकी आत्माका साक्ष| | र नद्द * 
होः और वेदान्तश्रवणः के अमावमें भी वामदेव ऋषिको आत्माका साक्षात्कार हुआ था अतः 
ता स्तश्रवणके अमावमें मदव | त्मका साहा आत्म ता त्कार' 
बेद पतिरेकब्यभिचार दीब होनेसे लोकतः वह | 
में यव्यभिच्रा ब्यतिरेः 7र दौब होने: कतः वह आत्म-सा के 
चेदान्तअ्वणमें अन्वयव्यभिचार और ब्यतिरेः ४ हि 
कारण नहीं है, यह माव है| इसलिए श्रंत्रण विधिको अ' पू॑ वि| धि मानना चाहिए, यह्‌ 9५ 
प्रति है हैं, यह लत 


टार्थकार आदिका अमिप्राय है । 


२ या >ललट 


पी क्योललाबालो रह इति शाख्रान्तरभवणे गृहीतः सामास्यनिक्से- 
पे येना उत्र <विशिष्य. हेतुलग्राहकाभावे 5पि सामान्यप्ुखेनेव हेतु 
इत्पाशकुच ते । गान्पर्वादिशाख्रश्रवणस्य पड़जादिस क्षात्कारहेतुत्वा- 
स्थुपगमेडपि कर्मकाण्डादि वर्भादिसाबासकारादशनेन..व्यमि 
|| अवगात्‌ तदयवर्भादिस/क्ञात्कारादर्शनेन व्यमि- 
चाराद्‌ | तस्मादपूव॑विधिरेवा प्यम्‌ । 
पक रा कर पता माल की आज मल पक हलक अल न 
जम क ० हे कर “न वा! इत्यादिसे परिहार करते हैं।]और श्रोतव्यरूप अर्थके 
अंग रस अवणमात्र कारण है, इस प्रकारका सामाम्य नियम भी गाम्धब॑आदि 
अवणमं गृहीत नहीं है, जिससे कि इस स्थलूमें विशेषरूपसे हेतुताका 
म्हण करनेवाले प्रमाणके न रहनेपर भी सामान्यरूपसे [ वेदान्सश्रवणमें आत्मसा 
कारकी 5 हँतुता प्राप्त होगी, इस प्रकाकी आशद्ढा की जाय, क्योंकि बज हल 
सक्षाकरके प्रति गाव आदि शाखके अवणको देतुरूपसे स्वीकार करनेपर भी 
कम एड आदि झाखके श्रवणले उसके धर्म आदि अद्ृष्ट अर्थका साक्षात्कार नहीं देख 
जाता,  दैसेलिए पूवरकेधित सामाम्य मिय्ममें व्यभिचार है । इससे ओकव्य? दे 
आपूरवविधि ही है। [ यद्यपि पूर्वमें सामान्य नियमके विषय विन बतलया गया है 
तो भी पर्मके अवणस्थल्में अहृष्टछूप धर्म अथवा अलौकिक स्वर्गके साथनलसे विशिष्ट 
याग्र आदि घमका, फ्र्यक्षके अयोग्य होनेसे, साक्षात्कार नहीं देखा जाता, इससे पूर्वोक्त 


# प्रडआदि सात अकारके ख्रोंका संगीतशात्में वर्ण 
ड् सके संगीतशार्में वर्ण -षइज, ऋषम, गान 
मध्यम, पज्चम, बैंबत और नियाद । इनकी उ&् पर्णन मिलता है." पदूज, ऋषम, गास्वार, 
५ उचम, नियाद ।. इनकी उल्त्ति श्रुतियोंसे मानी गई है । इस विषयमें संग्रीत- 
रज्ञाकरम थों कहा गया है- हु ह 
श्रुतिम्य: स्थुः स्वरा: पडुजर्व मगार्धासमध्यमा: 
पड्चमो वैत्रतशआ्ाथ निम्राद इतिसस्त ते ॥ 


प्रदूजशब्रका लक्षग भी सज्लीतरक्ञाकरके दीकाकारते बतजाबा है-- 


परएगा स्व॒राणां जनकः प्रडूभियाँ अन्यते स्वर: | 
पड़ूभ्यों वा जावतेडक्ञ म्यः पडूज इत्यमिषीयते ॥ 


इसका अ्र्थ--इतर छः स्परों- श्ि 
न हक त्रः रा छेः स्॒रोंका कारण, छः स्वरोसे प्रकाशित हो तेवाला अथव्रा कछठ आदि 
हद उत्पन्न हो नेआाज्ञा स्वर ॒पडूत्र कइलाता है । इसी प्रकार ऋधषभ आदिके भी लक्षण 
ज्ञाकरम | १० ३६ आनम्दाअ्म पूना, संस्करण ] अतलाये ये हैं । ॥॒ 
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विधिविचार ) भाषानुवादस द्दित श्३े 
___ पपकलपकटपनननननननननन मनन न ननिनयननननननानननधनन_न 33 


जन नम्ननन न बी 
साध्येडपि 'सहकार्यन्तरनिधिः पक्षेण तृतीय तडइ़तो विध्यादिवत्‌ 


( ३-४-४७ ) इत्यविकरणे भैबिद्यासहकारिणो मौनस्प बाल्यपाण्डिस्य- 
बद्धिधिरेवा 5 उश्रयितव्य+, अपूर्वेखाद' इति पाण्डित्यशब्दशब्दिते. श्रवणे 


अपूर्वविंधिरेवा उल्लीकृत इति। 
__ _॒_॒__चखख्ेिपफ-पप्पप/+/+भझा 
चार दोष है, अतः लाधव अग्रयोजक है अथीत्‌ ाषवके 


सामान्य कार्यकारणभावमें व्यमि | 
ते । प्रस्युत गाग्धवशाख्- 


रहनेपर भी व्यमिच्रारके मय्से सामान्य नियम नहीं मान सक 
श्रवण और पड़ूज आदि साक्षात्कारका परस्पर कार्यकारणभाव है, क्योंकि उन्होंका 
अन्यय और व्यतिरिक देखनेमें आता है, यह भाव है! इस विषय भाप्यकारकी 
पम्मति भी देंते हैं---भाष्ये एपि' इत्यादिसे | । 

माप्यमें भी सहकायन्तरविधि: #$ इस अधिकरणमें विद्याक सहकारी कारण 
निदिध्यासनकी भी आब््य और पाण्डित्यके समान खिधि हो माननी चाहिए, क्योंकि 
वात्य और पाण्डित्यकें समान निदिध्यासन भी अपूवे हैं अर्थात्‌ विद्याकें साधनरूपसे 


अस्य अमाणसे प्राप्त नहीं है, इस ग्रकार पाणिडित्य कहलानेवाले श्रवर्ण्म अंपूर्वविधिका ही 


अज्जीकार किया गया है । 


# इंस अधिकरणमें माष्यका अ्भिप्राय वह है--बहदारणए्यक उपनियतम इस प्रकारकी श 
है कि तस्माव्‌ बह्मणः पाएडित्य॑ निर्विद्य बाल्येन तिष्ठासेत्‌ , अल्यकच पा्डिय्यं च निर्विद्याथ मुनि? 
(चू कि भूतकाज्ञीन ब्राह्मणोते अवग आदि साधनोंसे अत्माका साक्षात्कार करके सम्पूर्ण विज्लेपोसे 
रहित जीवन्मुक्तिका व्यजजञक परमहंसाश्षम प्रात किया * ससे अहमसात्नात्कारके अभिलापी आधु- 
निद्कु ब्राह्मम भी पाश्डिय ग्रत्त करके बालभावस न ओर फाण्डि्यका 

सम्पादन करके मुनि--ध्यानशील--हों ) | पश्डाः के लिए, : 
साधारण बुद्धि, बद जिस पुरुषक्नों प्रांत र्पः 
कार्य पारिइत्व कहा जाता है। और छोटे वच्चेंका जो 
ब्राल्य कहलाता है, यद्यपि यथेष्ट चेश्ा करना मी आलभाव 
उसका यहाँ नहीं करना चाहिए, | इसी प्रकार मुनिशव्दका अथ- जान है, क्योंकि ब्यातत 
प्रशृति ध्याननिष्ठोंमें ही मुनिशब्दका प्रयोग देखा जाता है । ओर ध्यानके बिना विचारमात्रस 
शान्ति रखनेवाले पुरुषमें मुनिशत्दका प्रयोग नहीं देखा जाता | ईसे परिस्थितिमें जैसे अपूवे होनेसे 
अवण विधि माना जाता है, वैसे ही विद्याकी उलत्तिमें सहकारी कारण मौनकी मी विधि माननी 
चादिए, यद माव है। सूज्का अर्थ है--तद्बतः--अव और मननके प्रभावसे जिसको तख- 
निर्णयुल्य विद्या प्रासत हुई है, ऐसे तल्वसाज्षाल्कारकी अभितार्ा करतेबाले संन्यासीके लिए पाश्डित्व 
कथा जाता हैं। यहाँपर यह शक्का 


दसे कहा जाता है। उस 
--दम्म आदिका अभाव है, 

रे मन हक 
थापि विद्यारमे उष्युक्त-न होनेसे 


और बाल्यकी अपेद्षासे तीसरे मौनका-ध्यानका--भी विधान कि 


है पसडे िद्घान्तलेश धंग्रद [अथम क्‍ 


किचारस्य कविचायीनिर्यय॑ गति हेतुता ॥ 
अपरोक्तप्रमार॒स्य तत्तात्तात्कारहेतुता ॥ ४ # 


ग्रापतैव, किन्वनियंता आन्ति: ग्रा्माउन्यसापने: । 
ततो नियम इत्याहु: सर्चे क्विरणाबुगाः ॥ ६ ॥| 


विचार विचारणीय श्र्क्रे निश्यके प्रति हेतु है, इस प्रकार अपरोज्षार्थविषयक प्रमाण 
अपरोक्षथंसाक्षात्कारके प्रति हेतु है, यह श्राप्त ही है, किन्तु अनियत प्राहि है, अतः श्रम्य 
साधनोंके साथ श्रवणकी प्राप्ति होनेसे सम्देह होगा कि यह साधन है अथवा यह १ अतणव बिबर- 
णातुयायी सब आचार्य अ्रवणको नियमविधि कहते हैं ॥ ५, ६ ॥ 


अन्ये तु--वेदान्तभ्रवणस्य नित्पापरोक्षतक्षसाज्ञात्कारहेतुख॑ न अप्रा- 
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.कछ लोगोंका मत है कि वेदान्तके अवणमें नित्य अपोक्ष अधीत्‌ सदा 
प्रययक्षरूपसे भासमान आत्माके साक्षाककारकी कारणता श्राप्त नहीं है, ऐसा नहीं है, 
अर्थात्‌ विचारसे. युक्त वेडान्तरूप श्रवण अश्मसाक्षात्कारकी कारणता विधिके बिना भी 


होती है कि ध्यानकी विधि मानतेकी कोई आवश्यकता नहीं है, क्योंकि जैसे रतके यथार्थ स्वरू- 
पक्की जिज्ञासा करनेवाला पुरुष स्वयं ही रत्ञतत्तके ज्ञानके प्रवाहमें अर्थात्‌ सक्षकी ठीक पहचान 
करनेके लिए बार बार उसके परिदर्शनमें तत्पर होता है, वैसे ही आत्मत्वसाक्षात्कारका अमिलाषी 
। ख्य॑ ही ध्यानमें प्रदत्त होगा, अतः मौनविश्ि व्यर्थ है ? इसपर कहते हैं--'प्तेगः अर्थात्‌ 
सूज़कार कहते हैं कि विद्या्में सहकारिमूत मौनकी--निदिष्यासनकी---विधिका भी स्त्रीकार करना 
चाहिए, क्योंकि प्षमें उसकी अग्रासि है । यद्यपि साक्षएकारके लिए मनुष्य खतः ध्यानमें प्रवृत्त 
होता है, तो मी विषयदर्शनके , प्रभावसे कदाचित्‌ ध्यानकी अग्रासिका मी सम्त्र है, अतः मौन- 
विधि अपूर्वविधि नहीं है; परन्तु नियमविधि है, यह सिद्ध होता है । जत्र नियमविधि सिद्ध हुई, 
तो डसके अतिक्रमण करतेपर निय्माहृ्का लाभ नहीं होगा और उसके अलामसे साह्ञाक्कारका 
भी उदय नहीं होगा, इसलिए स्वमावसे श्राश्न॒ विव्यदर्शनका प्रयत्षते निवारण करके ध्यानमें ही 
पबृत्त होता है, यह 'क्लेण! इसका' भाव है | परन्तु अहवियाके प्रकरणमें व्यानविधि कैसे होगी १ 
यदि मानोगे, तो वाक्यमेद होगा, इसपर कहते हैं--विश्यादिवत्‌--अज्ञविधिके समान- जैसे 
प्रधानविधिके प्रकरणमें अ्रव्रास्तरवाक्यमेदसे अयाजादि अज्ञकी विधि है, वैसे ही अ्मविद्याके अज्ञ- 
भूत ध्यान आदिकी भी विधि है, यह भाव है | इस रीतिसे मौन विधिके नियमलकी सिद्धि होने- 
पर भाष्यमें जो 'अपूर्वव! शब्दका कथन है, वह पाक्षिक अपासिके रुद्धावमें है | सूत्रके अनुसार 
'पक्षमें प्राप्ति नहीं होनेसे! इस प्रकार न कहकर भब्यमें अपूर्वल्यात्‌) ( अपूर्व होनेसे ) यह जो 
कहा है वह श्रवरगकों अपूर्वविधि बतलानेके लिए कद्टा गया है, और इृश्नन्त-दार्शन्तिकका रुद्धाव 
कैक्ल अप्राप्षिमात्रमें ही विवक्ित है । ५ 
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मई. अपरोधबस्तुविषषकामाजजा 4 छज 0 अपरोचतस्तुविषयकप्र माणत्वावच्छेदेन साक्षात्कारदेतुत्वस्थ श्राप 
शाब्दापरोज्षवादे व्यवस्थापनात्‌ | तदर्थमेव दि तस्सस्तावः | न च_तावहा 
ब्रक्मप्रमाणर्वे ना5 5पातदशनसाथ रणत्रक्षसाचार्का रहेतुस्वप्राप्नावप्यविद्यानिषवस्प- 
थंमिष्यमाणसचानिश्रयरूपतत्मादात्कारहेतुख. श्रवण्स्प ने प्राप्तमिति 
नपपिपपैत++-+-++.ततहतहतह8हतह8 
प्राप्त है, क्योंकि अपरोक्ष वस्तुओंक़ो विषय करनेवाले सभी प्रमाण सश्ञात्कारके हेतु हैं, 
इसका शब्दापरोक्षवाद्मं ( जिसमें शब्दसे भी अपरोक्ष ज्ञान होता है ऐसा अतिपादन 
किया गया है, उस प्रकरणमें ) प्रतिषादन किया गया है। वेद्ास्तवाक्य अल्कें अप- 
रोक्ष साक्ष्कारके जनक हैं, इस प्रकाकी .वेदाम्तोर्मे अपरोक्षस/्षाककारको कारणता- 
सिद्धिके लिए ही शाब्दापरोक्षवादका उपक्रम है | [ परन्तु इसपर यह शक्ल होती है 
कि शाब्दापरोक्षवादमें इसीकी सिद्धि को गई है कि अपरोक्ष चस्तुको विषय करनेवाला 
प्रमाण अपने विषयकी अपरोक्षप्रमा उल्न्न करता है, इसलिए वेदान्तवाक्योंमें भी नित्य 
अपरोक्ष अह्यमरूप अपने विषयके सामान्य अपरोक्ष ज्ञानकी कारणता प्राप्त होगी, किन्तु 
अह्यसत्ताका निश्चयात्मक जो साक्षाक्कार है, उसकी कारणता वेदास्तोमें प्राप्त नहीं होगी, 
और यह साक्षात्कार अर्थात्‌ त्रह्मसत्ताका निश्चवात्मक साक्षात्कार विचारविशिष्ट वेद/्त- 
रूप श्रवणसे ही हो सकता है, अन्यथा-- यदि ऐसा स्वीकार न किया जाय, तो-- 
विचारके विना भी ब््मसत्ताका निश्चयात्मक साक्षात्कार उल्नन्न होगा। प्स्म्तु 
ऐसा नहीं देखा जाता । जिसको अविद्याको निद्ृत्ति करनी है, उसे तो अह्ा-सत्ताका 
निश्चयात्मक ज्ञान ही अपेक्षित है, क्योंकि साथारण ज्ञानसे भवियाकी निवृत्ति नहीं 
हो सकती । इसोसे अ्रुतियोर्मि वार वार प्न्न और प्रतिवचनोंसे सत्ता-निश्चयरूप अल्- 
साक्षात्कार ही अव्द्याका निक्‍तक कहा गया है। अतः सत्तानिश्वयरूप ब्रह्मसाक्षाकारके 
हेतु रूपसे वेदास्तश्रवण प्राप्त नहीं है, उसीका विधान करनेके लिए श्रोतव्य/ यह 
अपूर्वविधि है, इस प्रकार न चः इत्यादिसि शह्ढा करते हैं।] यत्ञषि वेदान्तवाक्य 
अह्मज्ञानके साथन हैं, इससे वेदान्तोमें संशयात्मक और निश्चयात्मक. अश्लज्ञानसामास्यके 
भ्रति देलुता आध है, तथापि अविदयाकी निधृत्ति करनेमें समर्थ अभिरषित जो 
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द्द्‌ सिद्धाल्वलेशसंग्रह [ अथम परिच्चेद 


बाच्परक विवारपात्रस्थ विचार्य निर्णयद्दुतुल॒स्य ब्रक्ष माणस्य हत्सा- 
बाल्कारहेतुखस्थ च्‌ प्राप्त विचारितवेदान्तशब्दह्ञानरूपस्य श्रवणस्य 
तड्धतुस्वप्राप्ते: । न चोक्त उबवतों व्यमिन्नार:, सहकारिवैकल्पेना उ्य- 


तहासत्तानिश्ययालक साक्षाकार है, उसके प्रति वेदाग्तश्रवण कारण हैं, ऐसा 
नहीं है, इस पकरको शड्ढ/ नहीं करनो चाहिए , क्योंकि विचारमात्रमें रिचरविकाक 
नियामक जनके अति हेतुना आत्त है, और बक्मप्रमाण वेदान्तमें अद्यसाक्षाकारकी 
दंतुता मात है, इसव विचारित वेदास्तामक शब्दोंसे होनेवाले ज्ञानकूप अवणमें भी 
गया है ब्रक्मसाक्षात्कारकोीं कारणता प्राप्त ही है [ भार क है कि अम्बय 
अतिरेक दो कार्यकररणभाव प्राप्त हैं--एक तो जिसके विषय विचार होता है, 
वह विचार उस विवयक्रे निर्णवात्मक ज्ञानके प्रति कारण है और दूसरा अफोक्ष 
बस्जुके विययाम मर्त प्रमाण अपरोक्षसाक्षात्कारके प्रति कारण है, इन दो कार्यकारण- 
भावेकि मिला देनेस इस स्थरुमें विचारित वेदाब्तका ज्ञानहूप जो श्रवण है वह सत्ता 
निश्चयरूप अहयसाक्षाक्कारके अति कारण है, यह कार्यकारणमाव दिदि होता है 
इसल्णि सं्तानिश्चचात्मक ब्द्मसाक्षाककार विचरे हुए वेदास्तेंके श्रवणसे प्राप्त ही है 
और उससे अविद्याकी निश्वत्ति मो हो सकती है, तो ओोकत्य:! कि विक्ाय 
अपूर्व अर्थका विधान नहीं करता, अतः अपूर्द विधि नहीं है कह 
हक शक कक , संत: अपूवविधि नहीं है। ] परन्तु यहाँपर शड्ढा- 
होती हैं कि फल अखय और व्यतिरेक व्यमिचार कद गया है, अ्थीत्‌ आत्म- 
साक्ञाकारके प्रति वेद्ान्तश्रवण कारण नहीं हो सकता, क्योंकि वेदास्तशवण करनेपर हर 
अनेक मनुष्योंकी आतमज्ञान नहीं होता और वामदेवकों बेदातश्रतण न करनेपर > भी 
आलज्ञान हुआ था, इस मकर अन्य भौर व्यतिरिक व्यभिचारके होनेसे विचारित वे शन्त- 
अबग भी आतमसत्तके निश्चवात्मक ज्ञानके प्रति कारण नहीं हो सकता ह्े। 3 
शा युक्त नहीं है, क्योंकि अन्य सहकारों करणके न रनेपे अम्ववब्यमिचार रे 
नहां है। | भाव यह हैं कि आत्मसाक्षाककारके प्रति केबल वेद्रास्त-श्रवण ही. कारण 
नहीं हैं, करिम्तु चित्तकों एकाग्रता आदि भी कारण हैं। इससे वेड्माम्तश्रवण करनेपर 
यदि जद्मसक्षाक्कार नहीं हुआ, तो कह्पता करनो चाहिए कि चित्तकी एकाग्रता आदि 
जो सहकारी कारण हैं, वे वहाँ नहीं रहे होंगे, इसलिए आत्मसांझालार नहीं 
ईआ, अतः अम्बयव्यभिचार नहीं है । इसीसे दण्ड आदि सहकारी कांरणके न रहते 
मिट्ीसे घटके. उत्पन्न न होझेपर भी मिट्टीमें अन्वयव्यमिचार नहीं है। ] पृर्वजन्मके 


विधिकिचार ] आपालुवादस हिंद 


व्यमिचारस्या दोषत्वात्‌ ग्ताहहइजतया झऊणल सफसपणर सलतम्खेन जातिस्मरस्थ जन्मास्तरअवगात्‌ फलसम्भवेन 
ज्यतिरेकव्यभिचाराभावात्‌ । अन्यथा व्यमियारेणेत्र हेतुत्ववाधे श्रुत्याउषि 
तत्साधनताज्ञानासम्भवात्‌ । घटसाकात्कारे चक्षुरतिरेफेण खवगिद्धिय- 


मिव बद्यसाक्षात्कारे अवणातिरेकेण उपायान्तरमस्तीति शक्लायाँ व्यति- 
रेकव्यमिचारस्पा उप्यदोषतात्‌ । तथा च्‌ प्राप्तत्वान्नाउपूरवेविधिः । 


वेदान्तश्रवणसे आत्मसाक्षात्काररूप फलका संभव होनेते पूर्वजन्मका स्मरण करनेवाले 
वामदेवमें व्यतिरेकव्यमिचार नहीं है। यदि इस रीतिसे अन्वय और ब्यतिरिक 
व्यमिचारका परिहार न माना जाय, तो इन दो व्यमिचारोंसे ही वेद्ञम्तश्रवणमें आत्म- 
साक्षात्कारक्ी साधनताका बाघ होनेसे श्रुतिसे मी वेदान्तश्रवणमें साक्षाक्कारकी साधनताका 
ज्ञन नहीं हो सकेगा& । [ अबाके साक्षातकारमं जैसे श्रवण कारण है, वैसे ही 
तपश्चर्या या उत्तममम्पप्राप्ति आदि अग्य कारण भी हैं। ऐसी परिस्थिति वामदेवको 
उत्तमजन्मप्राप्ति आदि अम्य कारणोंसे ज्ञान उत्पत्त हुआ होगा! इस प्रकारक्ी शह्ठा 
होनेसे वामदेवर्मे अवणका व्यतिरेकव्यमिचारज्ञान अवणकों साक्षास्कारसाधनताका प्रतिबन्धक 
नहीं हो सकता । एक पदार्थके ज्ञानमें परस्पर निरपेक्ष दो कारणोंके न होनेसे 
ब्र्मसाक्षात्कारमें कारणान्तर नहीं है, यह बात नहीं है; क्योंकि छोकमें एक पद्म्थके 
परिज्ञानमें परस्पर निरपेक्ष दो कारण मी देखे जाते हैं, इस भावकों घट्साक्षात्तारे 
इत्यादिसे बतलते हैं--] गैसे घट्के प्रत्यक्षमं चक्कुसे अन्य त्वगिच्रिय भी कारण है, 
बैसे ही ब्रह्मके साक्षात्कारमें श्रवणसे अतिरिक्त अन्य कारण है, इस प्रकारकी शक्ल 
होनेपर व्यतिरिकव्यमिचार मो दोषावह नहीं दै। इससे--विधिके बिना भी 
अ्रकॉमे अद्यसाक्षाक्तारसाधनताके प्राप्त होनेसे--श्रवणविधि अपूर्वविधि नहीं दै 


अर्थीत्‌ नियमविधि है । 


इसीसे मैसे तण्डुलको उत्पत्ति ही जिनका प्रयोजन है, ऐसे अबधात आदि 
दृशर्थक होनेसे जबतक चावर न निकले तबतक पुनः पुनः किये जाते हैं, वैसे ही 


# यह निश्चित है कि अन्वयरव्यमिचार या व्यतिरेकव्यमिचारके निश्चये देतुखका बाध होता 
है, अतः यदि प्रदर्शित रीतिसे अन्वमव्यभिचार और अतिरेकव्यभिचारका परिद्दार न किया जाय, 
लो अ्रवगविधिसे भी श्रवण तत्वज्ञानकी साधनता प्राप्त न होगी, अतः अवणकी अपूर्वविधि 
अग्रमाण होगी, यह भाव है। 

ड्ृ 
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च््द सिद्धान्तलेशसब्रद [ प्रथम परिच्छैद 


अत एवं आवृत्तिससकृदुपदेशात! (४।११) इत्यधिकरणभाष्जे 
“दर्शनपर्यंयलातानि हि. श्रवणादीन्यावरत्यमानानि इशथोनि मचन्ति, 
यथा >वघातादीनि तप्डुलनिष्पत्तिप्यंवसानानि! इति अ्रवणस्थ अद्मदश- 
नाथस्य दृष्टाथतया दाशंपूर्णणासिकावघातम्यायप्राप्तावाइच्युपदेश! । अपू्ष- 
विधिल्वे तु पु न सम्नच्छते, सर्वोपधावधातवत्‌। अग्निचयने--'सर्वोपधस्य 
पूरपयित्ता उवहन्ति अश्चेतदुपदधाति' इत्युपधेयोद्खलसंस्काराथत्वेन विद्वित- 
स्पाउवधातस् दृशर्थलाभावात्‌ ना ज्त्तिरेति हि तखलक्षणे (११ १4) 
स्थितमू; अतो नियमविषिरेवाध्यस्‌। तदभावे हि. यथा वस्तु किश्चिच्नश्ल॒पा 
वीक्षमाणस्तत्र स्वागृहीते बश्ष्मे विशेषास्तरे कैनचित्‌ कथिते तदवंगमाय 
तस्मैंव चेक्षुपः पुनरपि सप्रणिधानं व्यापारे प्रवर्तते, एवं मनसा अहम 
इति ग्ृद्ममाणे जीबे वेदान्तैरध्ययनथ्हीवैरुपदि निर्विशेषत्रह्नवैतन्यहपत्व- 


साक्षाकार जिनका प्रयोजन है, ऐसे इशर्थक अवण आदिकी ब्द्यसक्षात्कारपयन्त 
आवृत्ति होती है, इस प्रकार आइत्तिससइदुपदेशाद्‌! इस आवृत्त्यधिकरणके भाष्यमें 
ऋहमसाक्षाकारके लिए किये गये श्रवणके दृषार्थक होनेसे दरशंपूर्णमाससम्बन्धी अवघात- 
न्यायके आधारपर श्रवणादिकी आवृत्तिका उपदेश किया गया है। अ्रवर्णमे यदि 
अपूर्वविंधि भानी जाय, तो सब जोषधियोंकि अवधघातके समान आवृत्तिका उपदेश सह्नत 
न होगा, क्योंकि अभिचयनमें 'सर्वोषधस्य ०' ( ऊखरुमें सब ओषधियोंको भरकर कूटे, 
अनन्तर उस ऊख्लका स्थावन करे ) इस प्रकार उपधेय ऊखलके संस्कारके लिए 
बिहित अवघात, दृष्टार्थ॥ न होनेसे, पुनः पुनः नहीं किया जाता, इस प्रकार पूर्वभोमांसाके 
ग्यारहयें अध्यायमें विक्षर किया गया है । इससे श्रवणके प्राप्त होनेसे यह नियमविधि 
ही है। यदि नियमविधि न मानें, तो जैसे किसी रल आदि वस्तुका निरीक्षण 
करनेवाला पृर्ष, किसी दूसरेके कहनेपर अपनेसे अह्ष्ट उसकी अम्य सूक्ष्म 
विशेषताका परिज्ञान करनेके छिए, फिर भी उसी चक्लुके सप्रणिधान व्यापारमें 
प्रदत्त होता है, वैसे अन्तःकरण द्वारा अहंरुफ्से गृहीत जीवमें 'स्वाध्यायो उध्येतत्यः 
ईस अध्ययनविधिसे ग्राप्त वेदान्तोंसे उपदिष्ट निर्विशेषज्नह्मचैतन्यस्वरूपताका 
प्रोक्षश्ान करनेके अनम्तर उसी निर्विशेषस्वरूपके अपरोक्ष परिश्ञनके लिए अवधान- 
पूर्वक मनके प्रणिधानमें ही कदाचित्‌ पुरुष प्रदत्त होगा, इससे अ्रवणमें पाक्षिक प्रृत्ति 
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माकष्य तद्वगमाग्न तत्र सावधान मनस एवं श्रणियाने कदाचित्‌ पुरुष 
प्रवर्तेतेति वेदान्तअ्वणे प्रवत्तिः पाक्षिकी स्यात्‌। अग्राप्य मनसा सह 
इति भुवि। बनसैवालुद्रइब्यम', 'च्इयते त्वग्रथया बुद्धचाः ह॒त्यवि 
अवणेनाउनवद्दितमनोविषयेति शह्ल/सम्भवात्‌ । 


अथवा जुट्टं यदा परयत्यन्यमीशमस्य मह्दिमानमिति वीतशोक/ 


होगी । वेदान्तश्रवणके समान मनके व्यापारमें पुरुषकी प्रवृत्ति न होगी, क्योंकि 
#प्राप्य मंनेसा सह” ( सत्य, ज्ञाव आदि शब्द शक्तिवृत्तिसे ब्रक्मका प्रतिपादन न 
करके मनके साथ ही निब्त्त होते हैं--रक्षणाइतिका आअ्यण करते हैं ) यह श्रुति 
्रह्मकी मनोविषयताका निषेध करती है अर्थात्‌ जहका अहण मनसे नहीं हो सकता, 
यह स्पष्टछपसे कहती है, अतः मनके व्यापारमें पुरुषकी प्रवृति कैसे होगी £ ऐसी 
शक्क नहीं करनी चाहिए, क्योंकि 'मनसैवानुद्रशव्यम! ( मनसे हो ज्ह्म जानना चाहिए ) 
छियते०” ( सावधान मनसे आत्मा देखा जाता है) इस्यादि श्रुतियेंके सद्भावसे 
मनसा सह! इत्यादि श्रुति अनवहित$ मनका अबरम्बन करती है, इस प्रकार 
कृष्पना हो सकती है।। 


अथवाईँ जुष्टं यदा पर्यत्यम्यमीशमस्य ० ( बड़े बड़े ऋषियों द्वारा सेवित 


% अनवहित--एकाग्रतासे रहित | 

+ निश्चयवम्भवात्‌! के स्थानमें 'शझ्ञासम्भवात्‌? इस कथन का माव यह है कि निर्गुग बद्मके 
सा्चाकारमें मन करण नहीं है, क्योंकि निर्गुग अहम औपनियद--उपनियत्यमाणमात्रसे वेब--कहा 
गया है | सोकधिक आत्माके साज्ञाक्कारम भी मन कारण नहीं है, क्योंकि सोपाधिक आत्मसाक्षा- 
कार नियसाज्षिस्त्र है । इसलिए, मनसैवानुद्रश्व्यम्‌ः इसमें 'मनसाः यह जो साधन तृतीया है; 
बह बाक्यजन्यवृत्तिसक्षात्कारके प्रति सघनताके अमिप्रायसे है, यह शाव्दापरोक्षवादमें कहा जायगा | 
इससे-आत्मसाक्षात्कारके प्रति मनके करण न होनेसे--“ननके ही व्यापारमें कदाचित्‌ पुरुषकी 
प्रवृत्ति होगी? इससे कहा गया नियमविधिका व्यावत्य अयुक्त है । 


| इसका तालय॑ बह है कि व्याकरण आदि छः अन्ञोंके साथ वेदाध्ययन करनेके बाद 'तरति 
शोकमात्मवित्‌ः ( आत्माकों जानतेवाला डु/खसे मुक्त हो जाता है ) इत्यादि अनेक श्रुतियोंसे 
“आत्माका यथार्थ ज्ञान मुक्तिका साधन है? यह ज्ञात होता है, परन्तु लोकमें प्रायः देखा जाता हे 
कि साझवेदका अध्ययन करनेपर भी विचारके बिना आात्मतत्तज्ञानकी उत्पत्ति नहीं होती, क्योंकि 
अनेक अमिप्रायेसि श्रात्मरूप अर्थक्ता प्रतिपादन करनेवाले बेंदान्तोंमें तात्पर्यकी श्राम्ति 


>> ७०3 


... जार कम कपनन नल नकल++ नम > ८० 3 जब, प्रथम ॥ 


हत्यादिश्रवणात्‌ मिन्नात्मज्ञान 
मिन्नात्मविचाररुपे शाख्रान्तरश्रवणेषपि पक्षे प्रवृत्तिः स्पादित्यद्वैतात्मपर- 
वेदान्तश्रवशनियमविभिरयमस्तु । फझाउ- 7 यालफकस पर हिंद से यदय- 


+-7---..06 
ईश्वर के स्वरूपको जब देखता है, तब ईश्वरकी महत्ताकों प्र करता है और शोक- 


इुःलसे निरवुक्त हो जाता है ) इस्यादि मुतियोंके अवण्से जीवसे मिन्न-आत्माके 
शनसे भुक्ति होतो है, इस प्रकारंका अमात्मक जान हो सकता है | जिनमें परमात्मा 
जीव से ध्रथक है, ऐसा विचार किया गया है, ऐसे अय शा्ों--याय, सांख्य 
आद्ियें उक्त अमसे ही मुक्तिके साथनीमूत ज्ञनके लिए क्त्ति होगी, इससे अद्वैत 
आल्तत्त्वका बोध करानेवाले वेदान्तके अवणमें मनुष्यक्री प्रवृत्ति पक्षमं होगी, अतः 
उसको व्यावृत्ति करनेके लिए अह अवेणविधि निममविधि है । अक्तमें 'आत्मा वा अरे! 
इत्यादि श्रुतिमें आत्श्चब्द अद्वितीय आत्मपक है, क्योंकि डिंदें सरव॑यदयमात्माः 
( जो सब यह चारों तरफ देखा जाता है, वह आत्मा हे 2 इस श्रतिके प्रकणके 
पर्य्याछोचनसे ऐसा ज्ञात होता है | 


सकता । इसलिए मुक्तिके साथनकी अन्वेतया करनेवाला तथा तत्वज्ञानके 5 
और संशय आदिकी निवृत्ति करनेके लिए. वेदान्तके विचारमें सवृत्त हुआ यु 
मीमांसाशाज्ञमें परदत्त होता है, वैसे दी न्याय, सांख्य आदि शज्जांम भी अब्त्त होगा; 
भी उनके अभिष्ायानुकूल बेदान्तका विचार है | इद्षपि सांख्य आदि शज्जोंमें अद्वितीय आत्य- 
उत्का प्रतियादन नहीं है, तो भी जीवमिन्न आत्माका ज्ञन मुक्तिका साधन है? 
शानसे उन शमें अ्त्ति हो सकती है। और 'मिन्नामक 
शान साज्ञवेदाध्याबीकों नहीं होता है, यह भी हम नः 
इल्थादि श्रुतिमें अन्य शब्द पड़ा गया है, इससे उसको श्रम हो सकता है । व तिका 
अर्थ--समीपमात्रसे बुद्ध आदिका यवर्तक बुद्धि आदिसे चब्छुतः भिन्न [ जीव मिन्न है, 
क्योंकि जीव और अल्नका भेद प्रणक्ष सिद्ध होनेसे उपदेश ब्य्थ होगा ] और ऋष्योंसे लेडित 
ईश्वरका आमरूपे जब ज्ञान करता है, तब इश्वरके वास्तविकरूपकी प्राप्ति करता है और शोक- 
है जान्तरके विचारमें प्रक्त पबृत्तिका निराकरण करनेके लिए 
“श्रोतव्व.? इस श्रुतिसे केवल आत्मविचार ही प्राह्न होता 
से .भिन्नात्मविचारकी चावृत्ति केसे हो 
उत्तर देते हैं । इसमें आदिशब्स्ते आतमनि 
होनेपर सब्र विदित होता है ) इत्यादि प्रतिज्ञावास्य 

डर जाता है कि आत्मा वा झरेः इत्वादिम आत्माः स्त अद्वितीब 
# हैं गदभ है, यह. भाव है। जे 


। सर : 
णणणणाणाणाशककऋओ अर... 


गा पड है लक बकितापन माय है. मम इल्यादिप्रकरणपर्यालोचनया अद्वितीयात्मपरत्वात्‌ू । . नहिं 
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| कं ६ 
रतुसत्साधनान्तरप्राप्तावेव नियमविधिरिति कुलधम; येन ४४:२५ 
न नेयमार्थवल्वांय नियमाहथजन्यस्वप्रतिबन्धकक्रमपनिदृत्तिद्वारा सत्तानिश्य 
है रप्य वेदान्तश्रवणेकसाध्यत्वश्या उम्युपगन्तव्यलेन .तत्र 
रूपबह्स|क्षात्का रे पंच लन्‍ कक 
बरतुतः साधनाव्तराभाबान्न नियमविधिययुज्यत इ्‌ डूथ 6; 
यत्र साथनान्तरतया सम्भाव्यम|नस्य पक्षे प्राप्त्या 05303 
पाविक्यप्राप्तिनित्रारयितुं न शकुयते, तत्र नियमवरिधि।। तावतैवाउप्राप्तांड- 
परिप्रणस्य तत्फलस्य सिद्ध) । 


[ यहाँपर शड्ढा होती है कि तण्डुलकी उलत्तिम अवधातके समान 2203 
लनकी वस्तुतः साधनरूपसे ग्राप्ति है, इससे उसकी निवृत्तिके लिए ६० 5058 
मानना उचित हे, परन्तु प्रकृतस्थलमें अद्वितोय आत्माके साक्षात्कारमें 8 हे 
वास्तविक साधन नहीं है, अतः प्रकृतमें नियमविधि उसकी व्याइत्तिके 55 
सकती । इसका उत्तर 'नहि' इस अन्यसे देते हूं--] _ अतुसत्‌ अय्य के ० 
रहते ही नियमविधि होती है! यह कोई कुलथर्म नहीं रे" है. अर्थीत्‌ हा हर 
प्राप्त थमंकी आवश्यकता है, वैसे वस्तुसत्‌ अन्य साधनको प्राप्तिको आवश्यकता न न्‍ 
जिससे कि वेद्मन्तश्रवणके नियमक्ली सार्थकृताके लिए यह स्वीकार किया ल्‍; है # 
नियमापूर्वसे# उत्पन्न जो अहयसाक्षात्कारके मतिन्धकीमृत पाषोंका निर्सन, ५ ४ 
सत्तानिश्चयात्मक ब्रह्मका अपरोक्षसाक्षात्कार वेद्रास्तके अवणमत्रसे साध्य ् हा 
भानकर बह्साक्षात्कारमें वस्तुतः अन्य साधनका अभाव होनेसे प्रकृतमें ५ व 5 
युक्त नहीं है, ऐसो आशड्ा की जाय | किन्तु जहाँपर सम्मावित 23720 2 
प्राप्ति होनेसे विधानके लिए अभीष्ठ साधनकोी पाक्षिक अप्ातिका 6 
सकते हैं, वहींपर नियमविधि होती हैं। इसीसे अप्राप्तांशपरिपूरणरूष 


फलको सिद्धि हो जातो है। 


कं 

ब्रह्मसाक्ञाव्कारके प्रति विधित्सित गुरुके अधीन वेदान्तभ्वणके 00 
ण भी कारष है, इसलिए, गुरुके अधीन वैदान्तश्रवणका नियम सं जायगा, 
प्रकत्न फल तो हैं. नहीं। अतः नियमापूर्व _मानना होगा। और उससे 
नियमाइषट अहसाक्षाकारमें साधन होगा, इस प्रकार 


निरपेन्न वेदस्‍न्तश्न 
परन्तु उसका को 
फपोंकी निश्रत्ति 
नियमविधिमें कल्पना करनी होगी । 


और छसके द्वारा * 
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१२ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ प्रथम परिच्छेद 


.. अथवा गुरु्डखाधीनाध्ययनादिव निपुणस्ष स्वप्रयत्नमात्रसाध्यादपि 
बंदान्तविचारात्‌ सस्मवति स्तानिश्रयरूप ब्रह्मापरोक्षज्ञानमू, किन्तु 


गुरुबुखाधीनवेदान्तवाक्य अवणनिपमाहस्टमविद्यानिदृर्ति प्रति कल्मपनिरा- द 


झेनोपयुज्पत इति तदभावेन श्रतिबद्धमविद्यामनिवर्तवत्‌ प्रोकषज्ञानकत्पमब- 
तिएते। न च ज्ञानोदये अज्ञानानिवृत्यलुपपत्तिई, प्रतिबन्‍्धकोमावस्य 
सर्वत्रा पपेक्षितत्वेन सत्यपि प्रत्यक्षविशेषद्शने उपाधिना पतिबन्धात्‌ प्रति- 
दिन न ननन3+++ >> +> 

अथवा शुरुमुखसे किये गये वेदान्तविचारके समान व्युलत्न पुरुषको केवल अपने 
प्रयलसे किये गये वेदान्तविचारसे भी सत्तानिश्वयरूप अह्मके अपरोक्ष-साक्षाक्कारका 
सम्भव है, परन्तु गुस्मुखसे किये गये वेदान्तवाक्योंके अ्वणसे उत्पन्न हुआ नियमापूर्व 
फह्मपनिवृत्तिपूवंक अविद्याकी निवृत्तिके प्रति उपयोगी है, इससे यदि गुरु छासा 
बेदान्तअ्रवण न किया जाय-अपने प्रबलसे- ही किया जाय, तो बेदाम्तश्रवणसे 
कल्मषोंकी निश्वत्ति नहीं होगी, अतः कल्मदोंसे अतिबद्ध होनेसे अपने प्रथलसे किया 
हुआ निपुणपुरुषका सत्तानिश्चयात्मक अपरोश्ष-साक्षाककार अविद्याकों निशृत्ति न करता 
हुआ परोक्षज्ञानके सदश% ही स्थित रहेगा | परन्तु यह असह्लत है, क्योंकि अज्ञानके 
उत्पन्न होनेषर अविद्या निवृत्त न हो, यह अनुपपत्न है अर्थात्‌ ज्ञानसे अवश्य अज्ञानको 


निदृत्ति होती है, [ कारण कि जो प्रमा होतो हे वह अपने अज्ञाननिवृत्तिरूपकार्यकों . 


उसन्न करती ही है, जैसे शुक्तिपमसे उसका अज्ञान नष्ट होता है। ] नहों, यह 

नियम नहीं है कि ज्ञन होनेपर अज्ञान गिवत्त होता है, क्योंकि प्रतिबन्धकके 
की लक शा हा 

अभावकी। सत्र अपेक्षा होनेसे प्र्क्षतें विशेषदर्शनके रहते भी उसको उपाधिसे 


# यहाँपर मतमेदसे व्यवस्था करनी चाहिए, किसी ऋावाव्यके मम निवरमादश कलाप- 
निवृत्ति द्वारा ज्ञानोलत्तिमं कारण है और किसी /ट४. कल्मपनिवृत्ति 
द्वारा अविद्यानिवत्तिमे कारण है--अस्यथा पूर्व अन्यमे पनियमा इल्मबनिवृत्ति 
द्वारा ज्ञानकी उलत्तिम निश्माइड्कों कारण कतज्ञाबा हैँ श्रौ ॥ प्रतिवन्‍्धरूप 
कल्मवकी निवृत्ति द्वारा उत्तन्न ज्ञानसे जननीय आस नि न्िसं कारण बतज्ाया है, इससे 
बिरोधका प्रसक्ष अवश्य आ सकता द्वै। 

* यद्यपि वेदान्तसिद्धान्तमें प्रतित्रन्कामात्र कारण 
सामग्री कार्यक्री हेतु है? णरूपसे प्रतिझ: ही अपेक्षा है, 
क्योंकि सामाग्रीम प्रतिबद्ध यह र इसका अर्थ हे--प्रतिव-वद्ामाउसहकृत 
सामग्री, इसलिए, विशेषणविधय्रा उसकी अपेक्षा हैँ, यद भाव है । कि 


| साना गया, तथापि अथव्वद्ध 


<& 92... 
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बिम्बश्रमानिदत्तितत्‌_ तदनिदृच्युपपसेः । एवं थ्॒॑ लिखितपाठादिनाशपि 
स्वाध्यायग्रदणप्रसक्तो. एस्प्ुब्ापीनाध्ययननिपमविधिवत्‌. स्वप्रयमात्र- 
पूर्वेकस्पाउपि .. वैदान्तविचारश्य सचानिश्रयरूपजह्मसाक्षात्काराधत्वेन प्षे 
प्राप्त मुरुदुसाधीनभवणनियमविधिरयमस्तु । 


न च्‌ 'तहिज्ञानाथं स गुरुमेवामिगच्छेत'ं इति गुरूपसदनविधिनेष 


प्रतिबद्ध होनेके कारण जैसे प्रतिबिम्बके विश्रमकी निवृत्ति नहीं होती, बैसे ही कह्मपोंसे 
प्रतिबद्ध सत्तानिश्चयात्मक अह्मका अपरोक्ष साक्षात्कार भी अविदाकी निधृत्ति नहीं कर 
सकता । ऐसा होनेपर अथीत्‌ गुरुनिरपेक्ष वेदाल्तविचाररूप व्यावत्यका लाभ होनेपर 
जैसे लिखित पाठ आदिसें श्वाध्याय-वेदराशिके प्रहणकी प्राति--द्ोनेपर गुरसुलाधीन 
अध्ययनकी नियमविधिसें उसकी--लिखित पाठ आदिकी--व्याबृत्त होती है, वैसे ही 
सत्तानिश्रयात्मऋ अद्मसाक्षात्कारके लिए अपने प्रयत्नमात्रसे किये गये वेदाम्तविचारकी 
पक्षमें प्राप्ति होनेपर गुरुसखाधीन श्रवणकी यह नियमविधि है। 


[ परन्तु स्वप्रयलसाव्य वेदान्तविचारकी व्यात्रत्ति करनेके लिए “श्रोतव्य/ यह 
नियमविधि है, यह कथन असझ्नत-है, क्योंकि अह्मज्ञानके हि गुरुके पास जानेका श्रुति 
वर्णन है। और गुरूपगमन अद्मसाक्षात्कारका साक्षात्‌ साधन नहीं है, किन्तु परप्पारासें साधन 
है । इसलिए वह ज्ञानके उत्पादनमें किसी द्वारकी अपेक्षा करेगा और बह द्वार योख्यलासें 
गुरुके अधीन विचार ही होगा। अदृष्टको द्वार नहीं मान सकते, क्योंकि दृष्ट द्वारका 


# यहाँ सारांश यद है कि चाहे अन्‍्ठुद्थका अमिज्ञातरी पुरुष हो चाहे निःश्रेयसका अमिलाबी 
हो दोनोंको वेदार्थका अनुश्नन करना चाहिए, क्योंकि वेदार्थके बे क बिना अम्युदय या 
निःश्रेयसकी सिद्धि नहीं हो सकती है । और अनुछ्ान तत्रतक नहीं हो सकता, जञ्रतक कि वेदके 
अर्थका ठीक टीक परिज्ञान न हो | वेदके अर्थका परिश्ञान बेदके ग्रहगके बिना नहीं हो सकता | 
और वेंदका ग्रहण दो रीतिसे हो सकता है, एक तो गुरु द्वारा और दूसरा लिखित पाठसे, कारण 
कि ये दोनों प्रकार लोकमें देखे जाते हैं | इस परिस्थितिमें अष्यवनविधिवाक्ध यद काम करता है 
कि अच्ययनसे ही वेदाक्षर ग्रहण करे | इससे लिखित पाठ आदिकी व्यावृत्ति होती है। इसी तरह 
अक्वत स्थलमें भी आत्मसाक्षात्कारके ग्रति गुरु द्वारा सम्पादित वेदान्तविचार कारण है और निषुण 
पुरुषोंसे अपने प्रय्ञ द्वारा किया गया वेदान्तविचार भी कारण है | इस अवस्थामें श्रोतद्घःः हु 
नियमविधि स्वप्रयतप्रात्त वेदान्तविखारकी व्यावृत्ति करेगी, त्र्थात्‌ इससे यद्द सिद्ध होगा कि « 
अपने प्रयक्षसे किया गया वेदान्तविचार आत्मसक्षाह्कारमे समर्थ नहीं है, किन्तु गुरुमुख हारा 
सम्पादित बेदान्तश्रवण ही साक्षत्कारसें समर्थ है। 


3 का 32 


सिद्धान्तलेशसंग्र 
है. 4, 


सफाया 5  ाक [ प्रथम परिच्छेद 
मिला पका पा भकप्कात्तल का + “मे ० 
प्ररुरह्ितनिव पाइचिसिद्वेविंफलो नियमविधिरिति 


शक्तचप्‌; गुरूप- 
सदनस्य अ्रवाड्भवया अवणविष्यभावे तद्दिपरिरेव नास्‍्वीति देन तस्य 


त्याप्रसक्ते । अन्यथा अध्ययनाइभूतोपगमनविषिनेव लिखिवपाठादि- 
व्याइत्तिरित्यध्ययननियमो 5पि विफल स्वाद | 


जि लतल लत + करत + 33 


सम्भव होनेपर अदृष्की कल्पना करना ठीक़ नहीं है । इससे यह निर्विषद सिद्ध हो 
गया कि गुरुसे आप्त वेदान्तविचार दोरा अभिगमनविभिसे ही गुरूपगमन आत्म- 


साक्षात्कारके प्रति कारण है और इसीसे गुरुरहित वेदात्तविचारकी व्यावृत्ति होगी, 
8 


करते हैं 'न व! इस्यादिसे । 2 यदि कोई गह्क करे कि कतद्ि: 
तलके परिज्ञानके लिए उसक़रो गुरुके पास जाना चाहिए ) 
विधिसे ही गुरुसे रहित-- गुरुके विना अपने आप किये 

सकता है, तो यह नियमविधि निर्थक है ? नहीं, इस 


जानाथ॑मू ०? ( आत्म- 
इस पक्रारकी गुरूपसदन- 
गये विचारका निरास हो 


वें. गुरू- 
से अवणविधिको विफलता 
अंध्ययनके अज्लमूत उपगमनके 
होनेसे. अध्ययनकी नियमविश्रि भी 


असक्त नहीं होती । यदि इसे स्वीकार न करें, तो 
विधानसे ही लिखित पाठ आदिको व्यावृत्ति 
विफल हो जायगी । 


हा रारा+ हक जल म का से गुरुतेआमितच्छेए इस श्रुविरे 
, इसका अर्थ है कि बा: 


वि हैं-- वाक्य निर्वेदमावात्ना- 
ये करना चाहिए, झ्वकि अक्वत--निद्य- 
इतेन--अनिलकर्मते प्रा नहीं हैं। रुकता । अतः मोज्ञकों अद्यड्यान- 
वेरायसम्पन्न ब्राह्मण ओज़िय बह्यनिड जुरुके पास बंहाज्ञानके लिए जाय, यह 
इयादि शुतिका अर्थ हुआ। इसमें तू रे 
ऊ द 


 शब्दमे प उक्त ब्राह्मगका 
। यहाँ तात्यब॑ यह है-_ अधान नियमांत्रिेश्ि है ससे गुरुके 
अधीन विचारका नियमन होता है, इससे विज: मत से 


युरूपसदनका दिप्रान होता है, अतः उपगमनजिध्ि थ्र झ्त्रिध्रि 
न मानी जाब, तो अप्रथान विधिक खल्प हो नहीं 
. दी नहीं वन सकेगा, इसलिए उपगमनविधिसे अवर्नश्र 
इस अ्रमिप्रायसे परिहार क्रिया गया है । बह 
विधिकी विफलता मानी जाय तो। 


ह। वर्णवधि 
कंगा, इसलिए उपशमनत्रिधिका खरूप 
गे निर्थकता सिद्ध नहीं ह सकती है, 


| अखथाः शब्दका अर्थ है--अज्ञवरिधिसे प्रधान, 


र्भ 
-#िक्चार सापालुवादसहित 


अनिल पलट करन न टन तन न जज हनल्नन नस 
ड््ि 


दर वेदाल्तश्रवत्े 
अथवा अध्देतात्मपरभाषांप्रबन्ध अवजस्थ पछ्के आप्त्या हक 20 
पिरस्तु। न च न स्लेच्छितर्र! हत्यादिनिषेधादेव तदगप्र 2 
हक वेदान्तश्रवणमशक्य मिति अमल बे 
पवार जिज्ञासमानर्य तत्र प्रवृत्तिसम्भवेन निंयमविधेर' 
रा 
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द्वैत आत्मतत्तबोधक भाषा-अन्थोंके श्रवणकी वक्षमें प्राप्ति होनेसे उसकी 
रा कप वणमें यह निश्रमविधि है, अर्थात्‌ भद्वैत आत्माकी जिज्ञाता 

कक है धो श्रवण--विचार--करे, भाषाग्रश्थोंका विचार ने करें। 
लक “त म्लेच्छितवें! ( मापाप्रब्धरूप अव्यक्त शब्दोंका उच्चारण नहीं 
हे 8 दर निषेवशास्से ही अद्वेतपरक आधा सिति हो है 
का 5 के श्रवणकी व्यांवृत्तिके६8 लिए. नियमविधि हा ।३2 जा १ 
जे हल करनी चाहिए, क्योंकि शाखोय व्युलत्तिकी न्यूतास जद अवणका 
पक हर हे स्पार्थमिषका उलछड्डन करके भो भाषाग्रन्थोंस अद्वैत अद्मकी जि 
का हक न के श्रवणमें प्रवृति हो सकृतो है, उसकी कम 
ध न ह यह है कि न म्लेच्छितवे! इत्यादि जो 
2 रे रे पा है, पुसुषार्थ है। यदि ज्ञानाह होता, तो ज्ञानकी 
ह3 887 पुरुष पृत्त न होता, प्स्त पुरुवार्थ रे पक 
करके महाफल भोक्षक लिए भाषापवधके अल हम 320 

के होनेपर पक्षमें वेदान्तश्र 
बद हर आ क मानना चाहिए ! पुरुषार्थनिषेघका 
पक 2 अभिलाासें निषिद्धमें मृत्ति होती है, इसलिए उसको 


सति नहीं है, क्योंकि 
यद्यपि विधि: 'शर्परि है ब्यावर है ि तो 
है किये &। रत 
परिसंख्याविधिका फल है, तथापि नियमविधिका फल अयोगब्यावृत्ति मीमांसकोंने माना है और 
् ४ नियमवि व त्ति | 
अन्ययोगव्याबृत्ति परिसंख्याका फन्न माना है। अतः निय श्ः 
अन्यया न हे पमजिधिके फजमें व्यावृत्तिश*दका प्रयोग 


कदाचित्‌ आबे, तो अयोयबव्यादृत्ति समकना चाहिए | 
पर 
3 


फीकी भी ड़ 
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| । अभ्युपमस्थते हि. कत्रंधिकरणे च्युत्पादि 


निपेधे सत्यपि दरशापूर्णमासमच्ये इतथिदधे तोरज्ञीकृतनिषेपोहलड्घनस्पाउविकलों 
ऋतुप्िद्धि कामयमानस्थाज्तृतवदने प्रवृत्ति: स्थादिति पुनः ४] 


. 7. [4 
ड़ ५; निषेध 
इशपशमासप्रकरणे 'चाजु्त बदेत्‌ः हति निद्ेष इति ऋत्वथत्या निषेष- 
स्पाध्थवत्तम्‌ ) 
मिल पटक 


निशृत्तिके लिए नियमविधिको अर्थवत्त मीमांसकोंने मानी है। ) क्योंकि दर्शपूर्णमासमे क 
पुरुषार्थरूप असत्यभाषणनिषेषक रहनेपर भो किसी ऋरणवश निषेषके उललइनका 

अज्लीकार करके अविकल ऋत॒सिद्धिकी अमिराषा करनेवाला | 
( असत्य भाषणमें ) प्रवृत्त हो सकता है, 


अज्नरूपसे ननाजृतं बदेत्‌ः € अतत्य-भाषण न करे ) ऐसा नि्ेध किया गया है, इस 


के कक पक स्टटट अल कर5 जिस अधिकरममें विचार किया गया है, उसका नाम है-...4 
अुपर्नलाधिकरणः---अ्सत्यमादणके निषेधमें -ऋत॒धर्मताका 
[ अधिकरण उसे कहते हैं, जिसमें संशय, विद, पूर्व 
प्रतिपादन किया गया हो। ] 


इसका विचार 'अकर्म ऋत॒संयुक संबोगात्‌ नित्यानुवाद: स्थातूर इस सूज़में है । भावार्थ यह है 
कि दशपूर्णमासके प्रकरणमें नादवत वदेत्‌र ( असल माय न करे ) यह वाक्य सुना जाता है। 
यहाँपर-बिह उपनेबनसें निल्य जो अवृतवदननियेत्र है, उसका अनुवाद है अ्थग् अपूर्वविध्धि 
£? इस अकारका संशय होनेयर पूर्व॑पक्ती--कहता है कि कुसंबुक्त- अठुप्रकरणमें फठेल 
ते बह जद असत्यमावणनिषेषयाक्य निल्यानुवाइ:--नित्यानुवादरूप है। 
कससे ! इससे कि 'संयोगात अर्थात्‌ उपनयनकालमें ही 'सत्यं वद? धर्म'चरः इस, 
कक को रिनका निषेध नित्य ही प्रास है । इस प्रकार पूर्वफ्ञकी प्राप्त होनेफर 
बा के संबोगान्तरात्‌ूः बह चूत कहते हैं। अर्थात्‌ कऋतुप्रकरणर्मं पठित 
22 वेधि ही है, क्योंकि यह संयोगान्तर--अ्रन्य संयोग है---उद श्यका भेद है। तात्पर्य 
है हैं कि उपनयनकाज़में जो विधि है, वह पुरुमक्ों उंद्दोश्यकरर ् 
2करशमें जो झद्तवदननिषेधविधि है वह ऋतुको उद्देश्य करके ग्रक्त्त 
उक्त निषेधकों क्तुप्रकरणमें विधि ही मानना चाहिए--इस अकार सुद्रेषिनी वृत्तियें 
$० मी० सू १२, अ० है, पा० ४, ४० १२७ काशोमुद्वित 2 जिचार किया गया है | 


जम शशिक मी 


यद्दा--यथा मन्त्ेरेच मन्त्राथस्थृतिः साध्या/ ( पूर्वमी० अ० १ 
पा० २ झ० 8 ) इति नियमः, तन्मूलकस्पसृ्ात्मीयग्रहणकवाक्यादीनामपि 
पढ्षे प्राप्तेड तथा वेदान्तमूलेतिह/सपुराणपौरुषेयप्रबन्धा तामपि पश्षे आस्सिस्मवा- 
श्रियमोज्यमंस्तु । सबंधा नियमविधिरेबायम्‌ । 

'सहकायन्तरविधि/ ( अ० ३ पा० ४ अधि० १४ छू० ४७ ) इत्य- 
घिकरमभाष्ये अपूर्व विधित्वोक्तिस्तु नियम विर्धित्वेडयि पाकिकाआप्तिसड्भावात्‌ 
तदमिप्रायेति तत्रेव पक्षेण” इति पाक्षिकाप्राप्तिस्थनपरसूत्रपदयोजनेन स्पष्टी- 
कृतमिति विवरणाजुमारिणां | 


“नस नम 5 


अथवा जैसे # “मन्तैरेव! ( मम्त्रोंसे ही मन्त्रा्थंका स्मरण करे ) यह नियम 
मोना गया है, क्योंकि यदि यह नियम न माना जाब, तो मन्त्रमूलक कल्पसूत्र, आत्मीय- 
अहणक वाक्य आदिकी भी पक्ष आत्ति होगी, बैसे ही प्रकृतमें भी वेदान्तमूलक इति- 
हास, पुराण और पुरुषनिर्मित ग्रम्थोंके श्रवणमें भी पक्षमे प्राति हो सकती है ( उसकी 
ख्बृत्तिके लिए श्रोत्तयः ) यह नियमविधि हे । इससे सर्वथा यह नियमविधि ही हैं। 

और 'सहकार्यन्तरविधि:' इत्यादि अधिकरणक माप्यमें अपूर्वविधिका जो कथन हे, 
वह नियमविधिक रहते मो पाक्षिक अप्रातिक्षे सद्भावके अभिप्रायसे है, यह प्रकार 
पूर्वोक्त अधिकरणके आष्यमें हो पक्षेण” इस शब्डसे पाक्षिक अप्राप्तिकं कथनपरक सत्रके 
पदके योजनसे स्पष्ट किया गया है, यह विवरणानुसारी छोगोंका मत है । 


# “मन्तरेव मन्‍्त्रार्थस्मुतिः साध्या! इसका निर्णय पूर्वप्ञ और उत्तरपत्ञ द्वारा निम्नलिखित 
रीदिसे किया गया है-पदले पू्व॑सत्न है कि रु प्रथ्खः (हे पुरोडाश, तुम प्रचुर 
परिमाणमें बढ़ो ) इल्यादि जितने मस्त्र अग्रोगोर्मे उम्बुक्त हैं थे सत्रके सत्र केबल अहृष्ट ही 
उत्पन्न करते हैं--अर्थनक्राशनके लिए उनका उच्चारण नहीं होता, क्योंकि उरू--प्रथनरूप 
अर्थ ब्राह्मणवाक्यसे मी प्रतोत हो पुरोडाश प्रथर्यातः इससे मन्जोंका 
केवल अद्ृष्ठ ही प्रयोजन है, पर सिद्धान्ती कहते हैं कि यह तुम्हारा 
पूर्क्ष एकदम निरर्थक है, दंड प्रयोजन मिलता हो, तो अदृश प्रयोजनकी 
कल्पना करना बृश्ता है, अतः यागोंमे प्रयुक्त मन्त्रोंका हृष्ठ अर्थीनुस्मरण ही प्रयोजन हक 
यदि ब्ाह्मगवाक्तसे मी मस्त्रार्थस्मरण होता हैं, तो 'मन्ज्से हो मन्त्रार्थकआ स्मरण करना 
चाहिए? इस प्रकार जो निवम बनेगा, उसका अइश प्रयोजन होगा | अतः यद सिद्ध हुआ कि 
अ्त्रोंसे ही मन्त्रार्थका अनुम्मरण करना चाहिए | [ द्रश्ब्य-- अधिकरण म्था० प्रू७ २५ 
आननन्‍्दाश्रम्त मु ] | 
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श्द सिद्धान्तलेशसंग्रद [ प्रथम परिच्लेद 


तथ्य तदीयाः शब्दस्तु परोक्तज्ञानकृतू पुरा ॥| 
मननादियुतोउभ्यक्ष॑ कुर्याद्रिदुराचित्ततत्‌ ॥ ७॥ 

विवरणानुग्राथियोम से कुछ लोग कहते हैं कि शब्द पहले परोक्ष ज्ञान उत्न्न करता है, 
तदनन्तर वहीं शब्द मनन, निदिध्यासनसे युक्त होकर विधुरके चित्तके समान ( अर्थात्‌ जैसे 
विदुरका चित्त कामिनीपरिभावित होकड कामिनीका अपरोक्ष साज्ञात्कार करता है, वैसे ही ) अप- 
रोक्ष साक्षात्कार उत्पन्न करता है | ७ ॥ 


कृतश्रवणस्‍्य प्रथम शब्दान्निर्विचिकित्स॑ परोक्षज्ञानमेबोलपद्यते, 
शब्दस्य परोक्षज्ञानजतनस्वाभाव्येन क्लुप्ततामर्थ्यानतिलदबनात्‌। पश्चात 
कृतमनननिदिध्यासनस्‍्यथ सहकारिविशेषसम्पन्नातू तत एवा उपरोक्षज्ञानं 


[ ्रोततव्य:” इस वाक्यसे श्रवणका जो विधान किया जाता है, वह निश्चयात्मक 
शब्दजम्य परोक्षज्ञानके उद्देश्यसे हो क्रिया।जातां है, शब्दजन्य अपरोक्षज्ञानके लिए 
नहीं किया जाता, क्योंकि शब्द स्वभावसे हो परोक्षज्ञाकका जनक होता है और जैसे 
संस्कारसे सहकृत चक्षु स॒ ण्वाय॑ देवदत्त:' इस प्रत्यमिज्ञाका जनक होता है अथवा 
भावनाधिक्यसे युक्त वियोगी युरुषका मन कामिनीके साक्षात्कारका जनक होता है, बैंसे 
ही मनन और निदिध्यासनसे युक्त शब्द अपरोक्षज्ञानननक भी हो सकता हैं। इससे 
यह विधि परोक्षज्ञान अथवा अपरोक्षज्ञानक लिए अपूर्वविधि नहीं है, किन्तु नियमविधि 

है, क्योंकि विधिके बिना भी पूर्वोक्त दो कार्यकारणमाबोंके प्रभावसे विचारविशिष्ट 
वेदान्तात्मकश्रवण भ्राप्त है, इसलिए पूर्वोक्त माषाप्रबन्‍्ध आदिकी व्यावृत्ति करनेके लिए यह 
नियमविधि ही है, इस प्रकार विवरणानुसारियोंके एकदेशियोंके मतका प्रतिपादन करते 
हैं-. 'इतश्रवणस्य' इत्यादि अन्थसे । ] वेदास्तश्रवणकर्त्ता पुरुषकों प्रथम शब्दसे निश्चया- 
त्मक परोक्ष ज्ञान हो उत्पन्न होता है, क्योंकि परोक्ष ज्ञानके उत्ादनमें हो शब्दको 
सामथ्य * है, इससे अपने निश्चित स्वमावका शब्द उल्लब्डन.नहीं कर सकता | तदनन्तर 
अर्थात्‌ शब्दसे निश्चयात्मक परोक्ष ज्ञान होनेपर मनन और निदिध्यासन करनेवाले पुरुषको 
मनन आदि सहकारी कारणोंसे युक्त शब्दसे ही अपरोक्ष ज्ञान होता है। क्योंकि सह- 
कारी कारणकी विचित्रतांसे कार्यमें विचित्रता देखी जाती है, इसीसे जैसे सोजय॑ 


23302 


विषिविचार ] माषालुवादसदित २९ 


>>-िकि8७ सियि चसततपज्ततततततचततत््त्तच्त 


जायते । तर्ताशगोचरज्ञानजननासमर्थस्था उपीरिद्रयस्य तत्समथ्थेसंस्कारसाहि- 
त्यात्‌ प्रत्यभिज्ञानजनकत्ववत्‌ स्वतो उपरोक्षज्ञान बनन|समर्थस्पा5पि शब्दश्य 
विधुरपरिभ[वितकामिनीसाबात्कारस्थले तत्समर्थुस्वेन बलुप्तमावनाप्रचय- 
साहित्यादपरोक्षज्ञानननकत्व॑ युक्तप्‌ । ततश्॒ शब्दस्य स्वतः स्वविषये 
परोच्षज्ञानजनकत्वस्थ भावनाप्रचयसहकुतज्ञानकरणलावच्छेदेन विधुरान्त+- 
करणवदपरोचज्ञानवनकत्वस्थ च॒ प्राप्तत्वात्‌ पू्ववन्लियमविधिरिति तदे- 
कदेशिनः । ड 
.. _+_+ +_+3+४्॒‌ “॒॒ ॒यय ये ै़ 3फफफकफन 
देवदततः ( वही यह देवदत्त है) इत्यादि प्रस्ममिज्ञानात्मक ज्ञानके तद' अंशका अहण 
करनेमें इम्द्रियके समर्थ न होनेपर भी तत्तांशके ज्ञान समर्थ संस्कारके साब्रिध्यसे-- 
सहमभावसे-इद्धिय ( चक्षु ) प्त्यभिज्ञानामक ज्ञानकी कारण होती है, वैसे ही इस स्थल्में 
यद्यपि शब्द स्वयं अपरोक्षज्ञानके उसादनमें असमर्थ है, तथापि विधुरपुरुष # द्वारा 
परिभावित कामिनीके साक्षात्कारके समान निश्चित भावनाप्रचयके सहमावसे शब्दमें अप- 
रोक्ष ज्ञानकी जनकता युक्त है। ऐसा सिद्ध होनेपर जनकता स्वूपतः शब्दमें स्ववि- 
घय--वास्यके परोक्षज्ञाकनी जनकता और भावनाधिक्यके सहभावसे ज्ञानकरणमात्रमें 
विधुरके अन्तःकरणके समान अपरोक्षज्ञाकी जनकता प्रात है, अतः पूर्वोक्त विवरण- 
मतके समान यह नियमविधि है--अपूर्वविधि नहीं है । इस प्रकार विवरणके एक- 
देशियोंका मत है | | 
# यह आशय है कि कामिनीकी भावनासे युक्त विधुर पुरुषक्ता अन्तःकरण कीमिनोके अप- 
रोच सा्ञाक्कारमें देत रूपसे देखा जाता है, इस स्थलमें बाहरके पदार्थके ग्रदृणमें य्रपि अन्तःकरण 
ख्तन््र नहीं है अथीत्‌ चछु आदि वाह्य इन्द्रियोंकी अपेक्षा करता है, तो भी बाह्य बस्तुकी माव- 
नासे युक्त होकर बाह्य वस्तुके साक्षाकारम हेतु होता है, इस अकार बिशेत्र कार्य-कारणमावकरे 
अहरण करनेकी अप्ेज्ञा लाधवसे और वाधकके न दोनेंसे भावनासहक्ृत यावत्‌ श्ञानके करण 
श्रपरोक्ष श्ञानके साधन हैं, इस प्रकार सामान्य कार्य-कारणभाव मानना उचित है । अतः 
शब्दके ज्ञान-करण होनेसे भावनाविशिश शब्द भी अपरोच्धज्ञानाा जनक हो सकता है, 
इसलिए, स्वभावतः शब्द परोक्षज्मनका कारण है, तो मी भावनासे युक्त होकर वहीं शब्द 
अपने विवयका अपरो्ध साक्षात्कार करेगा, और भावनाविशिन शब्दमें अपसेक्ष साक्षाक़ारकी 
जनकता अग्राप्त नहीं है, पसन्द ऊपरके कार्य-कारणभावके बलसे प्रात ही है, अतः ओतब्बछ 


यह नियमविधि ही हे । 
+ यह एकदेशीका मत युक्त नहीं है, क्योंकि परोक्ष्ञान उत्पन्न करना हीं शब्दका स्वमात है, 


यह बात नहीं है ! इसीलिए, ज्ञानमें रहनेवाला परोज्षत्व धर्म किसी कारगविशेषसे प्रात होता है, 


टन रा सी जी0 ;कर 
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अन्ये परोक्ष एकात्मज्ञाने नियममास्थिताः | 
मनसेवेदमाहव्यमित्यादिश्रुतिदर्शनात्‌ ॥ ८ ॥ 


क्‌छु लोग परोक्षज्ञानके उत्पादनमें शब्दकी सामथय होनेसे ओतव्य: को परीक्ष आत्ज्ञानमें 
हो नियमविधि मानते हैं, क्योंकि 'मनसैचेदमासव्यम्‌ः ( यह आत्मतत्न मनसे ही प्राप्त करने 
योग्य है ) इत्यादि श्रुति देखी जाती है ॥ ८ ॥ 


वेदान्तश्रवणेन न त्ह्मसाबात्कारः, किन्तु मनसैत, 'मनसेवालु- 
दरष्टव्यम्‌' इति श्रुतेः। 'शाख्रावायोपदेशशमदभादिसंस्कृत मन आत्मदर्शने 
करणम्‌' इति ग्रीताभाष्यवचनाच | श्रवर्ण तु निर्विविक्रित्सपरोचज्ञानाथ्थ- 
मिति ताद्श्येनेत्र नियमविश्रिरिति केचित्‌ | 


ाीाज्जथथ:पपयभउा++े-"हहईह[/ह8फऑहै | 

वेदान्तके श्रवणसे अ्मसाक्षात्कार नहीं होता, किग्तु अन्तःकरणसे ही होता है, 
क्योंकि 'मनसेवानुद्रषत्यम! ( मनसे ही साक्षाक्तार करना चाहिए ) इस प्रकारकी श्रुति 
है, और आद्लाचार्योपदेशशमदमादिसंस्कृत॑ ०? ( तस्वमसि' आदि शासक, आचार्यका उप- 
देश, शम, दम, तितिक्षा आदिसे शुद्ध हुआ मन ही आत्माके अपरोक्षानुभवर्मे करण है) 
ऐसा श्रोमद्भगवद्गीताके भाष्यमें वचन भी है। श्रवणका फल तो निश्चयात्मक परोक्षज्ञान ही 
है, इसलिए निश्चयात्मक शब्दजम्य परोक्षज्ञानरूप प्रयोजनके लिए अब्रणकी नियम- 
विधि है, इस प्रकार कोई छोग कहते हैं + । 


इसका खण्डन किया जायगा, अतः शब्दजय अपरोक्षज्ञानके प्रति मनन आदिके समान श्रवणकी 
विधि भी अयुक्त नहीं है, इसलिए 'एकदेशीर कहा गया है | 


# झआाचायका उपदेश--आलचार्य द्वारा किया गया बाक्पा्थों का विवरण अर्थात्‌ त्वमसिः 
आदि अद्वैतपरक वाक्‍्योंके अर्थोकरा स्पष्ट सीतिसे अतिवादन । 


न इस मतमें प्ूमतसे इतना विशे अक्षमान्नत्कार मानस--मनसे होनेवाला-- 


कहा गया है, झतः सनकी सहकारितारूपसे मनन और निदिव्यासनमें विधि है और पूर्वमतमें 
ब्रह्मसाक्षात्तार शाब्द--शब्दसे होनेवाला: गया है, इसलिए शाब्दज्ञानके कारण शब्दकी 
सहकारितारूपसे मनन और निदिध्यासनमें 


54 कस गरममत्5+्__ लक चित्तसहकारितयेष्यते ॥ 
* आत्माउपरोक्ने श्रवर्णं, तत्रेव नियम परे ॥ ९॥ 


। आदिका अपरोज्ञज्ञान अन्त:करणकी सहकारिता द्वारा सास्थर्वशाख्रसे उत्पन्न 
है, चैसे ही अन्तःकरणकी सहकारितासे अवण आत्माका अपरोक्षज्ञान उत्पन्न कर 
हक है अतः अपरोकछज्ञानके लिए ही श्रवणकों नियमविधि मानते हैं, इस प्रकारका भी कुछ 
सकता है, अीले- 


गॉंका मत है ॥ ६ ॥ 
की अपरोक्तज्ञानार्थस्वेनेव श्रवणे नियमविधिः, द्रष्ठव्य/ इति फल- 


कीर्तनात्‌। तादध्य च तस्प करणभूतमन!सहकारितयैत्र, न साथात्‌ । 
झब्दादपरोवज्ञानानज्ञीकरणात्‌ | * 
न च तस्य तेन रूपेग तादथ्य न प्राप्तमित्थपूविधिल्वप्रसड़; | 
| 0 
आवशेषु पडजादिषु समारोपितपरस्पराविवेकनिश्ृत््यय गान्धवंशञाख्रश्रवण- 


अपरोक्ष अद्यसाक्षात्कारके लिए ही श्रवणमें नियमविधि है, क्योंकि दिव्य इस 
प्रकार अवणके फलका कथन है [ भाव यह है-- आत्मा वा भरे द्रृष्टन्यः इत्यादि 
वाक्यसे विहित श्रवण आदिका द्रष्टव्य/ शब्दसे दर्शन ही फू कहा गया है और 
दर्शनशब्दका प्रयोग साक्षात्कार ज्ञानमें ही होता है। ] और अवरणमें अपरोक्षज्ञानार्थता 
क्रणभूत मनकी सहकारितासे ही हो सकतो है साक्षात्‌ नहीं हो सकती, क्योंकि 
शब्दसे अपरोक्षसाक्षात्कार नहीं होता और उसका अज्ञोकार भी नहीं किया गया है। 

परन्तु यह तुम्हारा कथन तभी युक्त हो सकता है, जब वेदान्तश्रवणमें साक्षा- 
त्कारके करणपूत मनकी सहकारिता रूपसे अरोश्षानुभवार्थता कहीं प्राप्त देखी गयी हो, 
परन्तु वहअरकिसी प्रमाणसे प्राप्त हो नहीं है, इसलिए यह नियमविधि नहीं है, प्रद्युत 
अपूरवविधि ही है, यद्धि इस प्रकार कोई श्ढा करे तो वह युक्त नहीं है, क्योंकि 
श्रोत्रेन्ियजम्य अत्यक्षेके विषयीमूत अर्थीत्‌ कौनसे अत्यक्ष किये जानेबाले पडज%, आदि 
ध्वनिविशेषोंमें अज्ञानसें -- गन्ध्वशाखके अनम्यासप्रयुक्त अज्ञानले--आरोपित जो परस्पर 


# घडज आदि स्वरोंका पूर्वमें निरूपण किया जा चुका है, जिसने सज्भीतशाखत्रका अभ्यास न 
किया हो, ऐसे पुरुषकों सरोंका विशद्रूपसे भान नहीं होता, प्स्खु सभी स्वर एकसे प्रतीत 
होते हैं-...उन ख्वरोंका परस्पर भेद प्रतीत नहीं होतः है, और गन्धर्वशा/तज्रका अभ्यास करनेपर उन 
स्वरोंका ठीक ठीक भेद प्रतीत होता है, इसी प्रकार मनसे, जो मीतरकी इच्धिय है; अचुभव 


किये जानेवाले शरीर, प्राण और चिदात्मा आदिमें प्ररत्पर भेद प्रतीत नहीं होता--एकरूपता , 


422 १८४०. 
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सहक्ृतश्रोनरेण परस्परासड्डीर्णतग्राथाश्योपरोक्ष्यदर्शनेन प्रकाशमाने वस्तुन्या- 
रोपिताविवेशनिदचच्यथत्राश्वसद्भावे तच्छृवर्ण तत्पाक्षात्काजजनकेन्द्रियसहकारि- 
भावेनोपयुक्यते इत्यस्य क्ल॒प्तत्वादित्यपरे | 


उहापोहात्पिका चित्तकियेव श्रकर्सो विधेः | 

अपरोज्न परोत्न वा नाउमानस्थास्थ तत्फलस ॥ 2० ॥ 
तस्माव्‌ पुन्दोषतालयंत्रन्तिसंस्कारशान्तये । 
नियमी उस्पेति सद्त्तेपशारीरककतों किदुः ॥ 72 ॥ 


ऊड्टापोहात्मक मानसिक क्रिया ही श्रवण है, अतः अप्रमाणरूप इस श्रवणकी विधिसे अख्माका 
अपरोक्त या परोक्षश्ञानलक्षण फन्न नहीं हो सकता है, इससे पुरुष्गत तात्प्॑श्रम या उसके 
्तिके ह 

संस्कार आदि दोषोंकी शान्तिके लिए. यह अण नियमबिधि है, ऐसा संक्षेपशारीरककारसर्द- 


शात्ममुनि मानते हैं ॥ १०, ११ ॥ 
वेदाम्तवाक्यनामद्वितीये अक्षणि तात्यय्रनिर्णयानुकूलन्यायतिचारा- 


एकरूपता है, उसकी निद्ृत्तेके लिए गाम्धर्वशाखीय विचारसहक्ृत श्रोत्रसे उन षढ़- 
जादि स्वरोंकी परस्पर असंकोणता और यथार्थ अपरोक्षताका दर्शन होनेसे प्रकाशमान 
बस्तुमें आरोपित अविवेकनिश्ृत्तिरूप प्रयोजनवाले शात्रके सद्भावर्मे उस शास्त्र श्रवण 
प्रकाशमान वस्तु साक्षाक्कारकी कारण इन्द्रियके सहभावसे साक्षात्कारका हेतु हो सकता है, 
इस अकार वेदान्तश्रवणनें साक्षाक्वारकरणमूतत इन्द्रिवकी सहकारिता निश्चित है, अतः 
विधिके बिना भी ग्राप्त होनेसे यह अपूर्बविधि नहीं है, प्रत्युत नियमविधि है, ऐसा 
भी कोई लोग कहते हैं । 


वेदान्तवाक्योंका अद्वितीय ब्रह्ममें तास्थर्य & निश्चय करानेवाठ न्यायविचारात्मक 
जो अन्त:करणका परिणामरूप श्रवण है, उसका अममें परोक्ष या अपरोक्ष फल नहीं है, 


अतीत होती है, बढ सभीके अनुभवसिद्ध है, इसलिए यहाँ मी विचारवान्‌ पुरुप पड़जादि स्वरॉके 
साज्षाककारके दृशन्तसे कल्यना करता है कि यदि आरोपनिवर्तक शास्त्र है, तो उस आरोयनिवर्तक 
सहकारसे आन्तर इच्धिय ही बुद्धि आदिसे विविक्त आत्माका, जो ब्रह्मरूपसे. वेदान्तोंसे 
| है, साक्षात्कार करावेगा। इसी मावकों प्रकाशमान? इत्यादिसे व्यक्त करते हैं| 

की झसम्भावनाका निवर्तक जो मनन है उसमें अतिव्यासि वारण करनेके लिए. 


शज्त्रके सः 
अतीत 


जी मल 


विधिविचार ] साषानुवादस हित ३३ 


त्मकचेतोइ चिविशेषरूपस्य अ्वृणस्य न ब्ह्मणि परोक्षमपरोक्ष वा श्लान 
फलम्‌, तस्य शब्दादिग्रमाणफललात्‌ । न चोक्तरूपबरिचारायधारिततात्पर्य- 
विशिष्शाब्दज्ञानमेत्र अवशमस्तु, तस्य जअश्नज्ञानं फल॑ युज्यत इति चाच्यम; 
जाने विध्यनुपपत्तेः । श्रवणविधेविंचारकर्तव्यताविधायकजिज्ञासाध्षत्रमूलसो- 


ीाधखह।;:पदति:/:भप् तप +-++-."0ह0ह.क्‍हफ8ैफैफ 


क्योंकि परोक्ष या अपरोक्ष ज्ञानहप फल शब्द आदि अ्रमाणोंसे ही उलतन्न होता है। 
परन्तु यहाँ यह अ्रवणशब्दका अर्थ नहीं है, प्रत्युत अद्वैत हमें वेदाम्तवाक्योंका तालर्य 
करनेवाले न्यायविचारोंसे निश्चित तायय्य॑से युक्त जो शाब्दशन--झब्दजनित ज्ञान-है, 
वही प्रकृतमें श्वणपदार्थ है, और उससे अल्ज्ञाकहप फू हो सकता है, इस 
प्रकारकी शज्ढा नहीं करनी चाहिए । क्योंकि ज्ञानमें विधिकी उपपत्ति नहीं हो सकती 
अर्थात्‌ श्रवणक्रे ज्ञानर्य होनेसे ज्ञानातमक श्रवणकी विधि नहीं होगी--ज्ञान विषय- 
तन्त्र है, कवि नहीं है। और श्रवणवित्रि विचारकर्तव्यताके # विधायक जिज्ञासा- 


ताल्यनिर्णयानुकूल कह्दा | तालबैक़ा निश्चय करनेमें उपक्रम और उपसंहारका ऐक्य, अम्यास, 
अपूर्वता, फल, अर्थवाद और उपपत्ति इन छःकी आवश्यकता होती है । इसी अ्रर्थमें प्रामाण- 
भूत एक ड्ओेक भी है 

“उपक्रमोपसंहाराबम्यासो ध्यूव॑ता- फलम । 

अर्थवादोपपत्ती च लिज्ञ' तातलय॑निर्णये || 

छात्दोग्बके पष्ठ अ्रध्यायमें सदेव सोम्बेदमग्र आतीत्‌” इस प्रकार अद्वितीय ब्रह्मका 

उपक्रम करके 'तदात्म्थमिद सर्वम! इस प्रक्रार उपसंहार किया गया है, इसलिए वबंहाँके 
सम्पूश सन्द॒र्मका तालये उपकम और उपसंहास्के ऐक्वसे अद्वितीय अह्ममें ही है। “तत्वमति' 
इस वाज्वैका नी बार पाठ है, इसलिए अस्वातरूप तात्स्येलिद्षसे - इसका अद्वितीय बहमें 
वाल मात्रा गया है। “वं वे सोम्ब' इत्यादिसे अन्य अमाणेंके अवोग्यत्वकथनसे अपूर्वरूप 
लिक्षेस अद्वितीय ब्रह्मका निश्चय होता ढै। तत्य तावदेव' इस्तादिका तात्प्य भी अद्वितीय 
मं प फलका कथन है। न्य्नेन जीवेन! इसका अर्थवाद्रूप 
लय निश्चित होता है, 'एकेन मृतिए्डेनः इत्यादिका उपपत्तिसे 


ता 


प्रमाणसे अद्वितीय ब्रह्ममें 
अद्वितीय ब्रह्ममें तालर्व निर्णात होता है। 

अन्ताकस्णके वद्धिविशेषके कथनसे यत्नसाध्य क्रियावृत्तिकी विवद्ञा है | तदसाध्य 
शानरूप वत्तिकी विंवन्ञा नहीं है, क्योंकि ज्ञान विधिके अयोग्य है । मूलमें तल्मणि! यह उसमी 
विपयार्थक है, इसलिए ब्क्नविषवक अपरोक्ष फल श्रवशका नहीं हो सकता, यह पूरे 
पक्षुका भाव है । 

# वह्मजिज्ञासा-सूत्र है--अथातो ब्रह्मजिशासा' | इसका अर्थ है कि. वैराग्य आदि 


लि मन्टलानिकीअजट 9 मर की 


श्छ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ प्रथम परिच्छेद 


एगमाच । ऊद्दापोद्धात्मकमानसक्रियारूपविचारस्यैत्र अवशस्त्रौचित्यात्‌ । 
न च विचारस्थैव तात्पयनिर्णयद्वारा, तज्जन्यतात्पयंश्र मादिपुरुषापराध- 
रूवप्रतिवन्धकविगमद्वारा वा बह्मज्ञानं फलमस्लिति वाच्यम्‌, तात्पय॑ज्ञानस्य 


संत्रकी मूल है, ऐसा स्वीकार भी किया गया है । इसलिए उहापोहात्मक #$ मानसिक 
क्रियारूप विचारको ही अ्रवण मानना उचित है। 

अब यह शड्ढ| होती है कि परम्परया तालयेके निश्चय द्वारा अथवा विचार- 
जम्य तालयंअम आदि पुरुषके दोषोंके निरसन द्वारा विचारका भी ऋ्रह्म्ान फू हो 
सकता है, फिर अवणसे ब्रह्मविषयक परोक्ष ज्ञान या अपरोक्ष ज्ञान नहीं हो सकता 
यह कहना असञ्ञत है। [ शड्जाका भावार्थ यह है कि 'सदेव सोम्य', 'तत्‌ सत्य स 
आत्म! ( हे सोम्य ! पहले यह सद्रृप था, वह सत्यस्वरूप है वह आह्मा है ) 
इस प्रकार 'सदेव' से छेकर 'स आता तस्‍्वमसि' तक वाक्यसमूह अद्वैत आत्मपरक है, 
अद्भैतप्रतिषादक उपक्रम और उपसंद्ारका ऐक्य होनेसे, इस रीतिके विचारक्न अनुमिति- 
रूप जहद्वैततातर्यका निश्चय साक्षात्‌--अव्यवहित-फल है इसके द्वारा और जो प्रति- 
बन्धक दोष हैं, उतका निवर्तन भो विचारका फरू है। इनके द्वारा विचार भी बद्म- 
ज्ञानका हेतु बन सकता है, इसलिए जैसे ज्ञान शब्द आदि प्रमाणोंका फल है, बेंसे ही 
विचारका भी तांस्यनिर्णय द्वारा अथवा तञ्ञन्य प्रतिबन्धकोंके निरास द्वारा फू है। इससे 
ध्रणस्य न अरह्मणि परोक्षमपरोक्षं वा ज्ञान फठम!' इत्यादि उक्ति असन्नत है, इसपर 
उत्तर देते हैं---उक्त झ्का युक्त नहीं है, क्योंकि ] तालर्यज्ञान शाब्दबोनमें कारण हे, 
इस प्रकारके कार्यकारणभावका रवोकार नहीं किया गया है और प्रतिबन्धकके अमावका 
कहींपर भी कारणरूपसे स्वीकार नहीं किया गया, अतः तालबंज्ञानमें और विचारसे 


साधनसम्पत्तिके अ्रनन्तर मनुष्यकों ब्रक्मकके अपरोत् ज्ञानके लिए वेदान्तविचार करना 
चाहिए, क्योंकि सूत्नमें कहे गये जिशासाशब्दकी विचारमें लक्षणा है और इस जिशातायत्रका 
मूल है ओतव्यः” इत्यादि वाक्य | इससे श्रवणका अर्थ यदि शान मान लिया जाय, तो 
्रोततव्य” इसका “श्रवणुरूप ज्ञान करना चाहिए? यह अर्थ झेगा। इस परित्थिति में 
जिश्मसासूत्र और श्रोतव्यवाक्यका परस्पर मूलमूलिमाव अर्थात्‌ प्रयोज्यप्रयेजकभाव नहीं होगा, 
क्योंकि दोनोंकी एकार्थता नहीं है | इसलिए, यदि “शओतव्यः? यह श्रुति जिज्ञासासत्॒का मूल ड्ढै 
तो श्रवणका अर्थ हम ज्ञान नहीं कर सकते, यह भाव है। 

# ऊह--न्थावाभासोंक्री--दुष्ट_न्यायोको--हृटाकर. निदुंड न्याड्रोंका प्रदर्शन । 
अपोह--न्यायामासका निराकस्ण | 
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ल्लजानणीणआणफिःि लि ते चलता तन चततनतचतशा 


शाब्दज्ञाने कारणत्वानुपगमात्‌, कार्य कचिदपि प्रतिबन्धकाभावस्य करणत्वा- 


होनेवाले प्रतिबन्धकामावर्मे द्वारतकी उपपत्ति ही नहीं हो सकती। भाव यह है 
कि वेदाम्तसिद्धान्तमें शाब्दबोधके प्रति तात्पय॑ज्ञान और प्रतिबन्धकका. ( प्रतिबन्धक उसे 
कहते हैं जो कार्यकी उल्तचि न होने दे ) अभाव कार्यमात्रके प्रति कारण नहीं माने 
गये हैं, इसलिए उनके द्वारा विचार अह्मशानका, जो शब्द प्रमाणका फल है, कारण 
नहीं हो सकता । क्योंकि द्वार शब्दका अर्थ है--तिज्जन्यस्बे सति तज्वन्यजनकल्वम! 
अर्थात्‌ जो स्वयं कारणसे उत्पन्न *होकर कारणसे उलन्न होनेवाले कार्यके प्रति कारण 

, जैसे घटके प्रति "०्ड कारण होता है, इसमें द्वार है--अ्रमि | भ्रमि दण्डसे 
उत्नन्न होतो हे और दण्डसे उत्तन्न होनेवाले घटके प्रति कारण है, इसलिए अमिमें 
द्वारता है। प्रक्तमें जब शाब्दबोधके प्रति ताल्यज्ञान # और कार्यके प्रति प्रतिनन्धका- 
भाव कारण ही नहीं हैं, तब कारणघटित द्वारखकी उपपत्ति ही उनमें नहीं हो 


# शाब्दबोधके 'प्रति यदि तात्बंशान कारण माना जाय, तो शुक ( सुग्या ) से कहे 
गये शब्दसे शाब्दबोध न होगा, क्योंकि वहाँ वक्ताके तालयका अभाव है और लोकमें व्यवहार 
भी होता है--'शुक आदिके शब्दसे अर्थका बोध होता है, लेकिन वहां तात्यय नहीं है ।! इससे 
शाब्दबोधके प्रति तात््यज्ञान हेठ नहीं है, यह स्पट्टतः शात होता है । “वहां भी ईश्वरका 
तात्पर्य है? इस प्रकारकी कल्पना भी नहीं कर सकते । क्योंकि ईश्वरके तासय्यकी शाब्दबोध- 
रूप फलके बाद कल्पना होगी, पहले तो ईश्वस्तासय्यं दुर्बोध ही है। शब्दके सान्निध्यंस भी 
तालरय्यका निर्णय नहीं कर सकते, क्योंकि 'अद्वे ! विमले जल॑ नद्याः कच्छे महिषाश्चरन्तिः 
इत्यादिमें 'नद्या/ का सन्निघान जल और कच्छुके साथ एक-सा है। और 'पय लाओ! ऐसा 
कहनेपूर जल! या “दूध! इस प्रकार प्रश्न ढेनेते यह कल्पना अवश्य होती है--बक्ताके 
तालयंका परिशान न रहनेपर भी शाब्दबोध होता है | इसलिए शाब्दशानमें तात्प॑ज्ञान कारण 
नहीं है, ऐसा प्रतीत द्वोता है। 


+ प्रतिबन्धकामाव कार्य कारण नहीं है--इसमें युक्ति यह है कि प्रतिब्रन्धकामावकी 
कार्यकी सामग्रीमैं अन्तर्भाव नहीं कर सकते, क्योंकि “सामग्रीके रहनेपर भी प्रतिबन्थकके रहनेंसे 
कार्य उदन्न नहीं हुआ! इस प्रकार व्यवहार देखा जाता है, यदि साम्ग्रीके अन्दर प्रतित्रन्धका- 
भावका समावेश होता ते ग्रतिबन्धकसे कार्यक्री उसत्ति नहीं हुई, इस प्रकार न कहते | 
इससे यह शात होता है कि अप्रतिबद्ध सामग्री कार्यके प्रति कारण है । इस अवस्थामैं “अ्रप्रतिवर्धध 
(प्रतिबन्धकामावयुक्त) बह साम्रश्रीका विशेषण हुआ अर्थात्‌ सामग्रीकी कारणताका अवच्छेदक -- 
(विशेषण) हुआ । जो कारणताका अवच्छेदक होता है वह कार्यका कारण नहीं होता, 
क्योंकि वह अन्यथासिद्ध होता है। इसलिए धट के प्रति दण्डत्व कारण नहीं दे, परन्तु दशड 


(35. «लि 


६ सिद्धान्तछेशसंग्रह [ प्रभेस परिच्छेद 


नुपगमाच तयोद्व रिस्वानु पयतेः। ब्ह्यज्ञानस्य विचाररूपातिरिक्तकारणजन्यत्वे- 
तत्प्रामाण्यस्य परतस्त्वापत्तेथ्े | तस्मातात्ययनिण यद्वारा प्रुषापराधनिरासा- 
थत्वेनेय विचाररूपे श्रवण नियम्रविधिः | द्रश्टव्यः” इति तु दशनाहत्वेन 
स्तुतिमात्रमू, न श्रवण कुल गह्जीतनामिति सडश्षेपशारीरका- नुसारिणः ॥ 


सकती है। और यदि यह मानें कि अद्यज्ञान शब्दफ्रमाणसे अतिरिक्त विचाररूप 
फारणसे उत्पन्न होता है, तो ब्रह्मश्ानके ग्रामाण्यकी परतस्त् प्राह होगा । परन्तु इसे 
स्वीकार नहीं कर सकते, क्योंकि वेदान्तसिद्धाःत्में ज्ञान स्वतः प्रमाण माना गया है 
अथीत्‌ ज्ञानमें रहनेवांला प्रामाण्य ज्ञान-झहक सामाग्रीसे ही आाद्य होता हैं, इतस्से 
नहीं, यही प्रामाण्यका स्वतस्व है। और यदि ज्ञानग्राहक शब्द आदि सामग्रीसे अन्य 
बिचारको झानके प्रति कारण मने' तो ज्ञानके प्रामाध्यम परतस्वकी आपत्ति स्पष्ट- 
रूपसे प्राप्त होगी और सिद्धान्‍्तकी हानि होगी, इसलिए ब्हज्ञानके प्रति विद्यरको 
पर्म्पस्या या साक्षात्‌ कारण नहीं मात सकते। इससे 
होनेसे---ताखयके निर्णय द्वारा ( वेदान्तोंका अद्वितीय अहके प्रतिपादनम 
अम्यन्न नहीं है इस प्रकारके निश्चय द्वारा ) पुरुषके तात्पर्यंश्रम आदि अपराबाके निगस 
द्वारा ही विचाररूप श्रवणमें नियमविधि है, जर्थात्‌ तात्पयनिर्णय द्वारा पुरु 
निरात हो विचारका फल है, और अवगसे हो इस फछका सम्बादन करना चाहिए, 
अन्य साधनोंसि नहीं, यह भाव है । परन्तु द्रव्य ( र॑ करना आहिए ) 


इस प्रकार अवणके फेलुका कथन हैं, इसलिए अब्रणसे (जिचारसे) अपरोश्न साक्षात्कार हो 


सकता है? यदि इस प्रकार कोई श्रद्औा के क्योंकि आत्मा 
दृषव्य--दशनके योग्य--है, इस प्रकार यह दर्शन केवल र्छुतिमात्र है, वस्तुतः 
श्रवणसे अपरोक्ष ज्ञान होता हे, इस प्रकार श्रवणके फलूका कबन नहीं है, यह 
संक्षेपश्चारीरकानुयायियोंका मत है क | 


रहनेंसे प्रतिवन्धकामाव का<ण नहीं 
नहीं है, अतः तद॒द्ारा बिचार 
# इस अमभिप्रायक्रे 


विधिकियार ] भाषालुवादसदित ३७ 


चिक्रित्ताशाखवत्‌ आप्तव्यापारन्तरवारिणी । 
अबरे परिसड्खबेयमिति वार्तिकवेदितः ॥ 2२ ॥ 
जैसे ओषधियोंके श्ञानके लिए. आउवेंदके अध्ययनर्मे अबत्त पुर्मकों मध्यमें अन्य 
व्यापार आाप्त होता है, वैसे ही अहयशानार्थ प्रवत्त युरुषको मध्यमें अन्य व्यापार प्रात हो सकता 
है, अतः प्रात अन्य व्याररका निवासण करनेवाली परिसंख्याविधि ही श्रवणमें है, ऐसा 
वार्तिकके अमिशेका मत है ।( १२ ।। 


पुरुषापराधविगमे ठु पुनः प्रतित्रन्धकन्युद्सनातू सफला | 
मंणिमन्ववोरपगमे तु यर्थों सति पावकाद्‌ मबति धूमलता ॥॥१५॥ 
पुरुषारराबविनिवक्तिफलः सकलो विचार इति वेदबिंदः | 
अनपेक्षतामनुपद्द्ध्य गिर: फलडद भंवेत्‌ प्रकरणं तदूतः 
पुरुषापराघशतसझ कुलता. विनिवर्तत. प्रकरणेन 
स्वयमेव वेदशिर्पे दचनाद्‌ अथ बुद्धिरुदुभवति मुक्तिकला ॥१७॥ 
इत्यादि ( सं> शा> पु० २३ पूता मुद्रित ) | पहले श्लोकका भाव है--- 
भत्सु नामक कोई राजाका आतिपात्र सेवक था ! उससे द्वेप कश्नेबाले राजाक़े अन्य 
नौकर छुलसे उसे अन्यत्र कहीं ले गये, और उस स्थलपर उसको छोड़कर शजाके पाल 
आकर बोले कि आपका वह नोकर मर गया है। इसके अनन्तर कभी उस शजाने उसे 
अपने उपवनमें देखा। राजा उसे देखकर पिशाचकी अ्राशतिस डर गया और भाग 
गया | इस अवस्था निर्दोप चकुस होनेवाला सेवक-विपयक राजाका शान यह मेरा नौकर 
ही है, पिशाचर नं प्रकार निश्चयात्मक ज्ञान उत्तन्न नहीं कर सका) क्योंकि “मर 
गया! इस विपरीत संस्कार्स उसका प्रतिवन्ध हो गया था। इसी प्रकार निदोंष श्रुतिसे उत्यन्न 
में ब्रह्म हूँ! इस तरहका ज्ञान मी प्रम्नाता की पृवकालीन विपरीत भावनासे प्रतित्रद्य होनेके 
कारण ब्रह्मविषयक निश्चयात्मक ज्ञानकी उत्पन्न नहीं कर सकता, इसलिए पहले प्रतिवन्‍्धकका 
निरास करना अल्वन्त अपेद्ित है ॥१४॥] 

*सम्भावगा ओर विप्यीतमावना आदि पुदुषके दोपोंका निराकरण होनेपर 
असम्मावना आदि प्रतितनन्धकके विः उक्त ज्ञान सफल है, जैसे-मारिण और मन्हत्रोंके 
अपगम से वहिसे घूर-उता उल्न्न झोत॑। है ॥५५॥ 

. चूंकि सम्पूर् धर्म और ब्रह्मविचार पुरुषके अपराधकी निवत्तिके लिए. हैं ऐसा बेदविद्‌ 
कहते हैँ । इसीलिए, अर्थेड्नुप्लव्घे त्पमाणं बादरा यशस्यानपेत्त्वात्‌! ( जै० १११७ ) इस 
पेतमे बेददाक्यकी निर्णीत अनपेछृताका बाव न करके शास्त्र ओर प्रकरण सफल्ल होते हूँ, 
ऐंसा कहा गया हैँ [३६॥ 

प्रकरण या शान्त्रस पुरुषके 
केसनेवाज्ी किवप्राश्री! आई ।]१७[॥ 

इस ग्रकार ऊपरके सभी शलोकॉका भाव है, इनके देखनेस यह स्पष्ट शात होता है कि 
बिचारका फल प्रतिबन्धकका विनाश ही संक्ञेक्शारीरककार मानते हूं । 


क्तरूप फूलका उद्यादन 


नाश द्ोनिपर मुक्ति 


लि पल फरी कल > ७१६३. 


है सिदधान्तलेससंबद [ अथम प्रिच्छेद 


अद्यज्ञानाथ वेदाम्तअवशे प्रइत्तस्थ नह देकर पल कसकलाकानन परूसगुगदि- 
श्रक्‍शों प्रहत्तस्पेच मध्ये व्यापारान्तरेणपि प्रहस्तिः असज्यत इति तम्रिदचि- 
चऋलकः 'श्रोतव्य/' इति परिसइंयाविधिः । 


अह्यसंस्थोउमतस्वमेति! (छा० २ । २३ । २) इति छान्दोग्ये अनन्य- 


व्यापारलस्य झक्त्यु पायवावधारणात्‌ सम्पूवस्थ तिष्ठतेः समाप्तिवाचितया अक्ष- 


संस्थाशब्दशब्दिताया अद्यशि समाप्रेरनन्‍्यव्यापाररूपत्वात्‌ । तमेवेक जानथ : 
अन्या वाचो विम्ुश्वर्था इत्याथर्वशे कण्ठत एव व्यायारान्तरप्रतिषेधाच । : 


परम ननभ मन लत त तने 


औषधोंके परिज्ञानके लिए चरक, सुश्रुत आदि आयुर्वेदके अन्योंके विचारमें प्रदत्त हुए 


पुरुषके समान अन्नज्ञानके लिए वेदान्तविचारमें फ्रवृत्त हुए पुरुषको बीच-बीचमें विचारके - 
उपराम फाहमें अन्य व्यापरोंमें भी प्रवृत्ति हो सकती है, अतः उनकी निवृत्तिके लिए ; 


शतव्य:” यह परिसंस्याविधि है। भाव यह है कि औषधोंके परिज्ञानके लिए वैद्यकके 
अध्योकि श्रंवर्णण पुरुषको प्रवृत्ति होती है; क्योंकि औषधका ज्ञान केवल वैद्कग्रन्थोंसे 
ही होता है, अन्य मन्धोंसे नहीं होता। इस परिस्थितिमें यद्यपि दवाके ज्ञानके लिए 
च्ेद्यकमन्थोंके श्रवणके बिना अन्य व्यापारको प्रसक्ति नहीं है, तो भी विषयवासनाओंके 
बठसे मध्यमें हतर व्यापारोंमें पुरुषकी प्रशृत्ति होती है। इसी प्रकार अह्मतखके यथार्थ- 
ज्ञानके लिए. वेदात्तअ्रतरणमें प्रवृत्त पुरुष जन्म-जन्मान्तरकों भेदवासनाओंसे आक्ृष्ट 
होकर कदावित मध्य-मध्यमें अन्य ठौकिक और वैदिक व्यापारोँमें भी प्रदृत्त हो सकता है, 
अतः मध्य प्राप्त अन्‍य व्यापारोंकी निवृत्ति करनेके लिए 'श्रोतव्यः यह परिसंख्याविषि है 


[ पु जैसे सुश्रत, चरक आदिके श्रवणमें प्रदृत्त पुरुषको अन्य व्यापार-- । 
अन्य झासश्रवण आदि--करनेपर भो चिकित्साका ज्ञान होता है, वैसे ही वेदान्तके - 


अबर्णमे प्रवृत्त पुरुषफी बीच-बीचमें अम्य व्यापार करनेरर भी अक्मज्ञान हो सकता दे, 
इसलिए परिसंख्याविधिका स्वोकार निष्फल है नहीं, निष्फल नहीं है, ] क्योंकि 
पहसंस्थो उमृतत्वमेति' ( अक्मनिष्ठ पुरुष अशृतत्व प्राप्त करता है ) इस श्रतिसे छाल्दी- 
स्यमें अनम्यव्यापारत्वका हो मुक्तिके प्रति उपायरूपसे अवधारण किया गया है, कारण 


सम्पूवंक 'स्था! धातुके समात्तिवाचों होनेसे ब्द्यसंस्थाशब्दसे बोधित तह्ममें समाति : 
अनम्यत्यपारूप है। और 'तमेवैंक जानथ अन्‍्या वाचो विमुश्यथ' ( हे मुस्ुक्षु लोगो ! - 


० 200 ० कं हि की 


विधिविचार ) मकासुवादसदित शक 
>>->--नन वतन ता तन नचतत्तचचतत्तचचतततर 


“आसुप्तेरामनेः काल नयेद्वेदान्तचिन्तयाँ 

इत्यादि स्म॒तेश्व । न च ्रह्मज्ञानालुपयोगिनो व्यापारान्तरस्य एकस्पिन्‌ 
साध्ये अवशेन सह स॒धुचित्य प्राप्त्यमावान् तम्निहस्यथः परिसहथाविधि- 
मज्यते इति वाच्यमुः सहकारयन्तरविधिः” (ड० मी? झ० हे पा० ४ 
अधि० १४ छू० ४७) इत्यादिसत्रे 'यस्‍्मात्‌ पक्षे भेददशनप्राबल्यात् 
आ्रप्नीति, तस्मात्रियमविधि:” इति तद्भाष्ये च कृतअ्रवणस्य शाब्दज्ञानमात्रात्‌ 

हि 72 कल नक मिल मिल कम जज का 
जिस आधारमें आंकाश आदि समस्त जगत्‌ अध्यस्त है, उसी आधारभूत एकरूप 
आत्माको जानो और अमात्मप्रतिपादक शब्दोंका त्याग करो ) इस श्रुतिसे आधर्वेणमें 
कण्ठसे ही अर्थीत्‌ अमिधाबत्तिसे ही शाखान्तरअ्रवणका प्रतिषेष किया है, और “आहु- 
प्तेरामतेः कालम्‌०” ( सु्ति और सृति पर्यन्‍्त कालकों वेदान्तके चिन्तनले बितावे ) 
इस प्रकारकी स्मृति भी है अर्थात्‌ यह स्थृति भी अब्य व्यापारका प्रतिषेष करती है। 
परन्तुक अद्ज्ञानरूप एक साध्यमें अवणके साथ साथ अनुपयुक्त भय व्यापारकी प्रा 
नहीं होनेसे उसकी निवृत्तिके लिए परिसंख्याविधि युक्त नहीं है ! नहीं, ऐसी शक्ल 
नहीं करनी चाहिए, क्योंकि 'सहकार्यन्तरविधिः इत्यादि सूत्रमें जौर “बस्मात्‌ पक्ष 
भेद्द्शनप्रावल्यात्‌ न प्राप्नोति, तस्मान्नियमविधि:' इस प्रकारके उस सूत्रके भाष्यमें-- 
जिसने श्रवण किया है और जो शब्दके श्रवणसे उत्पन्न होनेवाले शानमात्रसे अपनेको- 


# शंका और उत्तर करनेबालॉका अमिप्राय यह है कि परिसंख्याविधि वहीं होती है, 
जहाँ एक़ वलैके उत्पादनमें एक साथ दो साधनोंकी प्राप्ति हो । परत प्रकृतमे ऐसी बात नहीं 
है, क्योंकि यहाँ अह्मशानका उत्पादन करना है, इसके उत्पादनमें श्रवण कारण दै, न कि 
श्रन्य व्यावहारिक व्यापार, इसलिए, एक साथ दो साधनोंकी प्राप्ति न होनेंसे अन्य व्यापारकी 
निवृत्तिके लिए, परिसंख्याविधि केसे होगी! इसका उतर प्रतिबनन्दी है अर्थात्‌ माष्यकारनें 
निदिध्यासनर्मे नियमविधि मानी है, इसमें कारण केवल यही बत्तलाया है-श्रवणके बाद 
शब्दह्ञानस अपने को घन्य समभनेवाला निदिध्यासनमें, जो साक्षात्कारका उपयोगी है, 
कदाचित्‌ अवत्त न होकर अन्य अनुपयुक्त लौकिक व्यापारमें प्रवृत्त हो जाय, इसलिए 
निदिध्यासनम नियमविधिका अद्भीकार है | उत्तखादीका भाव यह दै--साक्ञाकारके अननमें 
पत्तमें असाधनकी प्राप्तिकी संभावनामाजसे निदिध्यासनके अ्रप्राह्तांशकी परिपूर्तिस जैसे नियम- 
विधि मानी गई है, वैसे ही प्रकृतमें श्रवणके साथ समुच्चयसे सम्भावनामात्रसे असाधनकी 
प्राप्ति है, इससे उसकी निवत्तिके लिए अवश्य अवणको परिसंख्याविधि मानना चाहिए । 


५ 2. 5 कडड 


० सिद्धान्तलेशसंग्रह [ प्रथम परिच्छेद 


ऋतकृस्पतां मन्वानस्थ अविद्यानिवर्तेकसाधात्करोपयोगिनि निदिध्यासने 
प्रहत्तिनं स्पादिति अतत्साधनपक्षप्राप्तिमात्रेण निदिध्यासने नियमविधे- 
रभ्युपगततया तन्न्यायेनाउसाथनस्थ समुचित्य प्राप्ावपि तजह्निदत्तिफलकस्य 
परिसहयाविधेः सम्भवादिति ! 
“नियमः परिसहया वा विध्यथोंड्त् भवेधतः । 
अनात्मादशनेनेव. परात्मानमुपास्महे ॥' 
इति वार्तिकाचनानुसारिणः केचिदाहुः ॥ 
श्रवण ह्यागमाचार्यवाक्यजं ज्ञानमिप्यते ॥ 
अयोस्येउत्र विपिनेति काचस्पतिमतानुयाः ॥ ?३ ॥ 


शा और आचार्यके वचनोंसे उतन्न होनेवाला आत्मशान ही श्रवण है, अतः उक्त 
तीनों विधियोंके अविषय श्रवरणार्मे ( कोई भी ) विधि नहीं है, यह वाचस्पतिके 
अनुयायियोंका मत है ॥। १३।। 


आत्मा श्रोतव्यःः इति मननादिवत्‌ आत्मत्रिषयक्रत्वेन निवच्यमार्न 


कृतकृत्य मानता है तथा अन्य व्यापारोंमें भी जिसकी कूति है, ऐसे पुरुषको अवि- 
बाकी निवृत्ति करनेवाले साक्षाकारके उपयोगो निदिध्यासनर्मे कदाचित्‌ फ्ृत्ति न हो, 
इसलिए पक्षमें ज्ञाके असाधनकी ग्रातिमाजसे निद्िष्यासनकी--नियमविधि सानी 
गई है, इसी स्यायसे समुचयसे असाथनक्ो प्रात्ति होनेपर उसकी निम्ृत्तेके लिए 
परिसंख्याविधि हो सकती है, इस प्रकार “निय्रमः परिसंख्या वा' ( इस “आत्म! वा अरे 
द्रष्टव्यः ओतव्य: इत्यादि वाक्य वियन विधिन्ययक्रा अर्थ होगा | अबगा अवणके 
नित्य प्राप्त होनेसे नियम यदि विधिक अर्थ न हो सके, तो परिसंख्या ही विधि- 
प्रत्मयका अर्थ हो, क्योंकि हम उपासक लोग अनात्मादर्शनसे ही--अनम्यव्बापारसे 
ही--परमात्माको उपासनामें प्रश्नत्त हैं ) इस वार्तिकिनचनका अनुसरण करनेवाले कुछ 
लोग कहते हैं। 


मनन आदिके समान आत्मा श्रोतव्य/ ( आत्माक्म श्रवण करना चाहिए ) 
इस प्रकार आत्मविषयक्त्वरूपसे कहा गया श्रवण भी आगम--औआाखत्र और 
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विधिंविचार ) मापालुबादसदित श्र 


तब्न कोडपि विधिः । 
>.लडिससक रउस्‍उउस्‍सफस्‍क्‍क्‍ 555 
आचार्यके उपदेशसे उतपत्न होनेवात आत्मज्ञान ही है, तातययेविचाररूष नहीं है, जतः 
अवरण्णम कोई विधि नहीं है। भाव यह है कि जैसे मनन और निदिध्यासन, जो 
आत्माकी विषय करते हैं, ज्ञानरूप हैं, वैले ही श्रवण मी जो आत्माको विषय करता है, 
ज्ञानहूप ही है, क्योंकि आत्मा श्रोतव्यः' इस श्रुतिमें आत्मा और श्रवणका परस्पर 
विषय-विषयिमाव सम्बन्ध प्रतीत होता है, अतः अवण आत्मविषयक ह्ै। यदि अवण 
विचाररूप माना जाय, तो वंह आत्मविषयक न होगा और अ्रवणक्रियाका कैम आत्मा न 
होगा, किन्तु वेदात्तवाक्य होंगे । इससे मनन आदिम क्हूछ आत्मरूप कर्मका परित्यांग 
होनेसे प्रक्का मज्ञ होगा | [ परम्तु मनन आदिका जो रृष्टाम्त दिया गया है, उसपर 
कुछ आलोचना करनी चाहिए, क्योंकि आपाततः मननशब्दका अर्थ ज्ञान नहीं 
होता है । मननका अर्थ है--युक्तियोंसे किसो वस्तुकी आहोचना करना अर्थात्‌ एक 
बस्तुकी युक्तिमयुक्तियोंसे ट्योलना । इससे हम मननको ज्ञानरूप. नहीं मान सकते, 
व्यापारात्मक ही मान सकते हैं। इसी प्रकार निदिध्यासन भी शानरूप नहीं हो 
सकता, क्योंकि निदिष्यासन झब्दकी निष्पत्ति चिम्तार्थल “ये! घातुसे हुई है, इसलिए 
दानन आदिके समान! यह इृश्टन्त युक्त नहीं है। इसपर यह कहा जाता है कि मनन- 
व्यापाररूप नहीं है, किन्त अनुमितिज्ञानहप है। और वह अभुमिति आला 
्ह्मस्वभाव है, चिद्रंप होनेसे, जह्मके समान', 'बुद्नि आदि कह्पित हैं, दृश्य होनेसे, 
शुक्तिरिजतके समान! इस प्रकार है। इसमें मैन्रेयोत्राणका वार्तिक प्रमाण: है--- 


आंगमार्थविनिश्चित्मे मन्तत्य हति भष्यते । 
बेदशब्दानुरोध्यत्र तकों उपि विनियुज्यते ॥ 
पदार्थविषयस्तक: .. तथैवा उनुमितिमवेत्‌ ।! 


श्रुतिके अर्थकी हद करनेके लिए तकरूप मननका विधान किया जाता है, 
वह तर वेंदाविशेधी तथा ततःत्वं पदार्थविषयक्र और अनुमित्यात्मक होल है. 
यह इसका भाव है। जब अनुमितिरूप मनन है, ते उसे जालहूप माननेंमें कया 


३3, हो : पलक आ 2 


छ२र सिदान्तलेशसंग्रद [ प्रथम परिच्छेद 


द्रश्व्यः श्रोतव्यःः इत्यादीनि बचनानि विधिच्छायानि-? स्वाभाविक- 
प्रहत्तिविषय विमुखीकरणर्थानीति ब्रूमः” इत्यादि । 


हानि है ! इसी प्रकार निदिध्यासन भो ज्ञानरूप है, व्योकि बृहदारण्यकके चतुर्थ और 
पष्ठ अध्यायगत मैत्रेगीत्राह्मणमें भगवती श्रुति कहतो है--“आउ््मा वा अरे दरष्टव्यः 
श्रोतव्यों मन्‍्तत्यः !! अनम्तर छठे अध्यायमें 'ैत्रेग्यात्मनि खत्वरे दे श्रुते मते 
विज्ञाते' और चौथे अध्यायमें 'मैत्रेय्याससनो वा भरे दर्शनेन अ्रवणेन मत्या विज्ञानेन' 
इस प्रकार निदिध्यासनके अनुवादके लिए विज्ञानशब्दका प्रयोग किया गया है। 
इससे वार्तिककार ज्ञानहूपसे निदिष्यासनका भी अड्जीकार करते हैं, अतः “अपरायत्त- 
बोधो 5त्र विदिध्यासनमुच्यते” इस प्रकार वार्तिककारक्मी उक्ति भी उपलब्ध होती है। 
इसलिए मनन आदिका ज्ञानरूपसे अज्जीकार होनेसे दृशान्तासिद्धि नहीं है। अब 
प्रसज्ञसे यहाँ एक शझ्ढा यह भो होती है--निदिध्यासन और दु्शनके अर्थीत्‌ 
“निदिध्यासित्य और दरष्टव्यःः इन दो पदोंके एकार्थक होनेसे पुनरुक्ति होगो ? तो 
यह शह्ला युक्त नहीं है, क्योंकि द्रषटव्यः' इस शब्दसे विचारमबोेजक--विचारमें 
फ्रवृत्तिके उपयुक्त--आपाततः दर्शनका अनुवाद है और 'निदिष्यासितव्य:" इस शब्दसे 
विचारका फलमूत जो साक्षात्कार है उसका अनुवाद है, अतः पुनरुक्ति नहीं है है| 


[ श्रवणमें विधि नहीं है, इसमें भाष्यक्री सम्मति भी है ] इसीसे-- श्रवण और 
मनन आदिके ज्ञानरूप होनेके कारण विधिके अयोन्य होनेले--“तत्तु समन्ववातः इस 
समन्वयसृत्रमें आत्मज्ञानकी विधिके निराकरणके पश्चात्‌ मांप्य हे--किमर्थानि तहिं “आत्मा 
वा णरे'जुमः! इत्यादि। (यदि आत्मज्ञानकी विधि नहीं है, तो आत्मावा जरे द्रष्टव्यः 
श्रोतव्यः' इत्यादि अध्येतव्य:! इत्यादि विधिके समान वचन किसलिए हैं? ऋत्वाभाविक 
फ्रवृत्तिके विषयसे विमुख करनेके लिए ऐसे वचन हैं, ऐसा हम कहते हैं) इत्यादि । 


# स्वभावसे--अविद्यासे होनेवाली प्रवत्तिका नाम स्वाभाविक प्रवृत्ति है | 

* इसमें आदिशव्दस “यो हि त्रदिर्मुखः पुरुषः अवर्तते', 'इश्टक्च में भूयादनिषटछच मा 
भूत्‌! इत्यादि भाष्यका संग्रह करना चादिए। इस माध्यका अमिप्राव यह है कि जो पुरुष बहिर्सुख 
है, वह मुझ  इष्ट वस्तु प्राप्त दो और अनिष्ट आप्त न हो, इस दुद्धिसे बाहरके विषयोंमें ही गरकुत्त 


का, 


डिनिविक्तार ] भापाहुवादसद्टित ॥ 


यदि च वेदान्दतात्पर्यविदाररूपं अवणम्‌, तदा तस्प तात्प्यनिर्णयद्धारा 
वेदान्ततात्पयअ्रमसंशयरूपप्रतिपन्‍्धकनिरास एवं फलम्‌। न प्रतिबन्ध- 
कान्तरनिरासो, अ्क्मावगमो वा | तत्फलकत्व॑ च तस्थ लोकत एवं आप्तम्‌। 
साधनान्तरं च किड्िद्विकत्प्य समुच्चित्य वा न ग्राप्तमिति न तत्र विधि- 
त्रयस्याउप्यवकाशः | 


[ तालर्य यह है बदि ्रोतव्य/ इत्यादि वेदान्तवाक्य विधायक नहीं हैं, 
तो आत्मा वा अरे दृष्ठव्यः इत्यादि विधायक-वाक्‍्योंमें तत्यप्रत्यय निरर्थंक होंगे ! इस 
प्रइनपर भगवान्‌ भाष्यकारका कहना है कि निरर्थक नहीं हैं, क्योंकि उन तत्य आदि 
प्त्ययोसे श्रवण आदिको स्तुति होती है। जो मुमुक्षु श्रवण आदियें मोक्षकी साध- 
नताका अनुभव करके भी संम्यास, जह्मचर्य आदिके अनुषाानके क्षेशोंसे उनमें उत्साह- 
पूर्वक प्रवृत्त नहीं. होता और साधारणतया प्राप्त वर्णअमके अनुकूल कर्म और उपास- 
नाओंछा अनुष्ठान करता हुआ भो उनसे निद्गत्ति नहीं पाता है, उन वर्णाश्रम कर्मोमें 
आत्यम्तिक मोक्षसाधनताके अभावका अनुसन्धान कराते हुए ये 'तत्य' आदि प्रत्यय 
उसके प्रति श्रण आदिको प्रशंसा करते हैं अर्थात्‌ 'मुमुक्षु पुरुष सम्पूर्ण उत्साहसे 
श्रवण आदियें ही प्रदत्त हो, क्योंकि वे ही मुक्तिके साधन हैं? इस प्रकार प्रशंसा द्वारा 
क्व्यः आदि प्रत्यय पुरुषके प्रवर्तक हैं, अतः विधायक न होनेपर भी तिव्य' जादि 
प्रत्यम् निरथंक नहीं हैं |। 

यदि श्रवणको ज्ञानकूप न. मानकर वेदाम्ततात्ययविचाररूप ही मानें, तो भी 
तात्फनिश्चय द्वारा वेदान्तोंके तालयंश्रम या तालपयंसंश्यरूप प्रतिबन्धकका निराकरण ही 
अ्रवणका फल है; अन्य प्रतिबन्धकका- प्रापका निरास या ब्रह्मज्ञान उसका फल नहीं 
है । अमादिरूप जो प्रतिबन्धक है, उसका निराकरणरूप श्रवणका फल तो लोकसे ही 
प्राप्त है और अन्य साधन--अथीत्‌ ब्ह्नज्ञानमें श्रवण आदिसे अन्य कोई कारण विकर्पसे 
या समुच्चयसे प्राप्त मी नहीं है, इसलिए तोन विधियोंमें से किसी भी विधिका 
अवकाश नहीं है। 


होता है, “आत्मा वा अरे! इत्यादि श्रुतिस्थ तव्य प्रत्यय उस पुरुषकी स्वाभाविक बाह्य प्रवृत्तिको 
हटाकर प्रशंसा द्वारा आम्यन्तर अवृत्ति कराते हैं । 


कहकर असल गरम 


४9 सिद्धान्तलेशसंग्रह [ ग्रथम परिच्छेद 


अन्न नभभन+-<सरटअपरन्‍न2+-_+ न -++ ० 
विचारविष्यमावेडपषि विज्ञानार्थथया विधीयमान गुरूपसदन इष्टद्ार- 
सम्भवे अच्ट्टकल्पनायोगात्‌.गुरुशुलाघीनवेदास्तविचारदारैव॒. विज्ञानाथे 
पयंवस्थत्तीति | अत एवं स्वप्रयत्नसाध्यविचारव्याहत्ति  अध्ययनवि- 
ध्यमावे. तूबगमन॑ विधयीमानमश्रावाष्त्यथंत्वेनाउविधीयमानल्वान्न तदथे 
गुरुखुखोचारणान्‌च्चारणमध्ययन॑द्वारीकरोतीति लिखितपाठादिव्याहत्य- 
सिद्ठेः सफलोउध्ययननियमविधिः | 
ावभजजात/्---+-+--त00ह/7/ह 
बेदान्तविचारकी विधि न होनेपर भी गुरूपसदनका--गुरुके पास विज्ञाना्थ 
गमनका, जिसका कि विज्ञानकूप प्रयोजनके लिए विधान है--गुरुमुखके अधोन वेदान्त- 
विचारके द्वारा ही विज्ञानमें पर्यंवसान होता है अर्थात्‌ 'मुस्मेवोषगच्छेत्‌' इत्यादिसे 
गुरुके समीपमें विहित जो गमन है, वह गुरुमुखसे सम्पादित वेदान्तविचाररूप॑ दृष्ट 
भरा विज्ञानकी--आत्मज्ञानकी---उत्पत्त करेगा, अदृषट द्वारा नहीं । क्योंकि जजतक दृष्ट 
ढ्वारकी सम्भावना हो, तबतक अद्ृ्ट द्वारका अन्नीकर करना उचित नहीं है। इसोसे-- 
तद्िज्ञानारथ स॒ गुर्मेवामिगच्छेत्‌र ( उसके शानके लिए यरुरुके पास ही जाये ) 
इस उपगमनविधिसे ही अपने आप--ुरुके बिना स्वतः प्रयहसे--किये गये वेदास्त- 
विचारकी व्यावृत्ति हो सकती है, तो पुनः “ओ्रोतव्य/ को स्मप्रयलसाध्य विचारके 
निरासके लिए विधि माननेको आवश्यकता नहीं है। ( परन्तु पहले कहा जा चुका है 
कि उपगेमनविधि विचारविधिकों अड्ठ है, अतः विचारबिधि यदि न मानो जाय तो 
उपगमनविधिका स्वरूप ही न बनेगा, इसलिए विचारविधिका स्वीकार अवश्य करना 
चाहिए £ नहीं--इसकी कोई आवश्यकता नहीं है, क्योंकि द्मज्ञानके प्रति गुरूपसदन 
जब द्वारकी ( मध्यवततों व्याफ़रकी ) अपेक्षा करेगा, तब छोकसिद्ध गुरुके अधीन विचार 
ही द्वाररूपसे प्राप्त हो सकता है, अतः श्रोतव्यविधिकी अपेक्षा ही नहीं है, तो उप- 
गमनविधि विचारविधिकी अक्ञ नहीं है और विचारके समान उषगमन भी विद्याका 
अछ् हो सकता है, इससे पूर्वोक्त शह्ढाका अवसर नहीं है। यदि अध्ययनविधि न 
मानी जाय, तो विधीवमान जो उपगमन है, वह अक्षर्रहणके लिए नहीं है, इससे 
वह अक्षरग्रहणके लिए गुरुमुख-उच्चारणकी अर्थात्‌ अध्ययनकी ( वेदाध्ययनमें पहले 
चेदमम्त्रकी गुरु कहते हैं अनतर श्षिप्य उसीका उच्चारण करता है ) द्वारूपले अपेक्षा 


विबिकिचार ] भावाठवादसंहित श्र 


न॒च ,तात्पर्यादिग्रसनिरासायवेदान्तविचाराधथिनः कदाचित्‌ द्वेत- 
शास्रेडपि अदृत्तिः स्थात्‌ । तत्राईपि तदमिमतयोजनया वेदान्तविचार- 
सच्चात्‌ हत्यद्रैतास्मपरवेदास्तविचारनियमविधिरथवानिति वाच्यम। स्वय- 
मेव तांत्पयश्रमहेतोस्तस्थ तज््रासकलाभावेन साधनान्तरप्राप्त्यमाबात्‌ । 


नहीं करेंगा, अतः लिखित पाठ आदिकी व्यावृत्तिहष फलकी असिद्धि होनेसे अध्ययन- 
विधि सार्थक है। [ तात्पर्य यहैँ है कि पहले अतिप्रसज्ञ दिया है--'श्रवणविधिको, 
जो गुरूपसदनके प्रति प्रधानविधि है, न मानकर अज्जमूत उपगमनविधि मानी जाय, तो 
अध्ययनाज्ञ उपगमनविधिसें हो लिखित पाठकी व्यावृत्ति हो जायगी, अतः अध्ययनक्री 
नियमविधि व्यर्थ होगी', इस अतिप्रसज्का परिहार करनेके लिए उपर्युक्त ग्रन्थ है। 
अर्थात्‌ अध्ययनविधिका अज्ञीकार न किया जायगा, तो उपगमनविधिसें लिखितपाठकी 
व्यावृत्ति नहीं होगी, क्योंकि शुरुमुखसे अक्षरोंकां ग्रहण करना इस अर्थका विधायक 
न उपगमनविभिवाक्य है और न. इतरविधिवाक्य है, इसलिए. अध्ययनविधि 
उक्त व्यावृत्तिके लिए अपेक्षित है, अतः अवणविधिके न माननेपर भो कोई 
अतिप्रसज्ञ नहीं है! ]। 

[ अब श्रवणको विधि माननेवाले यह श्ला करते हैं क्लि यद्यवि तुम्दारे कथनके 
अनुसार श्रवणविधिका स्वप्रथलसाध्य विचार व्यावरत्य नहीं है, तथापि. अव्यावर्त्य है, 
क्योंकि ) वेदाम्तके विचारको चाहनेवाले पुरुषको तालर्य आदिके अमके निराकरण 
करनेके लिए कदाचित्‌ द्लैतशास्रमं ( उस शास्रमें, जिसमें ईश्वर और जीवका भेद- 
प्रतिपादन किया गया है) फ्रद्ृत्ति हो सकती है, कारण ढ्वैतप्रतिपादक शाखमें 
भी अपने मतके अनुकूल वेदान्तका विचार किया गया है, इसलिए अद्वैत आत्मपरक 
वेद्ान्तविचार श्रवणकी नियमविधि सार्थक हँ--श्रवणविध्िका खण्डन करना अकाण्ड- 
ताण्डव है ? नहीं, यह शक्डढ व्यर्थ है, क्योंकि जो स्वय॑ तालयअ्रमका कारण है, 
वह तात्व्य॑श्रमका निराकरणकर्ता कैसे हो सकता है? अभीत्‌ नहीं हो , ता, 
इसलिए अन्य साधनकी प्राप्ति ही नहीं है, [ भाव _यह्‌ है_कि जो _गाल_ 
हैं, वे सबके सत्र  तात्यर्यश्रमको. उत्पन्न करनेवार हैं, हटानेवार हीं 
हैं. इससे तात्र्यश्रमके दृरीकरणके लिए अड्वैत-शाखको छोड़कर दैत- 


45५ अर म्ललस 


25% सा राज ( प्रथम परिच्वेद 


बनिशवकलञगण जाग पम्णय पत्ती जाता तत्रापि कस्यचित्मट्ट॒त्तिः स्वादिस्वेताबता ॥ 
इति नियमविधेरम्युपगम इत्यवि न; ईश्वराजुग्रदफलादैत भद्वार हितस्प 
ओतव्यवाक्येडपि. परामिमतयोजनया सद्वितीयात्म॑विचारतिधिपरलश्रम- 
सम्भवेन भ्रमप्रयुक्ताया अन्यत्र प्रहत्तेविविशतेना:प्यप रिहारयलात्‌ । 


झाक्ककी प्रति हो कहो है, आ. झजकय पव 7 77८ प्राप्ति ही नहीं है, अतः द्वैत-शास्रीय विचारकी व्यावृत्ति करनेके लिए 
श्रवणकी नियमविधि मानना केव दुराग्नह है। इस विपयमों और भी 
शक करते हैं कि] यद्यपि द्वैत-शाख्रीय विचार तात्पर्यअ्रमका निवर्तक नहीं 
है, तथापि निरासकत्वअमसे-- मिन्नालज्ञानं मुक्तिसाधनम! ( द्वैतात्मज्ञान मुक्ति- 
का हेतु है) इस प्रकाके अमसे द्वैवशाख्में, भी किसी उुरुषफ़ी प्रवृत्ति हो 
सकती है, इससे उसकी निदृत्तिके लिए ओतेव्य: इस नियमविधिका अज्ञेकार 
है, परन्‍तु यह भी युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि उद्गेत-अद्धासे, जो ईः 

अनुकपाका फल है, शूल्य पुरुषकी अओतव्य/ वाक्य भी उप 
योजनासे सद्वितीयात्मविचारविधिपरतलका अम हो सकता है। इससे अमग्रवुक्त 
द्वैदबस्तुपक झास्रमें अज्ृत्तिका सैकड़ों विधियोंसे भी परिहार नहीं हो सकता। 
[ इसका विशद्‌ भाव यह है-इस बातका - शाख्रमें निर्विवादरूपसे अतिपादन 
किया गया है कि अवणविधिमें वहीं उुरुष अधिकारी है, जिसको जन्म-जस्मा- 
न्तरमें यज्ञ आदिके अनुष्ठानसे बलवती अह्ज्ञाककी इच्छा है और साथन- 
चतुष्टवसम्पत्ति भी--अर्थात्‌ नित्य और अनित्य वस्तुका विवेचनासक ज्ञान, 
इस लोकके और परलोकके फलमोगमे वैराग्य, मुमुझ्ुता, और शम- 
दमादि--जिसको प्राप्त है। क्योंकि यज्ञ आदिसे सम्पादित जो जदृष्ट है, वह 
निष्पपन्न अद्वितीय अद्मसाक्षात्कारमें साइवेदास्तके अध्ययनसे लक्ष्प वेदान्तोंसे 
मुक्तिकी सापनताके निश्चय सम्पादन करके अद्वितीय आत्मसक्षात्कारमें 
विविदिषाकार अद्वैत अह्नज्ञानकी इच्छाका उलादन करता हे और उसके द्वारा 
अद्वितीय आत्मसाक्षात्कारके साधन अद्वितीयात्माके अवण आदियें मुमक्ष॒पुरुषको 
प्रवृत्त करता हैं, न कि जीवमिन्न आलज्ञनमें मुक्तिको साधनताका अमात्मक 
शेन उलनकर उसके द्वारा भिन्नालज्ञान और इसके कारणविचार आदियें 
इच्छा, मबृत्ति आंदिका उत्पादन + करता है, क्योंकि द्वैतात्मज्ञानकी इच्छामें 
मिन्नात्मविचार द्वारा यज्ञ आदिके फलमूत निष्पपत्च अश्साक्षाक्ारकों हेतु 


सांदानुवादसदित ] 


न॒च॒ व्यापारान्तरनिशृस्यर्था परिसइयोति वाच्यम्‌; असंन्या- 
सिनो व्यापारान्तरनिद चेरशक्यत्वात्‌ । संन्यासिनस्तन्निहतते: ब्रह्मसंस्थया 
सह संन्यासविधायकेन  'बहसंस्थो3्ृतलमेति! इति श्रत्यन्तरेण 


नहीं है; ऐसी स्पृति भी है-- नी 
- “ईश्वरानुग्रहादेव पुंसामद्वैतवा: 

यज्ञ आदिसे सम्पादित ईश्वरानुअहसे ही पुरुषोंको अद्वैल _उद्यशञनकी इच्छा 
होती है, यद भाव है। इसले जिस पुरुषको भिन्न अिशौनर्न उक्तिसाधनलका 
श्रम है उसमें जद्गेत साक्षाकारकी इच्छा आदिके व रहनेसे अवशविश्ि: 
उसका अधिकार ही नहीं है और उसके प्रति नियमविधि साथंक भी नहीं है, 
इसलिए अमी पुरुषकी असश्यंत्र मबृत्तिका किसी प्रकारसे भी निराकरण नहीं 
कर सकते हैं। और ईश्वरके अनुप्रहसे अद्वैतमें जिसकी श्रद्धा हो नहीं हुई है, 
ऐसे पुरुषकी परामिमतयोजनासे-- आत्मा श्रोतव्य: डा श्रुतिमें आश्माका र्थ 
जीव है, परमात्मा नहीं, क्योंकि 'आत्मनस्तु कामाय! झ्यादि पूवे वाक्य 
जोब ही प्रकतत है, और 'इंद स्व यदयमात्मा! इस मकारके. वाक्यशोपमें 
परमात्माका प्रतिपादन किया गया है। इससे ओक्य2 आक्यमें आत्मा-परमात्मा 
ही है यह मी नहीं कह सकते, क्योंकि वाक्यहोपमें भी परमात्माका प्रति- 
पादन नहीं कर सकते, कारण जो यह सत्र ५ वह परमात्मा हैं? ह्स 
प्रकार प्रपश्न॒ और परमात्माका, जो जड़ और चेतन टू पर तादाल्य नहीं 
बन सकता। अतः उक्त श्रुति अभेदष्यानपरक है, अद्वेतपरक नहीं--इस 
प्रकारकी अ्रवणवाक्यक्ो थ्रोजनास भी द्रेलविचारमें अमग्रयुक्त प्रवृत्ति हो सकती है, 
ट्री विधियोंसे भी नहीं हो सकता | 

श्रवेणमं परिसंख्यावित्रि माननेवाले शझ्डा करते हैं कि अन्य व्यापारकी 
निवृत्ति करनेके लिए. ्रोतव्यः वाक़्यम परिसंख्याविधि मानना चाहिए; 
परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि [ श्रवणविधिसे गरृहर्थ आदिके व्यापारकी 
न्वत्ति होती है या संन्यासोके व्यापारकी निबृत्ति होतो हे? हद 
विकल्पोंमे.ं पहला पक्ष युक्त नहीं है] असंन्यासीके (गृहस्थ आहिके) 
व्यापारकी निवृत्ति नहीं कर सकते, कारण ऐसा करनेपर अन्य हा 
जो ब्रक्संस्थासे अतिरिक्त व्यापरोंका ग्रहस्थके प्रति विधान करतो हैं, विरोध 


उसका निराकरण सैक 
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८ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ प्रथम परिच्छेद 


सिद्धतया संन्यासविधायकरश्रुत्यन्तरमपेक्ष्य ओोतव्यवाक्येन तस्य व्यापा- 
रान्तरनिदच्युपदेशसश्य व्यर्थलात्‌ । 

न च विचारविध्यक्षम्भवेडपि विचारविषयवेदान्तनियमविधिः 
सम्भत्रति, भाषप्रन्धादिव्यावस्पंसखादिति शडभुथमूं । सन्निधानादेव 
वेदान्तनियमस्य लब्बसखेने विधिविषयलायोगात्‌, 'स्वाध्यायोडध्येतव्यः 
इत्पर्थावशोधा्थ नियम विधिवलादेबाध्ययनग हीतवेदोत्यादित वेदार्थज्ञानं फल- 
पर्यव्रसायि, न कारणान्तरोत्यादितमित्यस्पाथस्य लब्धलेन वेदाय्ें ब्रह्मणि 


होगा, : द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि ] संम्यासोके ( व्यावहारिक ) 


अन्य गपारकी निदृत्ति तो ब्कसंस्थाके साथ. संम्यासविधायक 
'ब्र्मस॑स्थ्रो पम्रतलमेति! ( ब्रक्मसंस्थ पुरुष अमृत पाता है ) इस इतर श्रुतिसे 
निद्ध ही है, इसलिए संम्यासविधायक अन्य श्रुतिको अपेक्षा करके शओोलव्य? 
वाक्यसे उस अन्य व्यापारकों निवृत्तिका उपदेश करना सर्वथा व्यर्थ है। 

और यह भी शजक्ला नहीं करनी चाहिए कि विचारतिधिके न रहनेपर भी 
विचारविषयलवरूपसे वेडाम्तम निम्रमविधि हो सकती है, क्योंकि भाषा- 
प्रन्‍न्ध आदि व्यावर्त्य हैं। कारण सब्नित्रिसे ही वेदाम्तन्यमके प्राप्त होनेसे 
( बरेद्न्त ) विभिविषयके अयोग्य हैं। [ शक्झाकर्ताका अमिप्राय यह है कि विचार- 
वित्रिका खण्डन करनेपर भी वेद्गाम्तनियमविधि---अर्थीत्‌ विचार करना चाहिए, 
तो वेडान्तोंका ही, इस प्रकाको विधि-हो सकती है। और इससे भाषा- 
प्रबन्धोंकी व्यावृत्ति होगी। उत्तरदाताकां यह भात्र हैं कि इस प्रकारका विश्रम 
अ्वगविधिसे पहले हो प्राप्त हो जाता है, क्योंकि साज्नवेदका जिसने अध्यवन 
किया है और साधारणत: ज्ञात अद्मक्ी विशेषरूषसे जिसको जिज्ञासा हुई, ऐसे 
पृरुषको जिज्ञासके निव्तंकका निर्णय करनेके लिए कर्तंव्यरूपसे विचारकी प्राप्त 
होनेपर विचारविपयरक्के अम्वेषण करनेमे सर्वप्रथम वेद्मान्त ही बुद्धिस्थ होते हैं। 
इससे दिदान्तोंका ही विचार करना चाहिए' इस प्रकार सबसे पहले बुद्धिके 
उदय होनेसे वेद्ाम्तविधिके लिए श्रवणवित्रिकी कोई आंवश्यकता नहीं हे ] 
और स्वाय्यायों उध्येतव्य:” ( स्वाध्याय --वेंद--पढ़ना चाहिए ) इस अर्थके परिज्ञानके 
लिए ( विद्यमान ) निय्रमविधिक प्रभावसे यह अर्थ प्राप्त होगा कि अध्ययनसे 
गृह्दीत वेद द्वारा उत्पादित वेंदके अर्थका ज्ञान ही फलका पर्यवसाबी है, 
मोक्ष आदि फलका उत्पादक है, अन्य कारणसे उत्पादित वेदार्थज्ञान 
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-न्‍ल्‍लनिननना न न नचनन्सलतततततत्तततााता 
मोताय ब्ञातव्ये आपाप्रबन्धादीनामअसेश । न थे 'सहकायेन्तरत्रिधिः 
इत्यघिकरणे बाल्यपाए॒िडित्यमोनशब्दितेषु अवृणमनननिदिष्यासनेष विधि- 
रम्पुपगत इति ,वाच्यमः विचारे विचारय्यतात्यर्यनिर्णयद्ेतुत्वस्थ वस्तु- 
सिंद्ष्यनुकूलयुक्त्यनुसन्धानस्पे मनने तस्मत्ययाम्यासरूपे निदिध्यासने च 


शवादस्येव प्रशंसादारा प्रवृत्यतिशयकरत्वमात्रेण तंत्र विधिव्यवदारात्‌ | 
।| वि शकाएडवि ब्रद्यकाएडविचारो5 प्यध्ययन- 
एवं च श्रवविष्यभावात्‌ केमेकाएडविचारवत्‌ 


विधिमूल इत्याचार्यवाचस्पतिपवानुसारिणः ॥ १ ॥ 


फलका.पर्यवसायी होंगा, इससे मोक्षके लिए श्त्य बेदके अधेमृत 
ब्रहममें..भाषाप्रन्थ आदिकी व्यादृत्ति सिद्ध ही है, अतः भाषाप्रबन्धकी निमृत्तिके 
लिए... वेदान्तनियमविधिकी कोई. आवश्यकता नहीं है। परतु 'सह- 
कार्यन्तरविधिः. इथादि अधिक्रणमें. अवण, मनन और निदिध्यासवो -- 
जिनका क्रमशः पाण्डित्य, बाल्य और मौनझब्दसे व्यवहार किया गया 
है--सूत्रकार और आप्यकारने विधि मानी है, इसलिए अ्रवण-विधि नह्ठी 
है, यह कहना असझ्तत है, नहीं अतज्ञत नहीं है, क्योंकि विचारस्में विचार- 
विषय तात्पर्यके विश्वयात्मक ज्ञानकी हेतुता एवं वस्तुकी सिद्धिमें हेसुमृत 
युक्तिके ज्ञानरूप मननमें और तत्त्यवाभ्यासरूप ( वस्वाकार वृत्तिके अंम्यास- 
रूप ) निदिध्यासनमें वस्‍्तुके. परिज्ञानको विश्ञद्ताकी ( प्रतिबन्धशत्यताकी ) देता 
लौकिक, प्रमाणोंसे निश्चित हो है. इसलिए मनन आदियें विधिको आपेक्षा 
न होनेसे विधिके तुल्य अर्थवादके. समान प्रशसके द्वारा केबक फ्रहृरिमें 
अतिशय करनेसे श्रवणादिमें विधिल्वका व्यवहार [ सूत्र और भाष्यमें ] फ़िया 
गया है। इसलिए अ्रवर्णविधिका अभाव होनेसे कर्मकाण्डके क्च्लारके समान 
ब्र्मकाण्डका विचार भी अध्ययन विधिसे ही प्राप्त है, यह आक्षय कन्रत्पतिके 
पक्षका अनुसरण करनेवाले वेदान्तियोंका मंत है के ॥ १ ॥ 


# आचार्य वाचस्पति अवण आदिम विधि नहीं मानते हैं। इसका उन्होंने मामती 
ग्रन्थर्म बड़े ऊद्यापोहसे विचार किया दे-। वहांका कुछ अश नीचे उद्धुत किया व जाता है-- 
धलनु आत्मेल्येवोपासीत' इत्यादयो विधयः भूयन्ते । न च प्रमत्तगीताः; साम्थदायि- 
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कमर, तस्मादिषेयेनात्र मवितव्यमित्यत आह--न्तद्विषया लिझादय इति | सत्य श्रूयन्ते लिडा- 


दयः, न स्वमी विधिविषयाः, तद्विषयत्वेड्प्रामाण्यप्रसद्भात्‌ । हैयोपादेयविषयो हि विधि: | स एवं 
च॑ देव उपादेयों वा, ये पुरुषः क्तुमकर्तुमंन्यथा वा कर्तु शक्नोति । तत्रैद च समय कर्ताघिकृतो 
नियोज्यों मबति । न चैवंभूतान्यात्मश्रवणमननोपासनद््शनानीति विषयतदनुष्ठान्रोविधिव्यापक- 
ओरमावादिघेरभाव इति प्रयुक्ता अपि लिहादयः प्रवर्तनायामसम्तर्था उपल इब 


कुण्ठमप्रमायीभबन्ति इति । अनियोज्यविषयतवात्‌” इति । समर्थों हिं कर्ताधिकारी नियोज्य,, 


झसाम््यें तु न कतृ ता ततो नाधिक्ृतोउतो न नियोज्य इत्यर्थ: | यदि विधेरभावान्न विधिवच- 


नानि, किमर्थानि तहिं वचनान्येतानि बिघिच्छायानीति एच्छति--'किमर्थानि! इति। न, 
चानर्थकानि युक्तानि, स्वाध्यायविष्यधीनग्रशण॒त्वानुपफ्तेरिति मावः । उत्तरम-स्वाभाविकेति | _ 


झन्यतः प्रात एव हि भवणादयो विधिस्वस्पैवाक्यैरनूबन्ते, न चानुवादोउप्यप्रयोजनः, प्रवृत्ति- 
विशेषकरत्वात्‌ । तथाहि--तत्तदिष्टानिष्टविषयेप्साजिहासापह्ठतद्वद्यतया चहिरुंखों न प्रत्यमात्मनि 
समाधातुमईति । आत्मश्रवशादिविधिसरूपैस्तु वचनैमंनसो विषयलोतः खिलीकृत्य प्रत्यगात्मल्लेत 
उद्घाव्यते इति प्रवृत्तिविशेषकरता5नुवादानामस्तीति सप्रयोजनतथा स्वाध्यायविष्यधीनग्रहणत्व- 
म्रुपपद्यत इति |” [ भामती कल्‍्पतरु पृ० १२६ पं० २२ निर्णयसा० ] इसो भामतीके नीचे 
फल्पतदकारने व्याख्यारूपसे कहा है -'दशंनार्थ क्तेव्य्वेनान्वयव्यतिरिफावमतान्‌ अ्रवणादीननु- 
धदन्ति वचांसि तद्गतप्राशस्त्थलक्षणया तेषु रुचिमुत्पागानात्मचिन्तायामर्चि कुर्वन्ति, प्रवृत्य- 
तिशयं जनयन्तीत्यर्थ; ।? [ वेदान्तकल्पतद धृ० १३० नि० सा० पं० र८ ] इस अन्थका भाव 
यह दै---आत्मेत्येवोपासीत' ( आत्माकी उपासना करे ) इत्यादि विधि सुनी जाती है, इसलिए 
देदान्तॉफी विधायक मानना चाहिए.। ये किसी प्रमच ( पागल ) व्यक्तिसे कहे गये हैं, ऐसा नहीं 
कुइ सकते, क्योंकि साम्प्रदायिकता तुल्य है, इसलिए विधेय हो सकते हैं, इसपर कहते हैं-- 
#तद्बिषया लिडादयः” । यथपि लिड_ आदि सुने जाते हैं, परन्तु वे विधिविषयक नहीं हैं, 
अन्यथा अपग्रामाण्य प्रसक्त होगा । हेय और उपादेयर्म विधि होती है | और वही देव और 
लपादेय होता है जिसमें पुरुष उलव्फेर कर सके, और उसोमें नियोज्य अधिकारी समर्य होता 
है। आत्माके श्रवण, मनन और निदिध्यासन आदि वैसे नहीं हैं, अतः विधिव्यापक विषय और 
अनुष्ठाताका अभाष होनेसे लिड आदिके प्रयुक्त होनेपर भी प्रवर्तनामें असमर्थ होते हुए पत्थरके 
ऊपर प्रयुक्त छुरेकी घारके समान कुरिठत होकर श्रप्रमाण होते हैं। जो समयय॑ है, वही कर्ता 
और अधिफारी होता है, सामथ्यंके श्रभावमें न कठ ता है और न अधिकारिता ही यह ताले 
है। यदि विधि न होनेसे ये विघिवचन नहीं हैं तो ये वचन विधिसदश क्‍यों हैं! ऐडा 
( माध्यमें ) पूछते हैं--'किमर्थानि/ इत्यादिसे। यदि अनर्थंक विधिवाक्य दोते, लो 
स्नाध्यायविधिसे ग्रहर नहीं हो सकता था, इसलिए अनर्थक नहीं हैं, यह भाव है | भाष्यकार 
उत्तर देते दैं--'स्वाभाविकेति' । अन्यसें ( लोकसे ) प्रात होनेके कारण श्रवण आदिका विधि- 
सदृश वाक्योंसि अनुवाद किया जाता है, और अनुवादका प्रयोजन है--अवत्ति करना अर्थात्‌ 
मनुष्यकी श्रवण झादिमें । भाव यह दै कि लोकिक इ्ट और अनिष्ट वस्तुकी प्राति और 
परिद्वारमें जिसका इृदय लगा हुआ. है, ऐसा बहिसुंख पुरुष अत्यकू आत्मामें अपने चित्तक्ा 
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आधान नहीं कर सकता है, परन्तु आत्माके विधायकसहश बाक्योंसे तो मनकी विषयपत्तिका 
परिद्वार करके प्रत्यगात्मामँ मानसिक वृत्तिके प्रवाहका उद्घायन करेगा, अंतः प्रवत्तिविशेष- 
कारिता अनुवादवास्थेग्रिं है, इसलिए, उनका अयोजन द्वोनेसे स्वाध्यायविधिसे अहय उपफ्ल 
सकता है । 

ऐ कल्पतस्वाक्यफा अर्य है--अपरोक्ष शानके लिए. करतव्यरूपसे शात श्रवण आदिका 
अनुवाद करते हुए. विधिसदश वाक्य श्रवण आदियें प्राशस्यका बोधन करके उनमें रुचि उत्पन्न 
करके हैं और श्रनात्मविचारमें अदचि उत्पन्न करते हुए प्रवत्तिके अतिशयको उत्पन्न करते हैं 

और भी “द्रष्टव्यः” ( दर्शन करना चाहिए. ) इस विधिका खणश्डन करते हुए. वाच 
स्वति मिश्र कहते हैं--“अत्र चात्मदशनं न॑ विषेयम! तद्धि हशेस्प्लन्धिवचनत्वात्‌ श्रावण वा 
स्थात्‌ प्रत्य्ञ॑ वा । प्रत्यक्षमपि लौकिकमहंग्रत्ययों वा मावनाप्रकर्षपय॑न्तज वा । तंत्र श्रवण न 
विषियम$ स्वाध्यायविधिनैवास्थ प्रापित्वातू, कर्मआ्रावणव्त्‌ । नापि लौकिकप्रत्यक्षम, सस्य 
नैसर्गिकात्‌ू । न चौपनिषदात्मविषय मावनाधेयवैशद्य विवेयम्र& तस्योपासनाविधानादेव 
बाजिनवदनुनिष्पादितत्वात्‌ ।! इतना कहकर आगे कहंते हैं--(द्रष्टव्यः” इत्यादयस्तु विधिसरूपा 
न विधय इति। ( “द्रष्व्यः इससे यहाँ वेदान्तमें आत्माके दर्शनका भी विधान नहीं है. 
क्योंकि दशधाठुका अथ शान होनेसे यह विकल्प होता है कि वह आवण शानका--कानसे होने 
वाले श्ञावका--विधान करता दे या प्रत्यक्ष शानका विधान करता है; प्रत्यक्ष शानमें भी 
लौकिक अहंप्रत्ययका अथवा भावनाके प्रक्षसे होनेवाले प्रत्यक्षका । इसमें श्रावण शानका 
विधान नहीं कर सकते, क्योंकि वह तो स्वाध्यायविधिसे ही प्रत्त है। और अत्यक्ष ज्ञानका मी 
विधान नहीं कर सकते क्योंकि लौकिक प्रत्यक्ष तो स्वभाषतः होता ही है। औपनिषद आत्म- 
विषयक भावनावैशद्य भी विषेय नहीं है, क्योंकि वह उपासनाके विधानसे ही वाजिनके समान 
पीछेसे उत्पन्न होगा, ( दूधको फाड़नेसे जो घना मांग होता है उसे आमिर्वा-पनीर कहते हैं 
और जो पानी बचता दे, उसे वाजिन कहते हैं । इस स्थलमें जैसे आमिक्ताके विधानसे डी 
वाजिन बन जाता है उसके विधानकी आवश्यकता नहीं है वैसे ही उपासनाके विधानते 
भावनावैशन्य मी उत्पन्न होगा, इसलिए. उसका भी विधान करना कोई आवश्यक नई है, 
यह भाव हैं”) | इस प्रकारके विकल्पोंसे दर्शनका विधान छिद्ध नहीं कंल सकते हैं, इसलिप 
द्रव्य आदि--भोतव्यः, मन्तव्यः और निदिध्यासितव्यः--विधिके सदश ही हैं, बस्तुतः 
विधि नहीं है, यह भाव है। इसमें आदिशब्दस आचार वाचत्पति मिक्नने मनन आदिके 
विधित्वका खण्डन किया है, यह मलीभाँति अवगत होता है ! वाचस्मति मिश्रके इस मतकी 
परिपुष्टिके लिए. मामतीव्याख्याकारने एंक श्लोफ मी लिखा है | बह यों हे--- 

“4बेदान्ता यद्यू पासां विदघति, विधिसंशोधिमीमांसयेवे 

आंच्या तहीरितार्था इति विफलमि्द जद्जिशासन स्यात्‌ 
अप्युत्युघातिनीचो जनिम्ंतिमयमाग्वैधधीसाध्यमोक्तः 
कर्मीत्वैः स्वगंपश्वायतिमथुरफलेंः कोउपराघः कुतों नः |] १ ॥ 
[४० ११३ कल्प नि० ] 
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[ टिप्पणी ] 


अर्थात्‌ यदि वेदान्तवाक्य भी उपासना ( आदिका ) विधान करें तो विधिके संस्कारके लिए 
प्रकृत पूर्वमीमांसासे हो गतार्थ होंगे, यह ब्र्मजिशासा विफल हो जायगी और विधिसाध्य मोक्ष ' 
उत्परिविनाशशील एवं न्यूनाधिकभावग्रस्त हो जायगा । अतः कर्मजन्य स्वर्ग--पश्चादि फ्लोने, 
जो अत्यन्त मधुर हैं, हमारा क्या अपराध किया १ अर्थात्‌ कर्मोंसे होनेवाले स्वर्ग, पशु आदि 
फलोंसे मोच्में कुछ विशेषता नहीं रहेगी । अतः इससे श्रवशादि विधि नहीं है, यह अत्यन्त 
स्कुट है। इसी प्रकार 'मनननिदिष्यासनयोरपि न विधिः, तयोसवयव्यत्तिरिकसिद्धसाह्ञात्कार- 
फ़लयोर्विधिसरूपैवंचमैरनुवादात्‌* ( १५३ भाम० नि० ) यह कहा गया दे । इसलिए: वाचस्पति- 
मतानुयायी श्रवण आदिको विधि नहीं मानते हैं, यह युक्त है । एक और स्थलमें भी श्रवण 
आदिके विभित्वके ख़स्डनमें प्रमाण मिलता है--“ननु आत्मा शातज्यःः इत्येतद्विधिपरेवेंदान्तः 
तदेकवाक्यतयाअवबोधे” इत्यादिसे आरम्भकर “अयममिसन्धिः--न तावत्‌ ्रह्मसाह्वात्कारे पुरुषी 
मियोक्तव्यः; तत्य अद्मस्वाभान्येन निलत्वात्‌, अकार्यत्वात्‌ ! नाप्युपासनायाम तत्या आपि शान- 
पके देतुभावस्यात्वयश्यतिरेक्सिद्धतया प्रासलवेनाउविषेयल्वात्‌ ! नापि शाब्दबोचे, तस्याप्यधीत- 
वेदस्य पुरुषस्य विदितपद्तद्यंस्थ समधिगतन्यायतत्वस्याप्रत्यूदमुतफ्ते::? इत्यादि | इसका भाव 
प्रायः पूर्ववत्‌ ही है | 


विधिच्छायार्थवाद--विधिके सदश अथंवाद, जैसे “उपांशुयागमन्तरा यजति? 
( आग्नेय और अ्रीषोमीय पुरोडाशके बीच उपांशुयाग करे ) इस प्रकार कहकर फ़िर 
कहते हैं--..“विष्युरुषांशु यहव्यः, प्रजापतिरुपांशु यहव्यः, अग्नीषोमाडुपांशु यहव्योः यहाँ पहले 
जो उपांशुयागमन्तरा” इत्यादि अन्तरा वाक्य है, वह आग्रेय और अभीषोमीय पुयेडाशके 
मध्यवर्ती कालमें उपांशुयागका विधान करता है, इसलिए “विष्णुरुषांशु? इत्यादि-तोन वाक्य 
मन्जवर्णोसे प्रात वैकल्पिक देवताओंका अनुवाद करके 'उपांशुयोगमन्तरा यजति? इस अन्तरा 
बत्यसे विहित यागकी स्तुति करनेवाले अर्वाद ही हैं, इस प्रकार पूर्वभीमांसामें प्रतिपादन 
किया गया है ( अ० २ पा० २ झधि० ४ ), वैसे हो आत्मा श्रोतब्य:” इत्यादि वाक्य मो 
अर्थवाद हैं और प्रशंसार्थक हैं, ऐसा उमभना चाहिए: । 


कोई लोग भ्रवण आादिकी विधि माननेरे लिए यह मो कहते हैं कि यदि अवण्मे 
नियम-विधि न मानी जाय, तो 'तत्कारणं सांख्ययोगाभिपनम? इत्यादि श्रुति कहे गये योगकी 
ज्यावत्ति नहीं होगी, इसलिए नियम मानना चाहिए। परन्तु यह मी ठीक नहीं" है, क्योंकि 
विधिके न माननेपर भी विचार प्राप्त शी है, कारण जो विचार करनेकी सामर्थ्य रखता है, 
उसे किसी कालमें अपनी या अन्यकी अनुपपत्तिसे तख्वस्तुर्में सन्देह हो सकता है, इससे 
विश्यात्मक वेदान्तायके शानके लिए. विधिके बिना मी योग्यताठ़े विचार अवश्य प्रात हो 
सकता है, अतः किधिकी' आवश्यकता नहीं है सगुण उपासनाफी व्यावत्तिके लिए कोई 
नियम-विधि मानते हैं, उनका भी पक्ष युक्तिसज्ञत नही' है, क्योंकि जे एकदम निसस्पृह है, 
बह ज्हालोफफी ग्राप्तिके द्वारा मुक्तिके प्रति साधनभूत सगुण्पेपासनामें कैसे प्रवत्त होमरा अर्थात्‌ 
कमी नहीं होगा। अतः स्युणोपासनाकी व्यावत्तिके लिए मी नियमविधि नहीं मान सकते हैं। 


आर 


विधिकिचार ) भापालुवादसदित ५३ 


». जगजन्मस्थितिलयेष्वेकेके अद्मलत्तरास्‌ ! 
प्रत्येक॑ बह्मलिब्नत्वात्‌ इत्याहु: कोमुर्दीकृतः ॥ 29 ॥ 
जगत्‌के जन्म, स्थिति और लय इनमें से प्रत्येक तग्षका असाधारण पघ्॒म है, 
अतएव़ प्रत्येक अह्मका लक्षण हो सकता है यह कौम॒दीकारका मत है।| १४ ॥ 


विचार्यस्थच क्षण: जगजन्मस्थितिलयकारण्. लक्चणय॒ुक्त 


# विचार्य ब्रह्मका--( जिस ब्रह्मका विचार प्रस्तुत हुआ है उसका ) जग- 


# यहाँ पूर्वग्रन्थते सक्भति इस प्रकार है--पूव॑ग्रन्थसे “अक्तो ब्रह्मजिशासा” इस प्रथम 
सूत्रका अथे संझहीत किया गया, अक्षका विचार करना चाहिए, इससे ज्ह्मसाह्वात्कारके लिए 
जिस ब्रह्मविचारकी प्रतिशा हुई, उस विचारके विषय ब्रह्मका लक्षण करना अत्यन्त झ्ावश्यक है | 
उसके अनन्तर विचार या विभाग आदि किया जाता है, अतः “पूर्व प्रतिशाउथ प्रतिशातत्य लक 
ततो विभागादिक्! इस प्रकार शासज्जीय परिपाटी दे, इससे ब्रद्मके लक्षणके लिए 'जन्माथस्य 
यतः” इस द्वितीय सूत्रके श्र्थका इस ग्रन्थसे संग्रह करते हैं । 

प्रसज्ञवश लक्षणशब्दार्थका निर्व॑चन करते है। लक्षुणशब्दका व्यवद्दर लक्षण--श्रसा- 
धारण घर्म--और लक्ष्य देखा जाता है, क्योंकि 'लक्ष्यत अनेन? वा 'लक्ष्यते यत्‌ः इति 
लक्षसम्‌, इस प्रकार करण और कर्म व्युत्पत्तिति असाधारण धर्म और लक्ष्य स्वरूप बोधित 
होते हैं। प्रकृतमें करणव्युत्सत्तेके आधारपर विचार है । जो असाघारण धर्म होता है अर्थात्‌ 
जिस धर्ममें श्रव्यात्ति, अतिव्यापति और असम्मव दोष नहीं होते उस धर्मको लक्षण 
कहते हैं। जले लक्ष्यके एक देशमें--अवयवमें--न रहे, उस धर्मको अ्रव्यात्तिदोषसे युक्त कहते हैं। 
जैसे किसीने गौका लक्षण किया- जिसका कपिलरूप हो, वह गौ दै परन्तु यह नहीं बन 
सकता, क्योंकि श्वेत गौमें कपिलरूप नहीं है, अतः गोलक्ष्यके एकदेश श्वेत गौमें इस 
लक्षणके न रहनेसे यइ लक्षण अ्रव्यात्तिदोषसे आक्रा.आ हुआ । इसी प्रकार अतिव्यातिं- 
दोषयुक्त उसे कहते हैं जो लक्ष्यमें रहकर अलक्ष्यमें मी रहे। जैसे जिसकी पूँछ शो, उसे गी 
कहना, कह लक्षण यदि गायका किया जाय तो नहीं बन सकता क्योंकि महिष आदिकी मी 
पूंछ होती है । इसी प्रकार असम्भव दोषयुक्त लक्षण उसे कहते हैँ । जो घर्म रर्वया लक्ष्यमें न 
रहे । जैसे एकशफ जिस पशुफा हो, वह गाय है, परन्तु बात ऐसी नई हे, क्योंकि गायके दो 
शफ ( खुर ) होते हैं, झतः यहाँ असम्भव दोष है। गौका इन तीनों दोषोंसे रहित 'साल्लावत्त? 
लक्षण है ( सास्ता-गौके गलेके नीचेका लटका हुआ माग )। लक्षणके दो मेद हैं--« 
स्वरूपलक्षण और तव्स्थलक्षण | स्वरूपलक्षण यानी वस्तुका स्वरूप मी वस्तुका लक्षण है, 
बह्मका स्वरूप है-सत्य, शान और आनन्द, इसलिए सत्य, ज्ञाम और आनन्द अझझके 
स्वरूपलक्षण हैं । यद्यपि पहले असाधारण धर्म ही लक्षण कहा गया हैं, तथापि सत्य आदियमें 
अपनी अपेक्षासे ही धर्म-घर्मिमावकी कल्पना करके लक्ष्य-लक्षसमाषका निर्वाद करना चाहिए, 
अतः “आनन्दों विषयानुमओ नित्यत्वब्चेति सन्‍्ति धर्मा अद्यक्त्वेंपि 'चैतन्यात्‌ प्रथगिवाव- 
भांठन्ते! ( आनन्द, विधयका अनुभव और नित्यता ये घर्म यद्यपि अपयकू--अ्रमिन्न---ही हैं, 
तथापि चैतन्यसे भिन्न जैसे भासते हैं ) इस प्रकार वचन भी मिलता है। तस्स्थ लक्तज उछ 
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ध्यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” इत्यादिश्रुत्या। जगज्जन्मस्थितिलयेषु 
न मनन पिनननना नम मन नत++ 
आ्वम्मस्थितिरुयकारणलरूप लक्षण यतो वा इमानि० ( जिस ब्हसे ये सब भूत 
उलब्न होते हैं) इल्मादि भरुतिति हो कहा गया है, [ फल्ताये यह हुआ कि 
हम अर उसे कहते हैं जो समस्त जगवक़ी उत्तत्ति, स्थिति और ल्यका कारण हो, 
इसलिए ब्रह्ममें जो. जगत॒की उत्पत्ति, स्थिति ( पालन ) और छयकी कारणता है, 
वही असाधारण घमे होनेसे अह्का क्षण है। [ परत जैसे जगजन्मस्थितिलय- 


कहते हैं. जो लक्ष्यके यावत्कालमें न रहकर व्यावतंक हो। जैसे कि पृष्वीका गन्धतटल्थ 
लक्षण दे, यह सभी कालमें नहीं रहता, क्योंकि महांप्रलयर्म परमाणु और उत्पत्तिकालमें घट 
आदिम नहीं दे, प्रकृतमें ऋद्यका ध्जगत्‌की उत्तत्ति आदिका कारणस्व” तव्ल्थ लक्षण है। स्वरूप 
लक्षण तो ऊपर कह्दा गया ही समझना चाहिए] 

धविचारयस्‍्थ च' इसमें चकारका अर्थ एव! यानी अवधारण है और इसका आगेके “इत्यादि- 
श्र॒त्या! शब्दके साथ सम्बन्ध है। माव यह होगा कि हम जो ब्क्षका जगजन्मादिकारणलव लक्षण 
काते हैं, वह शुति दी कहती है, हम अपनी बुडिसे व्यातति आदि लक्षणके समान उसे नहीं कहते 
हैं। 'इत्यादिशुत्या! में आदि शब्दस 'यिन जातानि जीवन्ति यत्‌ प्रयन्त्यमिसंविशन्ति, 
तद्विजिशसस्व, तद्‌ ब्रह्म! यह वाक्यशेष गहीत होता है । 

में स्थित “यतो वा श्रुतिमें 'यत्‌” शब्दसे ब्रह्मयज्लीमें कद्दे मंये सत्यक्ञानानन्दानन्तात्मक 

ब्रद्मका परिभद होता है, क्योंकि प्रधानका ही स्वनाम परामर्श करता दै। यही कास्ण है कि यत्‌! 
शब्दके प्रभावसे बतों व? इस्यादिसे स्वस्पलक्णका भी लाम होता है, पद्ममीके प्रकृत्ययैक 
अगवा सामान्यकास्णलववाची दोनेंसे अभिन्ननिभितोपादानलरूप लक्षण प्राप्त होता है। वाक्यशेष - 
सहित यती वा! इतयादिश्ृतिका यह श्र होता दै-- इसानि! इस इद शब्दसे प्रत्यक्षसे उपत्यित सम्पूर्ण 
पदार्थोका अहण द्वोता है, यद्ञपि भूतशब्द एथ्वी झ्रादि महायूत और प्राथियोंमे रूद है, तथापि 
प्रकृतमें रूदिका परित्याग करके “मर्वान्त इति भूतानि? ( जो उसप्न होते हैं वे सब भूत हैं ) इस 
प्रकारकी व्युलत्तिस कार्यमाजका भूतशब्दसे लाभ कएता चाहिए। “जीबन्ति! शब्दका अर्थ 
है--स्थितिको पाते हैं.। प्रवत्यमिसंविशात--लीन होकर जिसके साथ तादास्य प्रात करते हैं, 
अर्थात्‌ दिखानेवाले ये समस्त पदार्थ जिस चेतनसे.उलन्न द्वोनेसे जिसमें स्थित हैं, ओ९ जितमें 
लीन होकर जिसके साथ तादीत्य लाम करते हैं वंह कारण ब्रह्म है, और उसे विशेषस्पसे-- 
उचिदानन्सैकरपूर्णग्यकूहपसे--धत्यत्ञ करनेकी इच्छा करो अ्र्ांत्‌ पूरवोक्त लक्षणके द्वारा 
बक्का विंचारलूप । श्रुतिका एकरूपसे पाठ होनेके कारण उक्त एक ही लक्षण प्रात होता है, 
यदि यतो वा इमानि भूतानि जाय॑न्ते, तद्‌ ब्रह्म, येन जीवल्ति तदू अ्म? इत्यादि मिन्न-मिन्न रूपसे 
पाठ होता तो जगत्‌की उत्पत्तिका कारण जो है वह ब्रह्म है, स्थितिके प्रति जे कारण है, 
बह ब्रह्म दै और लयके प्रति जो कारण दै वह जद है--इस प्रकार तीन लक्षण होते, परन्तु 
वैसा है नहीं, अतः यह शक्ल हो दी नहीं सकती । 


विधिषिचार ] भाषानुवादसहित भ४ 
एक्रेककारणत्वमप्यनन्यगामिलवाह्नचर्ण भवितुमहतीति चेत्‌, सत्यम्‌ । लकण- 


कारणलवरूप एक लक्षण करते हैं, वैसे | जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और छुय 


इन तीनेंमें से एुक-एकका कारणत् भीअनम्यगामी होनेसे अक्मका क्षण हो 
सकता है। [ शद्काका भाव यह है कि जगतके जन्म, स्थिति और छ्य 


- इन तीनोंका जो कारण है वह ब्रह्म है, इस प्रकार जम आदि तोनोंको 


मिलाकर एक रुक्षण क्यों किया जाता है, क्योंकि “जगजान्मकारणत, 
जमगत्त्थितिकारणव और  जगलयकारणल”ः. अथथीत्‌ जगत्‌क़ी उत्तत्तिका कारण, 
जगवकी स्थितिका कारण और जगत॒के रूयका कारण, इस प्रकार तीन 
परस्पर निरपेक्ष अ्क्मके लक्षण हो सकते हैं और ब्ह्यको छोड़कर अन्यत्र 
जाते भी नहीं हैं #, किन्तु केवल बहामें हीरहते हैं, अतः निदुष्ट भी 
हैं, इसलिए एक लक्षण करना अयुक्त है]। सत्य है परस्पर निरपेक्ष ये 
तीन ही लक्षण हैं। इसीलिए | “अत्ता चराचसपरहणातः इत्यादि अधिकरणों में 


# यद्यपि जगजन्म आदिकी कारणता ब्रह्मके समान साड ख्यामिमत प्रधानमें भी है, 
अतः उक्त लक्षण अनन्यगामी नहीं हुआ, क्योंकि प्रधानको सांख्यानुगामी लोग जगत्‌के 
उपादानरूपसे जगजन्मके प्रति हेठ, जगत्‌का आधार होनेसे स्थितिका हेतु और लयका आश्रय 
दोनेसे लयके प्रति भी हेतु मानते हैं, तथापि “जगत्‌की उत्पत्ति आदिका कर्ता होकर उनके प्रति 
लो हेठ हो, वह ब्रह्म है? इस प्रकार लक्षणमें कतृ त्वका निवेश करनेसे जड़ प्रधानमें अतिव्याप्ति 
नहीं है, अतः उक्त श्र केवल घूलिप्रदेप है। इसपर यदि शज्ला की जाय कि जन्म आदिके 
प्रति जो कर्ता है, चही ब्रह्म है, इतना ही कहा जाय,लक्षणके गर्ममें कारणका निवेश क्‍यों करना 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जीवमें अतिव्याप्ति क्षेगी, फास्ण जीव भी श्रद्के द्वारा 
जगतकाश्ता होता है। लक्षणर्मे कॉरणके प्रवेशसे जीवमें दोष नहीं होगा, क्योंकि स्वल्प जीय 
जगत्‌का कारण नहीं हो सकता है | (यहाँ कारणशब्द उपादानकासणपरक है, यह ध्यान रखना 
चाहिए) । इसपर यह कह्दा जाय कि जीवमें अतिव्यासि दोषका निवारण करनेके लिए साक्षात्‌ 
जगत्‌की उत्पक्तिके प्रति कर्ता--साक्षात्‌ जगजन्मकत त्वरूप ब्रक्षकालक्ष ण॒ करते हैं, अतः पर- 
स्पस्या जगतके कर्ता-जीवमें दोष नहीं होनेसे कारणत्वका लक्षणमें प्रवेश व्यर्थ दे, तो यह भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि उपादानवकी--अर्थात्‌ जगतके प्रति उपादानत्वकी -भी स्वतन्त्र लक्षण - 
रूपसे विवत्ता हो सकती है, माया अद्यरूप उपादानमें घटक दे और प्रधान श्रादि श्रप्रामाणिक 
हैं, अतः उनमें दोष नहीं दे, यह माव है । 

+ अ्रत्ता चराचस्महात्‌”.इस सूत्रका निम्नलिखित अर्थ होता है--श्रत्ता--“येस्य 
ब्रह्म च क्षत्र' चोभे भवत ओदनः । सृत्युय॑स्योपसेचन क इत्या वेद यत्र स/ ( जिसके ब्रह्म-- 
ब्राह्मण--और क्षत्ता--छत्रिय--अदनीय हैं और शृत्यु उपसेचन (दाल आदि) है, ऐसा संहार 
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अ्यमेवेद परस्परनिरपेत्रमू। अत एवं “अत्ता चराचस्प्रहणात्‌' इत्याथपि- 


फरणेषु ( उ० मी० झ० १ या० २ अधि० १ सू० & ) सर्वेसंहर्तत्वादिक 
बद्मलिज्नतयोपन्यस्तमिति कौमुदीकारः । 
उपादानलवकिज्ञिववस्वन्तरनिराक्रिया:. | 
व्युत्कमाह््धुमाचस्युरन्ये संवलितं ्रयम्‌ ॥ १४ ॥ 
ब्युक्मसे अर्थात्‌ जगजन्मस्थितिलयकारणत्वरूप लक्षणके घटक उल्दे पदोंसे-- 
( लयकारणत्व, स्थितिकरणत्व और उत्पक्तिकारणलके कथनसे ) एक ही अझ्मरूप चस्तुमें 
उपादानत्व, स्वंशत्व और अन्य वस्तुके निराकरणके लाभक़े लिए तीनोंकी मिलाकर एक ही 
जगजन्मस्थितिलयकारणत्वरूप लक्षण दै, ऐसा मी कुछ लोग कहते हैं ॥ १५ ॥ 
अन्ये तु--जन्मकारणत्वस्य स्थितिकारणलवस्य च निमित्तकारणसाधा- 
रण्यात्‌ उपादानत्वश्रत्यायनाय ग्रपश्वस्थ तह्मणि लयो दर्शितः। अस्तु अहम 


विग क ल-4अ लआ े पट5 2 क अटल मल पलक 7 कनेक्ट 3 के 
सर्वसंहतृ त्व ( सबका संहारकतृ त्व ) आदिका अक्के लिक्न--ज्ञापकरूपसे उपन्यास 
किया है, इस मकार कौमुदीकार कहते हैं । 

जन्मकारणता और स्थितिकारणताके. निमित्तकारण साधारण होनेसे 
उपादानकारणताका सूचन करनेके लिए अझमें अपखका विलय ! यतो वा 
इत्यादि शरुतिमें यत्मयस्‍्यमिसंविशन्ति' शब्दसे ] दिखछाया गया है। [ यदि 
डपादानलका सूचन अपब्के विल्यके प्रदर्शनके बिना नहीं हो सकता है, तो 
केवछ ल्यकारणल ही अहाका लक्षण करो, क्योंकि इसीसे ब्रह्ममें उपादान- 
कारणलका छाभ होगा, इसपर “अस्त! इत्मादिसे कहते हैं-..] ्क्म जगतका 
उपादान भले हो हो, परन्तु जैसे घटकी उल्पत्तिमें मिट्टीरूप उपादान कारणसे 
जम्य निमित्तकारण कुछाल होता है, वैसे ही जगतक्ली उत्पत्तिमें बह्मरूप उपादानसे 


करनेवाला परमात्मा, जिस निर्विशेषमें भेदकल्पनाते है, उस निर्विशेष परमात्माक्े उक्तरूपसे 
कौन जानता है अथांत्‌ कोई नहीं जानता ) इस शरुतिमें कह्दा गया अ्रशनकर्ता परमात्मा ही 
है, क्योंकि चर और अचरफा अत्त्व परिशद्वीत है, अतः जीव आदिका परिग्रह नहीं कर 
सकते हैं, क्योंकि वह चराचरका अत्ता नहीं हो उकता | 


'इत्याग्रधिकरणेषु' यहाँ आदिशब्दसे “अन्तर्याम्यधिकरण' [ उ० भी० झ० १ पा० २ 
आ० ४ सू& १८ ]और '“जगद्वाचित्वाउध्िकरण” [ उ० मी० छआ०१ पा०४ अधि० ५ सू० १६ ] 
वैद्य अधिकरण लिये जाते हैं। और “सब्वतंइत ल्वादि! में आदिशब्दसे सर्वनियन्तृत्वरूप 
सर्वृस्थितिकत तथ॒ और स्व॑जगदुत्पत्ति करत तथ इन दोनोंका अहण करना चाहिए 


किधिक्चिर ) भाषाहुवादसहित ४७. 
जगद॒पादानम्‌, तज्जन्मनि घटजन्मनि कुलालवत्‌, तत्स्थितौ राज्यस्थेमनि 
राजवच उपादानादन्यदेव निमित भविष्यतीति शह्ढजाव्यवच्छेदाय तस्येब 
जगज्जननत्रीवननियामकलझुक्तम्‌ । तथा चेकमेवेद लक्षणम्‌ अभिन्ननिमित्तो- 
पादानतयाउद्वितीयं बद्मोपलक्षयतीत्याहु: ॥ २ ॥| 


तत्रोषादानता विश्वक्िर्तास्यदता चितः। 
स्वामितन्यूनसत्ताउथों किवर्त इति कश्यते ॥ 2 ॥ 


मं और 
लक्षणमें जो उपादानता है, वह ब्रह्मकी समस्त प्रपश्नरूपसे,विवर्ताअ्यतारूप है । और 
बिवते उपे कदते हैँ जो उपादानरूपसे अभिमत वस्तुसे अभिन्न होकर न्यूनसतावाला हो ॥१६॥ 


बह्मण् उपादानलम्‌ अद्वितीयकूटस्थचेतन्यरूपस्थ न परमाणना- 
मिवारम्भकलरूपम्‌, ग वा अक्ृतेरिव परिणामिलरूपम्‌ः किन्ल्वविद्यया 
वियदादिय्रपश्चरूपेण विवतमानत्वलक्षणम्‌ । 


अन्य कंतृरूप कोई निमित्तकारण होगा। जैसे पालनरूप राज्यकी स्थिरतामें 
पालनीय ग्रजा आदिके उपादानसे मित्र राजा निमित्त कारण है, वैसे ही जमतकी 
स्थिति और पालनमें उपादानते अम्य निग्नन्तरूपसे स्थितिहेतुमूत कोई निमित्त 
कारण होगा, इस प्रकारकी शझ्शका निराकरण करनेके लिए उसी एक हो ब्रहममें 
श्रुति द्वारा जगज्जननजीवननियामकता--जगतके जन्म और पालनके प्रति कारणता-- 
कही गयो है | अतः जगजान्मनियामकता और जसत्पारूननियामकतासे जगदुपादानमें 
ही जगत॒के जनन आदिके प्रति निमित्तकारणताके सिद्ध होनेपर यह श्रृति द्वारा 
कहा गया जगज्नम्म-स्थिति-लयकारणलरूप एक ही लक्षण होकर 
अभिन्ननिमित्तोषादनत्वरूपसं अद्वितीय बह्मको. उपलक्षित करता है--बहयसे 
भिन्न वस्तुके अस्तित्वको शक्लाक निराकरण द्वारा अद्वितीय अहाका. बोधन 
करता हैं! तीन लक्ष इस अर्थक्े प्रतिपादक नहीं हैं, यह भाव है।॥ २ ॥ 


अद्वितीय कूटस्थ चैतन्यरूप अह्ममें जो जगतकी उपादानकारणता है, वह 
परमाणुओंके समान आरम्मकत्वरूप नहीं है अथवा प्रकृतिकें समान परिणामितारूए 
भी नहीं है, किन्तु अविद्यासे आकाश आदि प्रवश्चके आक्रारसे विवर्तमातशरूप है। 
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विन नत+५५प२०८-++-++तमं व च 


वस्तुनस्तत्समसत्ताकोउन्यथाभावः परिणामः, तदसमसत्ताको विवर्त 
इति वा ; कारणसलक्तणो उन्‍्यथाभावः परिणाम:, तहिलक्तणों विवर्त इृति वा; 


[ नैयायिकोंके भतमें दमणुक आदि जगतके अति परमाणु उपादान कारण 
होते हैं, परत आरम्मकलरूपसें होते हैं।तथा साड्स्यमतावरुमवी प्रकृतिको 
परिणामितारूपसें जगतूके अति उपादान कारण मांमते हैं। इन दो मतोंके अनुसार 
अर्थात्‌ आरम्मकृत्व और परिणामित्व रूपसे अह्मको जगतुके प्रति उपादान कारण नहीं? 
मानना चाहिए, क्योंकि जो कूटस्थ अद्वितीय चैतन्यात्मा है, वह आसममक नहीं 
हो सकता और परिणामवादमें परिणाम और परिणामीका अभेद होनेसे 
जझमें विकारिता और जन्म आदिकी अ्रसक्ति होगी, अतः उक्त दोनों पक्ष सन्नत 
नहीं हैं | इसलिए अविया द्वारा प्रपश्नूपसे विवर्धमानतारूप उपादानता ही. बअहमें 
अभीष्ट है अर्थात्‌ जैसे रज्जु आदिमें आरोपित सर्प आदिकी अधिष्ठानता है वैसे ही 
अक्षमें जगदूरूप विवर्तापिष्ठानता है, यह भाव है। इसपर एक विचार होता हैं कि 
ब्रह्म और उसके विवर्त जगतका परस्पर अमेद सिद्धल्तमें माना जाता है, अतः 
आस्म्मवादमं आरभ्य और आरम्भकका अमभेद न होनेसे उसके त्याग करनेपर 
भो परिणामवादमें अमेदका सम्भव होनेसे परिणामवाद और विवर्तवादमें कोई 
वैष्य सिद्ध नहीं होता है? इसलिए विवर्त और परिणामके मिन्न स्वरूप प्रदर्शनार्थ 
उनके प्रथक्‌-पथक्‌ लक्षण करते हैं--] 

उपादानरूपसे अमिमंत वस्तुका समान सत्तावाछ्ल अन्यथांभाव--पूर्वरूपको 
अपेक्षा अन्यरूपसे अवस्थान--परिणाम है और उपादांनसे विलक्षण सत्तावाल् 
अम्यथाभाव विवर्त है। अथवा कारण--उपादानकारणका समानलक्षण--समानपर्मी 


अच्धाभाव परिणाम है और उपादानसे विलक्षण--असमानधर्मी--अन्यथासाव 
बिवत है #। 


% “बस्तुनस्तत्समानसत्ताकोडन्यथाभावः--इस लक्षणमैं वस्तुशब्दस उस वस्तुका गण 
है, जो उपादानत्व रूपसे अमिमत दो, पूर्वरूपकी अपेक्षा अन्यरूपसे अवस्थान--अन्यथामाव 
अर्थात्‌ अवस्थाविशेष, यह कैसा होना चाहिए ? 'तत्समानसत्ताकः--देन समा सत्ता यस्य 
अन्यथाभावल्य स तथा! अर्थात्‌ उपादानभूत वस्तुकी सत्ता और उससे उत्पन्न हुए, कार्यकी सा 
समान होनी चाहिए, यह भाव दे ।. जैसे मृत्तिकाका परिणाम है--घट, घटका उपादान कारण 
है--झत्तिका और घट है सृत्तिकाका अन्यथाभाव, धटकी जो व्यावहारिक सत्ताहै, यही 
मृत्तिकाकी उपादान कारण दै, अतः घटरूप झत्तिकाके अन्यथामावर्म सत्तिकारूप उपादानकी 


आह 
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समानसत्ता होनेसे घट म्त्तिकाका परिणाम हुआ । अह्का जगत्‌ परिणाम नहीं हो सकता है, 
क्योंकि अह्मकी सत्ता 'तिकालाबाधित है अर्थात्‌ पारमार्थिक है और जगत्‌की सत्ता व्यावहारिक 
है। उपादानका अन्यथामाव उपादानकी सतासे यदि विषमसत्तावाला हो, तो वह विवर्त होगा, 
जैसे--शुक्तिका विवर्त दै--रजत । शुक्ति ओर उसमें उत्पन्न प्रातीतिक रजतकौ समान सत्ता 
नहीं है, क्‍योंकि शुक्तिकी व्यावहारिक सत्ता है और रजतकी ग्रातिमासिक सत्ता है। इन 
लक्षणोंका परिष्कार इस प्रकार किया जाता है--“उपादानत्वामिमतवस्तुसत्तासमानसेत्ताकत्वे सत्त 
तदवस्थाविशेषख्पत्व॑ तपरिणामत्वम्‌ । सृत्यन्त अर्थात्‌ विशेषण दल इसलिए दिया गया दै कि 
विवर्तमें अतिव्यात्ति दोष न हो । और विशेष्य दल इसलिए, दिया गया दै कि घट आदियमें तन्तु 
आदिके परिणामत्वका निराकरण हो । इसी प्रकार विवर्तका लक्षण है--उपादानत्वाभिमत- 
बस्तुसत्ताविषमसत्ताकल्व साति तद्वस्थाविरोषरूपत्वम! । परिणामका वारण करनेके लिए. 
सत्यन्त विशेण है और विशेष्यद्ल ब्रह्ममें सत्परिणामत्वकी व्यावृत्तिके लिए है । 
उपयुक्त दोनों लक्षण पारमार्थिक, व्यावहारिक और प्रातिभासिक रत्ताओंको मानकर किये गये 
हैं । यदि ये तीन सत्ताएँ न मानी जाँय और घट, शुक्ति, रजत आदि सब्र जगह ब्ह्मस्वरूपसतता 
ही मान ली जाय तो इस पढ्॒में उक्त दो लक्षण परिणाम और विवर्तके नहीं होंगे, इसलिए 
#क्ारणसलक्षणों ०? इत्यादिसे परिणाम और विवर्तके अन्य लक्षण करते हैँ। इसका अर्थ होगा-- 
“उपादानलामिमतवस्तुलज्ञणसमानलक्षण॒त्वे सति तदवस्थाविशेषल्ल तत्परिणामत्वम! । यहाँ जडत्व- 
ख्यघर्मसे सालक्तण्य ( सजातीयत्व ) विवक्षित है | अर्थात्‌ उपादानत्व रूपसे ग़हीत जो वस्तु है 
उसके जडत्वरूप धर्मसे सजञातीय उपादानकी अन्य अवस्था परिणाम होगी, सक्तिकाके परिणाम 
घटमें यद घटता है--उपादानभूत बस्त है छत्तिका और उसकी अन्य अवस्था हैं घट, इन 
उपादान और उपादेयमें जडत्वरूप धर्मके अस्तित्वसे सजातीयता है। त्रह्मके विवर्त जग्रेत्‌में 
चेतनल्वके न झेनेसे ब्रह्मरूप उपादानसजातीयताका अमाव है, अतः ब्रह्मके विवर्त जगत्‌मे 
परिणामका लक्षण नहीं गया, इसलिए, अतिव्याप्ति दोष नहीं है। मत्तिकामें घटके परिणा- 
मल्वका ज्ञारण करनेके अमिप्रायसे विशेष्यद्लका प्रवेश है; और प्रपश्च्में संवितका परिणामत्व 
न हो, अतः सत्यन्त विशेषण है, यह समंझना चाहिए। 


विव्तका लक्षण होगा--“उपादानत्वामिमतबस्तुबिलक्षणत्वे सति तद्वस्थाविशेषत्म' 
अर्थात्‌ उपादानत्व रूपसे परिण्द्वीत बस्तुस विलक्षण होकर उस उपादानरूप बस्तुका अवस्थाविशेष 
बिवर्त है | यहाँ चित्त और जडत्व रूप धर्मोसे विलक्षणता विषक्तित दै--शुक्ति-रजतमें, जो 
शुक्त्यपच्छिज्न चैतन्यका विवर्त है, उक्त लक्षणका समन्वय भलीभांति होता है, शुक्त्यवच्छिन् 
चैतन्य ही अविधाके समवधानसे रजताकारसे विवतंभावको प्राप्त देता है, अतः चैतन्यसे रजत 
अवश्य विलक्ण हुआ, क्योंकि चैतन्यमें चित्तधर्म है और रजतमें जडत्व इसी पकार 
ब्रह्म और जगत्‌में भी चित्त और जडत्वसे वैलक्षण्य झोनेंसे ््षके विषत॑ जगतूर्मे भी लक्षण 
समन्वय हो जायगा । चैतन्यमें जडविवर्तत्वके परिहारके लिए विशेष्यद्ल दे और मत्मसियाम 
घट आदिम झंद्विव्तत्वके निराकरणके लिए विशेषणांश है । 
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कारणामिन्न॑ कार्य परिणामः, तदमेद॑ विनेव तदव्यतिरेकेण दुवंच॑ काये 
विवतः इति वा विवरतेपरिण/मयोविवेकः ॥| ३ ॥ 


अथवा उषादान कारणसे अभिन्न कार्य परिणाम है और उपादानस अभिन्न 


न होकर उपादानके बिना दुर्वच--जिसका निर्वचन करना सम्भव नहीं ऐसा--कार्य 
विवर्त है| इस प्रकार विवर्त और परिणाम भेद है & ॥ ३ ॥ 


# अन्य रीतिंसे भी विवत और परिणामके लक्षण कहते हैं--“उपादानकास्ण॒त्वामि- 
मतदस्त्वभिन्न्वे सतति तत्काब|व॑ परिणामत्वम्‌ |! अर्थात्‌ कारणरूपसे मानी जानेवाली वस्तुसे 
अभिन्न होकर उसका जो कार्य हो वह परिणाम है । घट झत्तिकासे अभिन्न भी है और मत्तिकाका 
कार्य मी है, अतः लक्षण समन्वय हो जाता है । 

और “दमेद विनैव तद्व्यतिरिकेश दुर्वचं कार्य विवर्त:! इस मूलसे कार्यरूप विवतंका 
ही लक्षण किया गया है, क्योंकि मूलंकारने लक्षणमें कार्यशब्दका प्र्तेप किया है । अथवा 
लक्षणमें कार्शंवक्की अविकत्धा करनी चाहिए; इससे अनादि अविद्यामें भी, जो अह्मविवत हे, 
विवर्तत्वका लक्षण घढ जायगा और अव्याप्ति नहीं होगी । तदमेदं विना? इसका अर्थ 
ब्बस्तुसत्‌ अभेदके बिना? दे, अतः प्रातीतिक अमेद होनेपर भी अतसज्ञति नहीं है । इसलिए 
कार्यरूप विवर्तके लक्षणका यह परिष्कार हुआ--“उपादानल्वामिमतवस्तुनः सकाशात्‌ व्ततो 
भेदामेदान्यां दुरनिरूपवे सति कार्यत्वमः ।? अविद्यामें अतिव्यातिका वारण करनेंके लिए विशेष्य- 
दल है। आरम्भवाद और परिणामवादमे क्रमशः अमेद आर भेदसे कार्यका निरूपण अशक्य 
द्ोोनेसे उस स्थलर्मे दोष वारण करनेके लिए. “मेदामेदाभ्याम! इतना लक्षण॒कुछ्तिमें निविष्ट है। 
सिद्धान्तमें कार्य और कारणमें अभेदका उपगम होनेसे असम्भवका वारण करनेके लिए. वस्तुतः 
कहा गया है । 

कार्य और कारणका परस्पर भेद है दा अमेद, इसका निर्वचन नहीं कर सकते, 
क्योंकि उनका यदि भेद माना जाय, तो ठसपर यह शज्ञा होती है कि घट ही मुत्तिका है, 
तन्‍तु ही पण हैं और सुवर्ण ही कुएडल है? इस प्रंकार सामानाधिकरण्य कैसे होगा ! मेदमें 
सामानाधिकरण्य नहीं देखा जाता | अन्यथा रासम और उद्बका भी परस्पर सामानाधिकरण्य 
होने लगेगा । और विशेषरूपसे समालोचना करनेपर मुत्तिकाते इथक्‌ घठ या तन्तुओंसे अतिरिक्त 
पट देखनेमें नहीं आता । यदि कारण और कार्य भिन्न होते तो अवश्य कार्य और कारणका 
पृथक्रूपसे अश्तित्व देखा जाता | 

दूसरी बात यह है कि कारध्यापारके पूर्वक्षणमें भी मृत्तिकामँ घटकी सत्ताका स्वीकार 
करना चाहिए. । ऐसा न माननेपर शशश्ज्ञके समान असत्‌ पदार्थकी उत्तत्तिक अ्रभावका 
प्रसक्ष अयेगा और उत्पक्तिकालके पूर्वमें असत्‌ कार्यकों माननेमें उल्तत्तिक्रियाके प्रति 
कर्तृ त्वक्की उपपत्ति नहीं होगी और शशश्शज्ञ आदि असत्‌ पदार्थोकी भी उत्पत्ति प्रसक्‍्त 
॥ होगी । इन युक्तियोंसे हम कार्यके अस्तित्वका स्वीकार करनेके लिए. बाध्य 
दोते हैं तो पूर्वम॑ कार्य और कारणके अभेदकी सिद्धि भी अग्त्या माननी 
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, अथ शुद्यमुपादानमीयरों जीव एवं वा। 
शुद्ध सड़त्तेपकमते ज्ञेयलक्षर॒वर्णनाव ॥ १७॥ 


अब संशय, होता है कि शुद्ध ब्रह्म उपादान है या ईश्वरूूप या जीवरूप १ इसमें 
शुद्ध ब्रह्म उपांदान है, ऐसा संक्षेपशारीरककारका मत है, क्योंकि शेय अकाका हीं लक्षण 
किया गया है ॥ १७ ॥ 


अय झुद्धं ब्रह्म उपादानमिष्यते, ईश्वररूप॑_ जीवरूपं वा ९ 


अब त्रह्ममें सामाम्यहूपसें उफदानलके ज्ञात होनेके बाद जिज्ञासा होती है 
कि जिस ब्रह्मको समस्त जमतके प्रति उपादान कारण मानते हो, क्या वह 


होगी, और इसीसे उत्तर च्षुणमें भी अभेदकी ही सिद्धि होगी, इस प्रकार सांख्य- 
मतानुयायी कहते हैं । 

कार्य और कारणका भेद माननेवाले नैयायिक लोग कहते हैं. कि कार्यकारणका 
अमेद नहीं हो सकता, क्‍योंकि जो एक ही वस्तु है उसमें कार्यकारणकामाव किसी 
मी प्रमाणके बलसे सिद्ध नहीं होता, अर्थात्‌ एक वस्तुर्मे अपना कार्यल और कारणत्व ये 
विरुद्ध धर्म कैसे रह सकेंगे । ओर कार्य और कारणका अभेद माननेसे अर्थक्रियाके भेदका अमाव 
भी होगा, अन्यथा जलका आहरण मख्त्तिकासे भी प्रसक्त होगा, क्योंकि अ्रभेदवादियोंके मतमे 
घट और झत्तिका एक ही हैँ ! और झत्तिकाकें समान घय्से भी घटकी उल्त्तिका प्रसक्ष 
आंग्रेगा। इस प्रकार भेदवादी और अमेदवादीद्वारा द्शित युक्तियोंसे परस्पर अतिक्षेप नहीं कर 
सकते हैं, अतः कार्यका काएणके साथ मेद है या अभेद तथा कार्थके पूर्वकाजमें कार्यका 
सत्य है या असत्व है, इसका निरूपण करना असम्भव होनेसे अर्थात्‌ उठे श्रद्त ही मानना 
होगा । और जो कारण है, वह तो कार्यके पूर्वंकाल ओर कार्यकालमें अजुवर्तमान है। अतः 
उसका कार्यसे प्रथक्रूपतया निरूपण कर सकते हैं, इसलिए कार्यकी अपेन्ञा कारण सत्य 
होगा । दैद्वपि म्त्तिका आदि अवान्तर कारण ततत्‌ कार्योंकी तुलनामें सत्य-से है, परल्तु पार- 
मार्थिक सत्यता तो उनमें नहीं ही है, क्योंकि 'वाचारम्मणं विकारों नामपेय॑ सृत्तिकेत्येव सत्यम 
( घट आदि विकारोंका केवल वाणीसे ही व्यवद्ा९ होता है, अतः उनका नाममात्र हैं, कोई 
अर्थ नहीं है--अर्थात्‌ बस्तुके न रहनेपर भी “पुरुषस्य चैतन्यम” इत्यादिके समान “पट है? इस 
प्रकाः विकल्पमात्र होता है, तो सत्य क्या है ! इसपर श्रुति कहती है “मत्िकेत्येवः अर्थात्‌ 
कारणुरूपसे प्रतीयमान रृत्तिका ही सत्‌ वस्तु हे ) इस प्रकारकी श्र्‌ति ब्रज्षव्यतिरिक्त सब 
प्रपश्लका असत्य और बाधित रूपसे बोधन करती दे । यह श्रुति केबल दृशान्तरूपमें है--अर्थात्‌ 
जैसे घट आदि स्थूल विकारोंमें अनुवर्तमान म्ात्तिका सत्य है, वैसे ही समन्तात्‌ दृश्यमान 
पदार्थो्में अनुबरतंसान संत! पदार्थ ही कारण रूपसे सत्य दे और इतर असत्य हैँ । इस प्रकार 
प्रपश्न अनिर्वाच्य दोनेसे अठत और दुर्वच दे । इसलिए मूलकारने ठीक कह्दा है कि 'तदुव्य- 
तिरेकेण दुर्वचम? इत्यादि । यहाँ व्यत्िरेक शब्दका अर्थ भेद है। 
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६२ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ अथम पेरिच्छैद 


अन्न सडक्षेपशारीरकानुसारिणः केचिदाहुः--शुद्धमेवोपादानम्‌, जन्मा- 
दिखत़॒तद्भाष्ययोरुपादानसस्थ॒ ब्रेयत्रह्मलत्षणलोक्तेःर । तथा च आत्म 


शुद्ध अक्ष है या इश्वरूूप ब्रह्म है अथवा जीवरूप त्रह्म है ? $ 
इस प्रइनके उत्तरमें संक्षेपशारीरकके मतमें श्रद्धा रखनेवाले कुछ लोग 
कहते हैं कि शुद्ध ब्रह्म | ही उपादान है, क्योंकि 'जम्मायस्थ यतर इस सूत्रमें 


# शुद्ध ब्रद्या उपादान कारण दे, इस विपयमम संक्षेपशारीरकरमे यों श्लोक मिलता है-- 
निमित्त च योनिश्च यत्कारणं तत्‌ 
परत्रह्म स्वस्थ जन्मादिभाजः । 
इति स्पटमाचष्ट एपा श्रुतिनः 
कर्थ सिद्धवल्लक्षणं सिडियाह्मम्‌ ॥ 

[ अ्र०१, श्लो०५५३ ]। इस एलोकका अर्थ है--सम्पूर्ण जगत्‌की उत्मत्ति, स्थिति और 
लयक़े ग्रति उपादान और निमित्तमूत जो कारण है वह पर्रह्म (शुद्धबह्मय) द्वी है, ऐसा “यो 
वा! इत्यादि श्रुति स्प्टरूपसे कहती हे अर्थात्‌ यद्यपि ऐसा कारण लोकमें प्रसिद्ध नहीं है, 
तथापि जगब्जन्त आदिके उपादानरूपसे अपूर्व ब्रह्मका श्रुति प्रतिपादन करती दे, अतः यह 
लक्षण स्वरूपका असाधक किसी रूपसे भी नहीं होगा । इससे यह शात होता है कि संक्तेपशारीरकके 
सिद्धान्तसे शुरू ब्रह्म ही जंगतूका उपादान मात्रा गया हैं। और 'तद्‌ ब्न! इसके सात्निध्यसे 
ब्यतो वा? इत्यादिसे जगतके कारणुत्वरूपसे प्रतिपादित अहम ही लेना चाहिए यह 'लोकपसिद्धार्थ- 
पदान्तराणाम? (सं० शा० अ० १ शलो० २९० ) इत्यादि श्लोकमें विशेष स्पष्ट शब्दोंसे कद्दा 
गया है। अधिक विषय वहींसे जानना चाहिए ॥ 

+ यहाँ श्रादिशब्दसे 'सो5कामयत” (उस बह्नने इच्छा की कि प्रजारूपमें अनेक होऊँ) 
“्यूः सर्व: स सर्ववित्‌! (जो सर्वज्ञ हे” विशेषरूपसे शानवान्‌ है) इत्यादि अनेक भ्रुतियोंका उद्ध « 
रुए करना चाहिए। भाव यह है कि यदि शुद्ध ब्रह्म जगतके प्रति उपादान है, तो उक्त 
वाक्य, जो ईश्वस्के कारणत्वका प्रतिपादन करते हैं, अप्रमाय होंगे, क्योंकि शुद्ध अल्ममें इच्छा 
और शानक्रियाकी कतृता नहीं दो सकती, इसलिए शुद्ध ब्रह्म जगत्‌का उपादान नहीं' है, 
यह श्रुतिसे प्रतीत होता है, परन्तु ईश्वररूप ब्रह्म जगतका कारण प्रतीत होता है । इसपर संक्तेप- 
शारीरककारके अ्रनुयायी कहते हैं कि उक्त वाक्योंमे कहे गये शबलवाची आत्मशब्दकी शुद्धमे 
लक्षणा करते हैं, भ्रतः उन वाक्योंसे भी शुद्ध ब्रह्म ही वोधित होता है। इस कल्यनामें केवल 
हेतु है---“जन्माद्रस्थ यतः यह सूत्र और इसका भाष्य । “जन्माद्रस्थ यतः इस सूत्रका अथे 
है- समस्त जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और लय जिससे होते हैं, वह त्रह्म है। इस मतके 
पक्तपातियोंका कहना यह है कि “अथातो अ्ह्मजिशासा! € साधनसम्पत्तियुक्त होनेके 
आनन्तर अझसम्बन्धी विचार करना चाहिए ) इस सूत्र शेयरूपसे उसी जह्मकी ग्तिज्ञा 
की गयी है, जो निर्मुण सच्चिदानन्द रूप है, अतः “जन्मादस्य यतस सूत्रमं नि्ुंय ब्द्धका 
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विधिक्चार ] भापालुवादसहित ् 
आकाशः सम्भूतः . इत्यादिकारण वाक्येघु. शबलवाचिनामात्मादिशब्दानां 
शुद्े लक्षणवेति । 
चृर्वाल्यस्येशलिज्लात्‌ यः सर्वज्ञ इति श्रुतेः । 
मायोपहितमीर्श तदाहुकिरणानुयाः. #/८॥ 
'सैव ऋकू तत्साम! इत्यादि श्रुतिसि कहा गया सर्वात्मकल्व ईश्वर लिज्न है और 
_ “थः सर्वशःः इस प्रकार श्रुति है; अतः जयत्‌का उपादान मायोपाधिक चैतन्य अर्थात्‌ ईथर ही 
है, ऐसा विवरणानुसारी कहते है।! श्८ ॥ 
विवरणालुसारिणस्तु--“यः .सर्ज्ञ: स्वेबित्‌ यस्य ज्ञानमयं तपः। 
तस्मादेतदूं त्र्म नामरूपम्न च जायते' इति श्रुतेः स्वेज्ञत्ादिविशिष्ट 
मायाशवलमीश्वररूपमेव ब्रह्म उपादानस्‌ । 


और उसके भाष्यमें जगदुपादांनल ज्ञातव्य ब्रद्मका लक्षण कहा गया है। इसलिए 
“आत्मन जाकाशः०' ( आंत्मासें आंकाश उत्पन्न हुआ ) इत्यादि # कारणप्रतिपादक 
वाक्‍्योंमें शबल्वाची--मायासे युक्त चैतन्यके बोधक--आत्मा' शब्दोंकी शुद्धमें 
ल्क्षणा ही है। 

थयः सर्वज्ञः सर्ववित्‌०” ( जो सर्वज्ञ और सर्ववित्‌ है, जिसका तप ज्ञानमब--- 
स्वरूपज्ञानका विकार है, उस सर्वज्ञ अह्मसे हिरण्यगर्भ, नाम, रूप और अन्त उत्पन्न 
होते हैं) इस श्रुतिते सर्वज््व आदि पर्मोसे युक्त मायासे शबक अर्थीता 


: ही लक्षण किया जाता है, यह अवश्य स्वीकार करना होगा, अन्यथा अश्रतिज्ञातक्रे लक्षणका 


प्रसक्ष होगा | अतः सत्न-भाष्यकी मर्यादाका संरक्षण करनेके लिए. उन शवलवाची' आत्मार्थक 
शब्दोंको शुद्धम लक्षणा करनी होगी, यह संक्तेपशारीरककारके अनुयायिकोंका मत है । 

ऋ% यद्यपि तद्धिजिशासस्व” इत्यादि वाक्यशेषसे शुद्ध ब्रह्म ही जिशास्य दै और उसका “यतो 
वा! इत्यादि श्रुतिसि लक्षण किया गया है, श्रतः इस शझ्लाका अवसर नहीं है कि शुद्ध ब्रह्म 
जिशस्य है, वैसे ही जीव और ईश्वर, जो त्वम! और “तत्‌” शब्दसे वाच्य हैं, जिशस्थ हैं, 
क्योंकि वे भी शुद्ध बह्मके शानके प्रति हेठ हैं, अतः उनमें भी जयतके प्रति उपादानता है, 
इसलिए शक्लका होना सम्भव है। और चैतन्यके तीन भेद भी शास््रमें मिलते हैं-- 

“जीव ईशो विशुद्धा चित्‌ तथा जीवेशयोर्मिंदा। 
अविद्या.. तचितोयोंगः 'घडस्माकमनादयः ॥? 
श्र्थात्‌ जीव, ईश्वर, शुद्ध चैतन्य ( अहम ), जीव और ईश्वरका भेद, अविद्या और 
चित॒का सम्बन्ध-ये छः अनादि हैं, इनमें चैतत्यके तीन मेद प्रतीत होते हैं, अतः प्रश्न होता है। 


कप कक] मनन 20 मी "पलक 


६9 सिद्धान्तलेशसंग्रह [ थम परिच्छेद 
अत एव भाष्ये अन्तस्तदमोंपदेशात' ( उन्‍्मी०्आ०१ पा०१ स्ू०१ ) 


माय/हूप उपाधिसे विशिष्ट #& ईरवररूप ब्रह्म ही जगत्के प्रति उपादान है, ऐसा 
रत होता है! 
इसीसे--ईश्वररूप ब्रह्म द्वो उपादान है, ऐसा स्वीकार करनेसे | “अन्त- 


क मायाविशिष्ट ब्रह्म ही जगत्‌के प्रतिं उपादान दै! यह विवरुण॒का मत है, अतः 
इसकी परिपुष्टि करनेके लिए हम यहाँ विवरणकी कुछ पड क्तियाँ उद्घूत करते हैं-- 

“तस्मादनिर्ववनीयमायाविशिष्द कारण ब्रह्मेति प्राम्‌********-*“चौविध्यमत्र सम्म- 
बति--रूज्वाः संयुक्तसूतद्यवत्‌ मायाविशिष्ं ब्रह्म कारणमिति वा “देवात्मशर्क्ति स्वगुणैनिगू- 
दाम! इति श्रतेः मायाशक्तिमत्कारणमिति वा, जगदुपादानमायाश्रयतया ब्रह्मकारणमिति वा | तत्र 
विशिष्टपत्ते तथैव अद्मत्वेनोपलक्तितस्य शानानन्दादिस्वरूपलद्णेन मायानिष्कर्षान्नन्णढयेन 
विशुद्धआ्ससिद्धिः । उत्तरपक्षयोस्तु मायाया अह्मपरतन्कत्वात्‌ तत्कार्यमपि ब्रह्मपरतन्त्र भवति; 
यथांडशुतत्वतन्ववासूघो5पि पर्योड्शुदन्त्रः प्रतीयते | ततश्व उसद्ममानकार्यत्व यदू आश्रयोपाधि- 
ज्ञानानन्दलक्षणं च तद्‌ ब्रद्मेति शुद्धत्हनलाम इति” + (टीकानवकोपेत शा ० भा ०४०६ ०७कल मुद्रित) 

अर्थात्‌ इससे अनिवर्चनीय मायासे विशिष्ट ब्रह्म ही जगत्‌का उपादान है, यह सिद्ध 
हुआ । इसमें तीन प्रकार भासते हैं--जैसे रू्जुके प्रति संयुक्त दो सत्र कारण हैं, वैसे ही 
मायाविशिष्ट ब्रह्म कारण है--माया भी विशेषण रूपसे कॉरण दे, अथवा *दिवात्मशक्तिम! 
“इत्यादि भ्रुतिके अनुसार मायाशक्तिसे युक्त ब्रह्म कारण है, अथवा जगतकी उपादान मायाके 
आश्रयरूपसे ब्रह्म कारण है। प्रथम पत्तमें ब्रक्षका लक्षण--जगरकास्णस्वरूप--मायामें जाता हे, 
तथापि शानानन्दरूप स्वरूपल्षणके प्रवेशसे शुद्ध ब्रह्म ही सिद्ध होंगा। द्वितीयादि पढछमें 
जैसे अंशुके ( तन्तुके अवयबके ) अधीन तस्तुसे आरब्ध पट अंशुतन्त्र ही है, वेसे ही अह्म - 
परतन्त्र मायाका कार्य भी ब्रह्मपरतन्त्र ही होगा, इसलिए उस्रद्यमान का्यका जो आंभ्रयोपाधि 
€ अज्ञान सत्ताका हेतु ) शान और आनन्द लक्षुश है, वह ब्रह्म है, ऐसा सिद्ध होगा | इससे 
यह बात माद्म होती है कि विवरणकार यद्यपि ओषाधिक ब्रक्षको कारण मानते हैं, तथापि 
शुद्ध ब्रक्मकी सिद्धि तो किसी रूपसे होती ही है । 

+ अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्‌” इस सूत्रके भाध्यमें विचार किया गया है कि छाल्दोश्यमें 
'एज्लोडन्तरादित्ये हिस्ए्मय/ ( जो यह सूर्यके अन्दर ज्योतिः स्वरूप पुरुष है) इत्यादिका उप- 
क्रम करके 'य एपोन्तरःक्षिणि पुरुषों दृश्यते! ( जो यह चछुके मोतर पुरुष देखा जाता है ) 
इत्यादि सुना जाता है। यहांपर संशय होता है--आदित्य और आँखके अन्दर रहनेवाला 
कोई विशिष्ट जीव है. या ईश्वर १, पूर्वपक्लीके अमिप्रायसे जीवक़े प्रात्त होनेपर सिद्धान्त 
करते हैं कि आदित्य आदिमें रहनेवाला ईश्वर ही दै, क्योंकि उन श्रुतियोंमे ईशवरके मौका 
कथन मिलता है--सर्वात्मकत्ब--सर्वतादास्म्यल्वरूप धर्म सर्वोपादान होनेसे ईश्वरमे 
ही है, जीवमें -नहीं है, कारण जीव अल्वश् और अल्पशक्ति होनेसे 
जग़तके प्रति कारण नहीं ढै। अतः सर्वात्मकलल उसमें नहीं हैं, इसलिए 
आदित्य आदिके अन्दर रहनेवाला पुरुष जीव नहीं है। और मयवान्‌ 


बह्मकी कारणता का विचार ] भाषाडुवादसदित द्भ 
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सत्र प्रसिद्ोपदेशाह! ( उ० मी० झ० ९ पा० 2 स्ू० १) इत्यायपिकरणेए 
द्ैव ऋक तत्साम तदुक्त तथजुस्तद्‌ ब्रह्म सर्वेकर्म! सवेकामः स्वेगन्धः 
सर्वर्स/ इत्यादिश्रुत्युक्त सर्वोपादानत्वप्रत्युक्त॑ सवोत्मकर्त जोवव्याइत्तमीश्र- 
लिड्डमित्युपवर्णितम्‌ । 

जीवेश्वराजुस्यूतचैतन्यमात्रस्य सर्वोपादानले तु न तज्जीवव्यापृत्त- 
मीशरलिड स्थात्‌। सद्लेपशारीरके शबलोपादानत्वनिराकरणमपि माया- 
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स्तद्वमोपदेशात! और सर्वत्र प्रसिद्धीपदेशाद' ॑ इत्यादि अधिकरणोंके भाष्यमें 
न ैव ऋक तत्साम” ( वहो-चक्षुके अन्दर रहनेवारा पुरुष ऋकू है, वहो 
साम है, वही उकथ है, वही यजु है और वही अह--बेद है अर्थात ऋकू 
आदिसि अतिरिक्त वेद है ) इत्मादि श्रुतिति कहा गया जीवब्यावत्त--जीवमें 
नहीं. रहनेवात्य-सर्वोपादानताप्रयुक्त जो सर्वोत्तकल है, वह इईशवरका ढिज्ल 
कहा गया है। 

यदि. जीव और इश्वरमं अनुगत केबल शुद्ध चैतन्य हो सबके प्रति उपादान 
कारण माना जाय, तो वह सर्वात्मकल्ल जीवन-व्यावृत्त ईश्वरलिज्ञ महीं होगा। 
शबलवाची चैतम्यमें उपादानकारणताका निराकरण संक्षेपशारीरक्मँ जो किया 
गया है, वह भी मायराविशिष्ट चेतन उपादान कारण नहीं है, इस अभिम्नायसे है 
अथीत्‌ मायाके विम्बरूप ईश्वरके विशेषण होनेसे जो उसका उपादानकुक्षिमें 


भगवान्‌ भाष्यकारने “**"**“ऋकसामायात्मकर्ता निर्धा्यति | सा च परमेश्वरस्येबोपपश्चते, 
सर्वकारणक्ात्‌ सर्वात्मकत्वोपपत्तेः इस पंक्तिसे सर्वोपादानसप्रयुक्त जो सर्वात्मकत्व है, वह 
“आदित्य आदियें रहनेवाला जीव नही है, प्रत्युत ईश्वर है? इस प्रकार उसे जीवव्यावृत्त ईश्वरके 


. परिय्रद्में लिंगरूपसे कहा है। अन्तस्तद्धमपदेशात्‌” इस सूत्र॒का अर्थ है->अन्तः यानी आदित्य 


आदिके अन्दर रहनेवाला पुर [ ईश्वर ही है किससे ! इससे कि | तमोंपदेशात्‌ अर्थात्‌ यहां 
इंश्वरके घर्मका उपदेश है । 

# सर्वत्र प्रतिद्धोपदेशात्‌ इस सूत्रमे मी सर्व खल्विदं ब्रह्म? ( यह सब अहम दै ) 
इसका उपक्रम करके 'स क्ठुं कुर्वीत”! ( वह उपासना करे ) इस अकार उपासनाका विधान 
किया है। अनन्तर 'मनोमयः प्राणशरीरः ( मनोमय--मन्धान और प्राशशरीखाला ) 
इत्यादिसें वह उपात्य कद्दा गया है। इसमें" मनोमय आदिसे जीवका अहण श्ोता है, अथवा 
परह्मका १ इस प्रकार संशय झोता है, पूर्वपक्षमे जीव ग्रास होता है, परत सिद्धान्तमे ईश्वर 
ही मनोमय आदिसे लिया गया दे, क्योंकि ते खल्विदं ब्रह्म! इंत्यादिसे सर्वाव्मकलका 
अमिषान है। ऐ 

छ 


६34 ० >कर 2 कल 0 


हर पसद्ास्शलेशसंग्रह 


नें तु 
निराकरणपरम्‌ । तजेब अ्रथमाध्यायान्ते जगदुपादानत्वस्थ तत्पदार्थाइत्ति- 
लोक्तेः। एवं च ईश्वरगतमापे कारणलं तदसुगतमखण्डचैतन्यं शाखा- 
चन्द्रससमिव॒तटस्थतयोपलक्षयितुं शक्रोतीति तस्य शेयबह्मलक्षणत्वोक्तिरिति 
मन्यन्ते । 
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भी प्रवेश प्राप्त है, उसके निरासके लिए संक्षेपशारीरककारका अबास है, न कि 
दिम्बत्िशिष्ट चैतन्यक्ूप ईश्वर उपादान कारण नहीं है इस अमिप्रायसे [ 
अतः संक्षेपशञारीरककारके साथ विरोध नहीं है, यह भाव है। परतु 
संक्षेपशारोरकर्म॑_ शबल! चेतन# जगतका उपादान नहीं है? इस प्रकर॒साक्षात्‌ 
जऔपाधिक चेतनमें अगतकारणताका निषेध करके आझुद्ध ब्क्ष ही जगवका 
उपदान है, क्योंकि शुद्ध अह्म ज्षेयकपसे उपम्थस्त है, ऐसा कहा गया डक 
अतः स्वारसिक अर्थकों छोड़कर संक्षेपशारीरककारका स्वकपोलकह्िपित विरुद्ध 
अर्थ कैसे करते हो! यदि कोई इस प्रकारकी शड्ढा करे, तो वह युक्त नहीं है, ] 
क्योंकि संक्षेपशारीरकमें ही प्रथम अध्यायके अन्त “जगत्‌की उपादानता 
त्लदार्थ इध्रमें है! ऐसा कहा गया है। इस परिस्थितिमें--“अन्तस्तद्धमों- 
पदेशात! इत्मादि अधिकरणोंके पर्यछोचनसे अभिन्ननिमित्तोपादानत्वरूप लक्षणके 
विम्वभूत ईश्वरगत होनेपर ईश्वरमें रहनेवाढी भी कारणता त्स्थरूपसे 
शाखात्य चद्धमाके समान विम्बिखपचैतम्यानुगत अखण्डनैतन्यकी उपलक्षण 
हो सकती है, अतः उसका श्षेय अक्मके रक्षणरूपसे कथन ( सूत्र जोर भाष्यमें ) 
# इस अभिग्रायका सूचक संक्षेपशारीरकका श्लोक देखिए-- 

स्वात्मानमेव जगतः प्रकृति यदेकम, 

सगे विवत॑यति तत्र निमित्तमूतम्‌ । 

कर्मांकलय्य , 

परयलूखां परिदृद' तदीतीय॑मायम्‌ ॥॥ ५३० ॥। 

[उं> शा० झ० १3 
जो संसारकी उत्पत्तिमे एक चेतन निमित्तभूत है, वह प्राणियोंके पुएय, पाप और 
मिश्र--इन जिविध कर्मोंका ठीक-ठीक आलोचन करता हुआ उनका ग्रहण करके तदनुसार 
स्वयं ही चेतनप्रकृतिर्प होकर मायासे जगदाकारेण विवर्तमान होता है, अतः वही सर्वश्ञ 


अधैशक्तिआदि स्वभाववाला अह्ा है और तद्‌ ब्रह्मा” आदि वाक्य भी इसी लक्षरफ्रो कइकर 
ज्रंझमे' ही समन्वित होता है । 


[ प्रथम परिच्छेद 


् का विचार ] भाषालुवादसहित ६७ 


'बरो वियदादी स्यात्‌ जीवेशों लिक्नतद्यते । 
22527 केचिदेव॑ अचत्षते ॥ १९ 


आदि महाभूतोंकी सृष्टिमें इंश्वर उपादान है और लिज्नशरीर, लिज्डस्थ धर्म 
और छल आये जीव और ईश्वर दोनों उपादान कारण हैं, इस प्रकार माया और 
* अविधारम मेद माननेवालॉमें से कुछ लोग कहते हैं ।! १६ | 
: वियदादिश्रपश्व ईश्वराश्नितमायापरिणाम इति तत्रेश्वर उपादानम्‌। झन्तः- 
क्रणादिक तु ईश्वराश्रितमायापरि हे 
कार्यमितिं तत्रोभयोरुपादानत्वम्‌ | अत*एवं 'एवमेवास्य परिद्रष्टरिमाः पोडश 
कलाः पुंरुषायणाः पुरुष प्राप्यास्तं गच्छन्ति' इति श्रुतो कलाशब्दवाच्यानां 
आ्मन/अभृतीनां विदुषो विदेहकैवल्यसमये विद्यानिवत्याविद्याकायोशामिग्रायेण 
विद्ययोच्छेदों दु्शितः । 
शताः कलाः पश्चदश प्रतिष्ठा! इति श्रुत्यन्तरे तदनिवर्त्यमायाकार्य- 


है, [अतः जन्मावत्य' इत्यादि सूत्र और उसके भाष्यके साथ विरोध नहीं है ] 
ऐसा विवरणके अनुयायियोंका मत है। 

आकाश आदि महामूतप्रपश्ष ईश्वरम रहनेवाडी मायाका परिणाम है अतः 
आकाश आदि महामभूतप्रपश्नका उपादान, ईश्वर है। अम्तःकरण आदि प्रपश्व 
ते ईश्वराश्रित मायाके परिणामभूत आकाश आदि उपहम्भकलक्षण महामूतीसे 
संतष्ट जीवकी अवियासे उत्पन्न हुए सुक्ष्म भूतोंका कार्य है, इसलिए 
ईश्वर और जोव दोनों अन्तःकरण आदिके उपादान कारण हैं। इसीसे 
अथीतू जीवकी*अविद्यासे परिणत सूक्ष्म मृत और उसके उपष्टम्भक् मायके 
परिणाम महाभूत उपादानरूपसें अन्तःकरण आदिंमें प्रविष्ट होनेसे 'एवमेवापस्थ० 
(जैसे गन्ना आदि नदियां समुद्रकों प्राधक्त उसमें विलीन हो जाती हैं, 
वैसे ही सर्वत्र आलभावको देखनेवालें इस विद्वान्‌ पुरुषकी ये सोलह कराएँ, 
जिनका चिद्ात्मा-पुरुष-हो अधि्ठान है, पुरुषको प्राप्त कर उसी लोन हो जाती हैं ) 
इस॒श्रुतिम विद्वानके विदेहकैवल्यसमयम विद्यासे नष्ट , होनेवालो. अविदयाके 
कार्योशके अमिप्रायले कल्ाशब्दसे कहे जानेवाले- प्राण, मन आदिका पुरुषमे 
विधासे विनाश बतलाया गया है । 

गतः कह्मः पद्चद्श प्रतिष्ठा/ ( पम्द्रह कराएँ प्रतिष्ठाके - पृथ्वी आदि 
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हे [ अभ्स 


तेषां स्वस्वप्रकृतिष लयो 
इति मायाविद्यामेदवादिनः । 
लिक्ादी जीव एवेति केचित्तत्रेकदेशिनः | 
महामूतलयोक्तिस्तु कलानामन्यदश्तिः | २० | 
माया और अविद्यार्मे मेद मॉननेवालॉम से कुछ लोग लिज्ञशरीर और अन्तःकरण 


आदिकम उपादान जीव ही है, कलाओंकी महाभूतोंमें लयोक्ति तो तत्तअनीकी इृष्टिसे हे, 


ऐसा. कहते हैं ।। २० ।) 


यथा वियदादिम्रपश्व ईश्वराभ्रितमायापरिणाम इति तत्र ईश्वर उपा-: 


दानम्ू, तथाअन्त/करणादि जीवाश्निताविद्यामात्रपरिणाम इति तत्र जीव एवं 
उपाद्ानम्‌ । 


महाभूसेकि-अति गयीं अर्थीत्‌ उनमें छीन हुईं ) इस अकरारकी अन्य श्रुतिमें जीवकी 
विद्यासे निवत्त न होनेवाली भायाके कार्य भहामूतोंका परिणामरूप जो उपड्टम्मक 
अंश है, उसके आधारपर उन पश्चदश कलाओंका अपनी-अपनी अहृतिमें 


विलय बतलाया गया है, यह उन छोगोंका मत है, जो माया और अविधाको : 


मिंत्र-मित्न मानते हैं । 


माया और अविधाकों मिन्न माननेवालोमें से कुछ छोगोंका मत है कि - 
जैसे आकाश आदि महाभूत अप ईश्वरको आश्रित मायाका परिणाम है, अछः - 


आकाश आदि महाभूतप्राश्चमें ईश्वर उपदान है, वैसे हो अन्तःकरण आदि 
जीवाशित अविद्याके हो परिणाम हैं, इसलिए उनमें जीव ही उपादाव है, ईश्र 
उपादान नहीं है। 


यदि कोई कहें कि मायाके कार्य जो महाभूत हैं, उनका अम्तःकरन 


आदियमें अनुप्रबेश न माना जाय, तो पूर्वमें उदाहत दो अत्योंको व्यवस्था 
नहीं होगी । नहीं, व्यवस्था होगी, क्योंकि 'एवमेवास्थ' इत्यादि प्राण, मन 
आदि कछाओंका विद्यासे उच्छेदबोधन करनेवाढी जो श्रुति है, वह तृर्वविदृदृ्टि- 
विषयक है अर्थात्‌ आत्मतत्वको जाननेवाला जो पुरुष है, उसको जो दृष्टि-तत्त- 
सक्षात्कार--तद्विषयक है, पुरुषमें कराल्यश्रुति साक्षातकारके अभिप्रायसे है, 


आन, ट्रीजस ५ 


न चान्तःकरणादी मायाकार्यमहाभूतानामप्यनलुप्रवेशे उदाहतश्रुति- * 
इसव्यवस्थाइजुपपत्ति:; । कलानां विद्ययोच्छेदश्रुतिस्तच्वविद्‌द्टिविषया । . 
3 आवक 700 282 22अर अदरक 40032: 4 03 0 64 कर. 
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अल विधाजेदबादिलेक्ेशिनः ॥ 


हे मायाउविद्ैक्यवादेउपि जीवतादात्यदर्शनात्‌ | 
जीव एवं हि. लिब्लादेल्पादानमितीतरे ॥ २१ ॥ 


माया और अधिद्याका अमेद माननेवालॉमिं भी कुछ लोग अन्तःकरण आदिकी जीवके 
साथ तादास्मयप्रतीति होनेसे अन्तःकरण आदिका जीव ही उपादान है, ऐसा कहते हैं ॥ २१ ॥ 
तदमभेदवादिष्वपि केचित्‌--यथ्यपि वियदादिप्रपञअस्य ईश्वर उपादानम, 
तथा5प्यन्त/करणादीनां जीवतादात्म्यप्रतीते! जीव एबोपादानम्‌ । झत एवा- 
ध्यासमाष्ये. अन्तःकरणादीनां जीवे एवा5ध्यासो दर्शितः। विवरणे थे 


यह भाव है। और 'गताः कछाः०” इत्यादि श्रुति तो तत्नज्ञानीके मर जाने- 
परं समीपत्य पुरुष जैसे चूर्णावशेष घटका विनाश भूमिमें देखते हैं, वैसे हो 
उसके शरीर आदिका भूमि आदिमें लय मानते हैं--इस प्रकार तत्स्थपुरुष- 
विक्यक है, ऐसी व्यवस्था कलाल्याधिकरणभाष्यमें स्पष्टछपले की गयी है । 

याया और अविद्याको जो अभिन्न मानते हैं, उनमें से कुछ छोग कहते : 
है-यथ्षपि आकाश आदि महाभूतप्रपश्तका इशवर ही उपादान है, तथापि 
अत्ःकरण आदिंमें जीवके तादात्यकी प्रतीति होनेसे उनका--अन्तःकरण 
आदिका--जीव ही उपांदान है # । 

इसीसे अध्यासभाष्यमें अन्तःकरण आदिका जीवमें हो अध्यासअ्रम बत- 


# माया ही अरविदा है और वह ईश्वरकी उपाधि है अर्थात्‌ मायाशबलित चैतन्य 
ईडूबर है और प्रतिबिम्बभूत जीवॉकी उपाधियों अरन्तःकरण हैं, इस यीतिसे माया और अ्रविद्ाको 
अभिन्न मानकर व्यक्स्था करनेवालोंमें से मी भेदवादियोंके समान कुछ लोग अन्तःकस्ण आदियें 
जीवको उपादान मानते हैं। “तदमेदवादिष्वापि” इसमें “अपि! शब्दसे पूर्व मतके साथ -किसी 
अंशर्मे समानता है, यदद प्रतीत होता है और उस विशेषताका “वयापि! अन्धसे स्पष्टीकरण 
श्ोता है अर्थात्रजैसे ईश्वरमें, रइनेवाली मायाके परिणामी होनेसे महाभूतोंके प्रति ईश्बर 
उप्रादाम है वैसे ही माय्न और अविदयाके अमिन्र होनेसे अविद्यापरिणामी अन्तःकरण आदि 
मी ईश्वराश्रित मायाकेदी परिणाम हैं। अतः उनके भ्रति ईश्वर द्वी उपादान क्यों न माना 


वि सह ली ज तीन लक त>पल 


३ सिंदान्तलैशसंग्रह [ अथस परिच्छेद 


प्रतिकमेव्यवस्थायां अश्मचैतन्यस्थोपादानतया घटादिसल्वित्वम, अतिकर्मन्यवस्थायां अश्चेकन्यस्थोपादनाया पथदिवविलय, जया 
तदसद्वित्वेउप्यन्तःकरणादिसक्षित्वं च वर्णितमित्याहु: । 


नीलदीदघ ली थत+.->-ज... 


लाया गया है। और विवरणमें भी प्रतिकर्मव्यवस्थाके प्रतिपादक & अन्य 


ब्रह्मके उपादान होनेसे अहचैतन्यक्रा धटके साथ तादाल्य है, और घयदिके प्रति | 


उपादान न होनेसे जीवका घटादिके साथ तादाम्य न रहनेपर भी अन्तःकरण 
आदिके साथ जीवको सल्लिता--तादास्य--है” इस प्रकार वर्णन किया गया है। 


जाय १ इस प्रकारकी शह्लाका परिहार तथापि? इत्यादिसे किया गया है--अहं काणःः (मैं 
काना हूँ ), 'अहं कर्ता, ( मैं कर्ता हूँ ), 'अहं मूक” ( मैं मूक हूँ ), और 'अहं स्थूलः € मैं 
स्थूल हूँ ) इत्यादि रूपसे शरीरके अन्दर रहनेवाले अन्तःकरण आदिका जीवके साथ तादात्प्य 


अतीत होता है, वह तमी उपपन्न हो सकता है, जब उनका जीवमें अध्यास माना जाय, ऐसा 


माननेपर तद्घिष्ठानल्वरूप उपादानत्व भी जीवमें ही है । 


# प्रतिकर्मव्यवस्था--जीवके प्रति विषयव्यवस्थाका दिग्दशन करानेवाला विवरणग्रन्थका 3 
प्रकरण । माया और अ्रविद्याका अभेद माननेमें विवरणकारने 'अन्र केचिदाहुः--अतोडविद्या- : 
मर्य वक्तव्य न मायामयमिति” इत्यादि ग्रन्थते लेकर 'इति युक्त मायामयम्‌? यहांतक अनेक 


युक्तियों और प्रमाणोंका उपन्यास किया है । ( ४० २०७ कल० मुद्रित भामत्यादियीकानव- 
कोपेत शाइ्रभाष्य 9 जानकारीके लिए उसमें से कुछ सारांश यहांपर देते हैं--माया और 


अविदाका अमेद नहीं मान सकते, क्योंकि माया अपने आश्रयको म॒ुग्ध नहीं करती और 


कर्ताकी इच्छाके अनुसार अनुवर्तन करती है । अविया वैसी नहीं दे अर्थात्‌ स्वाश्रवकों मुग्घ 
करती हुई कर्ताकी इच्छाके विरुद्ध प्रत्रत होती है । और लोकमें अंविद्या तथा मांयाका 
अन्योन्य भेद प्रसिद्ध है! इस प्रश्नके उत्तरमें विवरणकार कहते हैं कि इनका भेद हम लक्षणके 
भेदसे या व्यवह्यास्के भेदसे नहीं कर सकते हैं, क्योंकि अनिवंचनीयतया तत्वाबमासप्रतिबन्ध 
विपर्ययावभासल्‍हूपष लक्षण माया और अविद्यामें सामान्यरूपसे रहता ही हे ( लक्षणाय यह 
हुआ कि अनिरवेचनीय होकर यथार्थ वस्तुके परिशानमें प्रतिबन्ध करे और विपरीत वस्तुका 


भान करे उसे अविद्ा या माया कहते हैं )। और मायाशब्दका मन्त्र या औषध आदि सत्य उ 


बसु प्रयोग होता है, यह बात नहीं है, क्योंकि मिथ्यारूपसे देखे जानेवाली वस्तुमें भी माया 
शब्दका प्रयोग होता दे । और समीपस्थ पुरुषकों मन्त्र आदिका परिशान भी नहीं है, अधिक 


क्या कद्दा जाय ! मन्त्र आ्रादिमें सायाशब्दका प्रयोग भी तो लोकमें देखा नहीं जाता और : 


माया तु प्रकृतिम! ( मायाक्ो प्रकृति जानो ) इस श्रुतिमें मायाशब्दका प्रयोग अकृतिमें हे | 
अत्तः प्रकृत्िभूत माया और अवियाके लिए एक ही लक्षण अवगत होता है। माया अपने 
आश्रयर्म मोह नहीं करती और अविद्या करती है, इस प्रकार जो लक्ष॒ण-भेद कहा गया है, 
वह भी युक्त नहीं है, क्योंकि यदि मायाका आश्रय द्रष्टा माना जाय, ते वह म॒ग्ध दोता ही है। 
और यदि कर्ता माना जाय, ते उसके मायावी होनेसे उसमें व्यामोहफा अभाव है, यह नहीं 


रत 2 5. 


बझफा कारयताका 44९ | हि 0 ॥: 00 9). है 3 


इष्ट ईश उपादान॑ संवीस्मिन्‌ व्यावहारिके | 
, आतिमासिककाये तु जीव इत्यपरे जंगुः ॥ २२ ॥ 


हम्पूर्श व्यावद्ारिक पदायोका उपादान ईश्वर दे और प्रातिमातिंक पदर्थों का उपादान 
जीव है, ऐसा अन्यु लोग कहते हैं ॥ २२ ४ 
“हतस्माज्जायते ग्राणो मनः सर्वेन्द्रियणि च । 
ख॑ वायुज्योतिरापः प्रथिवी विश्वस्थ घारिणी ॥” 
इत्यादिश्रुतेः ऋत्लव्यावह्ारिकप्रपश्नस्थ अश्येव उपादानम्‌। जीबस्तु 
प्रातिसासिकस्य स्वप्नप्रपशस्थ च। “ऋत्खप्रसक्तिनिसवयवत्वशब्दकोपो वा! 


धातस्माजायते०” (इस प्रकृत इश्वरूप उपादानसे प्राण, मन, सम्पूर्ण 
इ्धियाँ, आकाश, वायु, तेज और सम्पूर्ण पदार्थोंकी आधारभूत प्रृथ्वी उलज्न 
हुई ) इत्यादि श्रृतिसे सम्पूण व्यावहारिक घट आदि म्रपश्नका ब्रह्म ही उपादान 
कारण है और आ्रंतीतिक स्वप्नके प्रपश्धोंका अथीत्‌ खप्त सृष्टि देखे जानेवाले 
प्रतीतिकाछावस्थायी अमात्मक पंदार्थोक्षा जीव हो उपादान कारण है, वंयोंकि 
त्सप्रसक्तिनिरिवयवशब्दकीपो वा #$# इस अजंधिकरणमें “जगतका उपादांन 


कह सकते | और इच्छाके अनुसार माया,कर सकते हैं और अविद्या नहीं कर सकते--यह युक्ति 
भी भेदर्म नहीं दे सकते,. क्योंकि मन्त्र और औषघ आदिम कर्ताका स्वातन्त्य दे, मायामें नहीं 
है। अविदाममे भी द्विचन्द्र आदि भ्रम कर्ताकी इच्छाके अधीन होते हैं। और शाज्जीयव्यवहारते 
भी माया एवं अवियाका भेद नहीं हे, क्योंकि भूयश्रान्त विश्वमायानिजृत्तिःः इश्यादि श्रुतिसे 
यथायशानसे निवत्य॑ अ्वियामें मायाशब्दका प्रयोग होता है । “तरत्यचियां विततां दृदि यस्मि- 
न्निवेशिते । योगी मायाममेयाय तस्मै विद्यात्मने नमः ॥” इस भ्रुतिमें भी माया और अविद्याका 
सामानांघिकरण्यसे ( एकार्यकवसे ) निर्देशकर तत्वशानसे तैरना क्तलाया है । इसी भ्रैकार 
मयवान्‌ सुन्तकारने 'मायामात्रन्तु कार््येनामिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌र इस सूत्रमें स्वप्तम भी माया- 
शब्दफा प्रयोग किया है। माष्यकारने भी 'अविद्यामायाअविद्यात्मिका मायाशक्तिः ( अविद्या- 
माया है मायाशक्ति भी अविद्यारूप है ) इस वाक्यसे माया और अधविद्याका अमेद दर्शाया है 
अंतः यह स्पष्ट हुआ कि माया और अविद्याका अमेद दै, भेद नहीं दे । 


# हत्लप्रसक्तिनिंसवयवत्वशब्दकोपो वा? इस सुन्नका अर्थ दे, यदि अद्यका स्व॑ अंशसे 
परिणाम माना जाय, तो. कृत्लप्रसक्ति होगी अर्थात्‌ जैसे दबिके आकारसे परिणत दूधको 
अपने त्वरूपसे हानि होती है, वैसे ही ब्रह्यके अपने रूपते हानि होगी। और एकंदेशसे 


“के कक के कफ अफीम 


कि व मच, | 


52 थे ०७२०२ 


अक्का कारएताका क्चार | मावषालुवादसदित ३ 


(रू गो आ २७ का पा पात्र १ अधि० ७ स्ू० णे 
जगदु॒यादानत्वे तस्य कात्स्न्येंन बगदाकारेण परिणण के लो जप 
अक्याभावों वा, एकदेशेन परिणामे निसरवयवत्श्रुतिविरोधो वा ० 
इ्ति पूव॑पत्षे आत्मनि चें विचित्राथ हि! (उ० मी० आ० २ कम 
३८ ) इंति सत्रेण विवर्तवादाभिग्रायेण स्वप्नदशि जीवात्मनि कमला, 
मर्देनेनाउनेकाकारस्वान्नप्रपशसृश्टिवत्‌ ब्रह्मणि वियदादियृष्ट ते. 
रुपपद्यते. इति 


सिद्धान्तितत्वादित्यन्ये नये 


ब्रह्म है, इस सिद्धालमें शड्ढ की है कि क्‍या ब्रह्म सर्वाशसे जगदाकारमें परिणत 
होता है या एकदेशसे ! अथम पक्षमें ( जैसे दषिरूपमें दूधके परिणत होनेसे 
दूध रहता ही नहीं है, वैसे ही ) अह्मके सर्वाशसे जगदूपमें परिणत होनेपर जगतसे 
श्यकू जहका अस्तित्व नहीं रहेगा; यदि द्विदोग पक्ष अर्थात्‌ एकदेशसे ब्रह्मका 
परिणाम माना जाय, तो अ्रक्षके निरवयवत्वका प्रतिपादन करनेवाली ( अजो 
नित्मः शाश्तो”! ( आत्मा उत्पन्न नहीं होता है, नित्य--अवयवरहित और 
सनातन है ) इस श्रुतिके साथ विशेष होगा । अतः दोनों मागोंसे ह्म जगत्‌का 
उपादान नहीं हो सकता है, इस प्रकार पूव॑पक्षके होनेपर # आत्मनि चैबे 
विचित्राश्व॒ हि! इस सूत्रसे विवर्तवादके अमिप्रायसे जैसे जीवके स्वरूपके 
बिगड़े विना ही स्वप्न देखनेवाले जीवात्मामें अनेक आकार-प्रकारवाली 
स्वप्त पदार्थोकी सृष्टि बनती है, वैसे ही अहाके स्वरूपमें कुछ भी विकृति न 
होकर आकाश आदि प्रपश्षक्की उपत्ति होती है! इस अकारका सिद्धान्त किया 
गया है, ऐसा भी कुछ छोगोंका मत है। 


परिणाम माना जाय, तो निरवयत्वशब्दकोप होगा अर्थात्‌ बह्मक्ी निरबयताका प्रतिपादन करने- 
बाली श्रुतिके साथ विरोध होगा । 


$ “आत्मनि चैव॑ विचित्राश्व॒ हि! इस सूज़में प्रथम 'च' शब्दका अर्थ यथा ( जैसे ) 
है और द्वितीयका अर्थ तथा ( वैसे ही ) है और हि! शब्द देव अर्थ्में है। इसलिए जैसे 
आत्मनि-सप्नद्र्टा जीध--में विश्वित्र--विलक्षण रथ आदि सष्टि प्रतीद होती है, और उसके 
स्वरूपका विनाश नहीं होता है, क्योंकि स्वप्रावस्थाकी निवृत्तिके बाद भी साज्लीरूपसे जीव चैतन्य 
पजवत्‌ ही रहता है, वैसे ही ब्रह्ममें भी स्वरूपबिनाशके बिना विचित्र आकाश आदि सूष्ठि 
0 होंती है 


स्ात्ममीहात्‌ समस्तस्य सेश्वरस्थ अकल्पकः । 
खमवजीव एव्कोी नापरोउस्तीति केचन ॥ २३ ॥। 

केबल एक जीव ही अश्ञानसे स्वप्न पदार्थोंके समान ईश्वरसहित इस सब प्रपब्चका 
कारण है, दूसरा कोई कारण नहीं है, ऐसा कुछ लोगोंका मत है ॥ २३ ॥ 

जीव एवं स्वम्द्रटवत्‌ स्वस्मिक्नीखरत्वादिसबेकल्पकल्ेन सर्वकारणम्‌ 
इत्यपिक केचित्‌ ॥ ४ ॥ 

स्वप्रद्रशके समान अपनेमें ईश्वरत्व आदि सभी वस्तुओंकी कह्पना करनेके 
कारण जीव ही सबके प्रति उपादान "कारण है, यह भी कुछ लोगोंका मत है। 
भाव यह है कि पूर्वग्रन्थमें जगतका शुद्ध ब्रह्म उपादान है या ईश्वररूप श्रह्म उपादान 
है या जीवरूप ब्रह्म उपादान है इस प्रकार तीन विकल्प किये गये हैं, उनमें से तृतीय 
पक्षको लेकर कहते हैं--जीव ही उपादान है अथीत्‌ अवच्छेद या प्रतिबिम्बवादकी 
अपेक्षा न करके परिपूर्ण चिदात्मा ही अविद्यासे जोवभावकों प्राप्त होकर अपनेकी सभीका 
ईश्वर मानता है अथीत्‌ 'मैं ही ईश्वर हूँ! इस प्रकार कल्पना करता है, अनम्तर 
अपनेसे गमन आदिकी उत्पत्तिकों कल्पना करता हे और अपने आप अपनेसे 
हो कल्पित ईश्वका भेद और उससे "मैं नियम्य हैँ! इस प्रकार कल्पना 
करता है, इसी रीतिसे मनुष्य आदि भावकी क्रमसे कल्पना करता है। जैसे 


आकाश आदि प्रपश्ध व्यवहारमें सत्य हे और स्वप्प्रपश्च॒ प्रातीतिक है! इस ह 


पक्षमें स्वप्तका द्रश् जीव ही--(स्वम्रमें) देवादिभावसे, उसके नियन्ता परमेश्वररूपसे 
. और उससे मैं मित्र हँ--इत्यादिख्पसे अपनी कल्पना करता है, वैसे हो 
इष्टिस्टिफक्षमें श्रद्धा रखनेवाले कुछ महाजन अपने आपमें सब प्रपश्चकी 
कल्पना करेनेवाछा जीवस्वरूपापन्न अक्न ही जगतका उपादान है, ऐसा 


स्वीकार करते हैं ॥ 9 ॥ 


# यहाँ शातव्यविशेष यह है कि इस पक्तमें अर्थात्‌ जीवभावापत्न अहम जगत्‌का उपा- 
दान है, इस पक्षम जीवसे इतर ईश्वर रहेगा नहीं, इससे एक तो ईश्वरके अस्तित्वका प्रतिपादन 
करनेवाली तथा सब जीवोंके नियन्ताका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियोंके साथ एव इसीके समर्थक 
सूत्र और स्म्ृतियोंके साथ विशेध प्रसक्त होगा, दूसरा बन्ध और मोक्ष व्यवस्था भी अस्तंगत 
होगी, इसलिए यह पक्ष असज्ञत है और यह भाव “इत्मपिः इसके आपि शब्दसे सुश्वष्ट बिदित 
भी होता है, अतः ईश्वरूप ब्रह्म ही जगतका उपादान है यही पक्ष निदुंश है, ऐसा 
प्रतीत द्वोता है । 

श्० 


नमक सी कील ऑगयज अल 


ह .. अहेदुलादमावस्य मवाशबकतकद 5 मायाशबलतेष्यते । ह 


ताउपइुपादानमेवेति तत्त्तनिर्शयक्नन्मतस्‌ ॥ २७ ॥ 


मायासे रहित शुद्ध ब्रह्म उपादान नहीं हो सकता है, इसलिए: ( अहाममें ) मायाशबलता 
मानी जाती है और वह माया भी उपादान ही है, ऐसा तत्वनिर्शयकारका मत है | र४ध्॥ 


अथ भायां तु अक्ृतिं विद्या! इति श्रुतेड, मायाजाब्यस्य घटादिष्वनु- 
गमाच माया जगदुपादानं प्रतीयते, कथ' अक्योपादानम्‌ ? 


अत्रा55ह: पदाथ तख्वनिर्णयकाराः--अक्ष माया चेत्युभयम्पादानमित्यु- 
+ सत्ताजाब्यरूपोभयधमलुगत्युपपत्तिथ । तत्र अ्ह्म विवर्तमान- 
तयोपादानम्‌, अविद्या परिणममानतया । 


_ कॉप शव व हह 9 0. रे यह श्जा होती है कि द्म जगत्‌का उपादान हे! यह्‌ नहीं कह 
सकते हैं, क्योंकि 'भायातु प्रकृति?» ( माया ही जगत॒की प्रकृति---उपादान है; 
ऐसा जानो ) इस प्रकारकी मायामें ही उपादानवकी प्रतिपादिका श्रुति है और 
( जैसे. घट आदियें उपादानभूत भृत्तिकाके इल्क्ष्णल आदि धर्मोका 
भान होता है, वैसे ही ] घट आदि समस्त प्रपश्चमें मायामें रहनेवाले. जडत्व 
पर्का अनुस्यूतरूपले भान होता है, अतः माया जगवकी उपादान है, ऐसा अतीत 
होता है। [ यद्यपि अनेक श्रुतियोंके आधारफपर पीछे अह्यकी उपादानतांका दिग- 
दशन कराया गया है, तथापि निरवयव अद्ममें सृत्तिका आदिके समान परिणामी 


इस परिस्थितिमें पदार्थत्वनिर्णयकार 
दोनों ही जगतके प्रति उपादान हैं; इसलिए माया और अल्ममें उपादानत्वकी 
म्तिपादिका दोरों अतियोंकी युक्ताथवा है और (घट आदियें भासनेवालें ) 
सत्ता और जड़ता दोनों पर्मोके अनुगमकी भी उपपत्ति हो सकती है। इसमें 
/विशेषता यह है कि अहम विवर्तमानरूपसे उपादान है और माया परिणामरुपते 


 । है। 


हि | मे कक 
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न च विवताधिष्ठाने पारिभाषिकस॒पादानत्वम्‌ । स्वात्मनि कार्येजनि- 
हेतुत्वस्थोपादान्नलक्षणस्य तत्रा5प्यविशेषादिति । 

केचित्‌ उक्तामेत्र ग्रक्रियामाशरित्य विवर्तपरिणामोपादानद यसाधारण- 
मन्यछक्षणमाहुः--स्वामिन्रकायजनकलमुपादानस्वम्‌। अस्ति च अपज्चस्य 


और पूर्वमें यह जो कहा गया है कि विवर्तके अधिष्ठानमें पारिभाषिक उ्तां- 
दानत्व है, यह भी नहीं है, क्योंकि 'स्वातमनि कार्यजनिहेतुचरूप उपादोनका 
लक्षण है, वह [ मृत्तिक आदि उपादानमें जैसे रहता है, वैसे ही ) किवितके 
अधिष्ठानमें भी रहता ही है। [ 'स्वात्मनि! इत्यादि उपादानके छक्षणमें प्रविष्ट 
स्वशब्इसे उणदानरूपसे अमिमत जो वस्तु हो उसका अहण करना चाहिए, अतः 
सक्षण-समन्वय यों करनः चाहिए--स्वावदसे समृत्तिकाका अहण हुआ, उसमें 
घटरूपकार्यकी उ्पत्तिकी हेतुता है, इसलिए धटकी कारण मृत्तिकामें उपादानता 
हैं। अहायमें भी वियदादिसष्टिकी हेतुता होनेसे उपादानका उक्त लक्षण घट 
जाता है ]। 

कुछ लोग इसी प्रक्रियके आधारपर विवर्त और परिणाम दोनों उपादानोमिं 
समानहूपसे लागू होनेवाछा अन्य रक्षण कहते हैं कि स्वाभिन्नकार्यजनकत्व॒ही 
उपादानत्व $ है अर्थात्‌ उपादानसे अभिन्न जो कार्य उसकी उत्पत्तिका जो हेतु 


# इस लक्षणमें रवशब्दसे परिणामी-उपादानत्वसे विवक्षित मृत्तिका, अज्ञान आदिका 
और बविवतोंपादानत्वसे विवक्षित व्रह्मका अहण होता है, रत्तिकारूद उपादान और घ्ट्का 
परस्पर अमेद है ही, क्योंकि 'ब्रट मृत्तिका ही है? इस प्रकार अग्ेद प्रतीत होता है। परन्तु 
इस परिस्थितिमें एक विचार अवश्य होता है कि “मत्तिका घट है? या 'तन्तु पट हैः इस प्रकार 
जैसे अधैदप्रत्यायक प्रतीति हुआ करती है, वैसे घट ब्रह्म है” 'वट जहा है' या अज्ञान घट 
है? इस प्रकार ब्रह्म और अजशानका घटादिसे अमेद सिद्ध होनेके लिए. लौकिक व्यवहार नहीं 
होता, अतः ब्रह्म या अश्ानख्य उपादानसे घयदि अ्रूचका अमेद कैसे मान सकते हैं १ 
इस शझ्झके परिदारतें यों कह्दा जाता है --यद्यपि अक्म और अज्ञानके साथ प्रपठ्चका अभेद 
अहत्व या अज्ञानत्वरूपसे व्यवहृत नहीं होता है, तो भी सत्त और जडत्वरूप धर्मोसे, जो ब्रह्म 
और अज्ञानके धर्म हैं, 'सन्‌ घढ/ “जड़ों घट? इस प्रकार ब्रक्ष और अशानका प्रफचके 
साथ अभेद भासता है) सत्व और जड़त्व ब्रह्म तथा अज्ञानक्के धम हैं इसमें श्रुतिरूप प्रमाण भी 
है 'सदेव ( ब्रह्म सत्‌ ही है ) 'तदेतज् मोद्दात्मकम! ( वह अज्ञान जड़ और मोहात्मक है ) 
इसी यथूड़ अभिप्रायक्ष सूजन कललेके लिए मूलमें 'सद्यपेण” यह ब्रह्मका विशेषण और 
जिड़ेन! यह अज्ञानका विशेषण दिया गया है । 


हे जो अप स्तन न न + अथनय 


सहुपेण अरद्मणा विवतमानेन जडेनाआशानेत परिणामिना 4 
मिना *+ डर < *+ 
जडो घट/ इति साभानाधिकरण्याजुभवात्‌ ॥ ७७७५ | 
बे विदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिस्यःः (उ० मी० आ० २ पा० १ 
छू० १४ ) इति बजे अनन्यत्व॑ व्यतिरेकेणाभावः "न खल्व- 
20206 328 तू किन्तु ! भेद व्यासेधाम:” इति भाध्यभामतीनिबन्ध 
हक प्रपश्चस्य अद्या्नेद| रे स्युपगमे अपसिद्धान्त इति वाच्यम, 
अरूपधर्मितमानसत्ताकामेदनि तालयेंण शुक्तिरवतयोरिव आतीतिका- 

विरोधाभावादिति । 


गमे5पि 


रे 3960 रे हि. कर अहके साथ तथा परिणामों जबूप अज्ञनके 
सिता हैं, क्योंकि 'सन्‌ घट और 'जड़ो घट 
सत्ताक्र और जड़ताक़ा अनुभव होता है । गे बढ? अर्थात्‌ पड 


दर अब शड़ा होती है कि & तिदनन्यलवमास्मणशब्दादिभ्य/ इस सूत्रमें 
५ 
न्यवका अर्थ है--'कारणसे श्थकू कार्यक्रा न रहना! अनम्यल्वशब्दका अर्थ 


हम अभेद नहीं करते हैं, परन्तु भेदका क्विष करते हैं इस प्रकार भाष्य 


सच यह शड्का युक्त नहीं है, क्योंकि उन निबन्धोंका ; 
हा हट न्धकि! अह्मरूप धर्मोके समान- 
संत्तावाह॑ अमेदके निषेषमें तालर्य है, अर्थात्‌ पारमार्थिक अमभेदके नव 


अमिषप्राय है, अत एवं जैसे भक्ति और रजतमें आतीतिक अमेदके स्वीऋारमें 


विरोध. नहीं कैसे 
करके ् रस ही अकृतसें भी आतीतिक अम्ेदके स्वीकरणमें. कोई 


8 काश क कर क न +नततस इस सूतका अर्थ है--तदनन्यत्वम्‌ तयो; ृ 
7 तयो+-कार्यकारणयोः उन कार्य 
प्ज है, क्योंकि अारम्भण आदि श्रुतियों, इस अल मटिगक हल ही 
हक शब्द्‌र फ् श्रुति ली जाती है और आदि शब्दसे “आत्मैबेद सर्वे? 
रे 32038 जोर गत अप संग्रह पा चाहिए । भाव यह हुआ कि कार्य 
थे रण अक्षमें स्वात्मत्वकी यों 
0 5 208 जा वाट प्रतिपादिका श्रृतियाँ विरुद्ध 
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सायाकी कारखताका क्चार ] आाषाज्षवादसद्दित छ्छ 


बहममातरमुपादानं माया तु द्वारकारणस | 
मच्छू लक्ष्ण तावत्‌ संक्तेपशारीरककतां नये ॥ २५ ॥ 


संक्षेपशारीरकुकारके में केवल ब्रह्म जगतके प्रति उपादान है और माया 
तो जैसे घट आदिके प्रति म्त्तिकाका श्लक्ष्णत्व द्वारकारण है, वैसे ही द्वार कारण है ॥२५॥ 


सड्ल्षेपशारीरककृतस्तु--अक्ेवोपादानम्‌ ।. कूटस्थस्य स्वतः कारण- 


! त्वालुपपत्तेः माया द्वारकार्णम्‌। अकारणमपि द्वार कार्येड्छुगच्छति । 


ब्रह्म ही जगतका उपादान-कारण है, माया उपादान कारण नहीं है, 
ऐसा संक्षेपशारीरककार कहते हैं, कूट्स्थ हमें स्वतः कारणताकी उपपत्ति 
नहीं हो सकती, अतः माया द्वारकारण है। [भाव यह है कि यदि मायाके 
बिना ही ब्रह्म जगतके प्रति उपादान कारण हो, तो माया व्यर्थ होगी और 
ब्रह्म स्वयं परिणामों होगा, इस परिस्थितिमें परिणामवादियोंके मतमें परिणाम 
और परिणामीका - परस्पर वस्तुसत्‌ अभेद॑ होनेसे परिणामके जन्म आदि 
विकारोंसे ज्ह्म भी विक्ृत होगा, और इसे स्वीकार नहीं कर सकते हैं, क्योंकि 
न जायते! (आत्मा उलन्र नहीं होता) इस प्रकार अनेक श्रुतियोंके साथ 


# संक्षेपशारीरककार कूटस्थ ब्ह्मको जगतके प्रति उपादान मानते हैं, इसके सविशेष 
इृदीकरणमें उन्हींके दो श्लोक देंते हैं--- 
“उपादानता चेतनस्थाउपि इृष्टा यथा स्वप्तसगें विचित्रों प्रतीचः। 
यथा चोरणनाभस्य सूत्रेघु पुंसां यथा केशलोमादिवश च इछ |? 
[ उंत्तेपशा० अ० खो १४५ ] 
“अजशानतजघटना चिदधिक्रियायाम्‌ द्वारं पर भवति नाधिकृतत्वमस्था: | 
* नाचेतनस्य घटतेडधिकृतिः कदाचित्‌ कठ त्वशक्तिविरहादिति वच्यते हि ॥? 
[ संक्तेपशा० १ अ० छो० पर ] 
अर्थात्‌--जैसे विचित्र ध्वप्नयष्टिमं निद्रासे तिरस्कृत--अभिभूत है करणसमुदाय जिसका 
ऐसा गत्यगात्मा उपादान है, और जैसे ऊर्शनाभ उससे सत्नोंके प्रति उपादान है. अथवा जैसे 
केश, लोम आदियमें पुरुष उपादान है, वैसे ही कूटस्थ चेतन भी उपादान है, अविद्या और 
उसके कार्यका अध्यास ब्रह्मकी अधिकारितामें भ्र्यात्‌ जगतके प्रति ब्रह्ममें उपादानलवके सस्पादनमें 
निमिच्मात्र है, क्योंकि अचेंतनकी अध्यासमें अधिकारिता नहीं है, कारण उसमें कतृ त्वि- 
शक्तिका अमाब है, ऐसा कहेंगे। और २५३ के 'अनधिकारिशि शुद्धाच्िदात्मके' इत्यादिमें भी 
“माया ब्ह्मकी अधिकारिताकी सम्पादिका है! ऐसा कद्दा गया द्वे । इससे स्पष्ट रीतिसे ज्ञात 
होता है कि संक्तेपशारीरककासने मूलोक्त विषयका अत्यन्त विस्तास्से अपने अन्यमें 
विवेचन किया है। 


5225 ६4 रल 


+ छंद सिद्धान्तलेशसंग्रह [अथम परिच्चेद 


“नरक 93 ात+++माम+म नाम रन 
सृद इंच तद्गतश्लक्ष्णत्वादेरपि घटे अलुगमनदशनादित्याहुः | 


बक्लेव जीवाधितयाउविद्यया विषयीक्तस्‌ । 
वाचस्पतिमते हेतुर्माया तु सहकारियी ॥ २६ ॥ 


बाचस्पति मिश्रके मतमे जीवाश्रित अविद्यासे विषयीकृत ब्रह्म ही जगतके प्रति उपादान 
है और माया तो सहकारी कारण है ॥ २६ ॥ 


द्रिध्र होगा, कारण उन श्रुतियों द्वारा बल्ममें नित्यल, अविकारित्व आदिका 
प्रतिपादन किया गया है। अतः मायाके द्वारा हो अह्म कारण है, ऐसा कहना 
चाहिए, अतः माया व्यर्थ भी नहीं है। जैसे घटादिके प्रति मृद्‌ आदिकें 
उपादान होनेपर भो मृत्तिकामें रहनेवाछा छट्षणलख आदि संस्कार द्वारकांरण 
हैं, क्‍योंकि जब मृतिकाका संस्कार न किया जाय, तब तक मृत्तिकामें 
घयदिकी उपादातता नहीं घट सकती है, वेसे ही कृत्थ नैतम्थरूप अद्ममें 
आरोपित माया उसमें ( ब्रह्ममें ) जगझृतिलका सम्पादन करके सहकारिकारण 
बन जातो है। कायम उपादानलकी प्रतियादिका भायाम्तु प्रकृति विद्यात्‌ः 
इत्यादि श्रुतिके साथ विरोध भी नहीं है, क्योंकि उन श्रतियोंका ताल यह 
है कि माया हो बह्ममें प्रकृतितका निर्वाह करती है, अतः उसमें प्रकृतिखका 
केवछ उपचार हैं। इसीलिए मायामें शक्तिखका व्यवहार होता है--परा््य 
शक्तिविंविधिव श्रयते! (इस अहाको अनेक परा शक्तियाँ हैं) और सतिक्ामे 
रहनेवाली शक्तिमं घटदिके प्रति उपादानता लछोकमें नहीं देखो जाती है। 
अतः माया और ब्रह्म दोदोंमें उपादानता नहीं है। इस मत्में परिणामी उपादान 


: कोई नहीं होगा । यदि ब्रह्ममें वैसी उपादानता मानती जाय, तो सैडडों श्रतियोंके 


साथ विरोध होगा, इसलिए वाच्स्पतिमतके समान चितमें. अध्यस्तमाया- 
विषयीक्ृत जह्का प्रपद्च विवर्त है, यही इस मतमें मानक होगा, संज्ेव- 
शारोरकर्म कहींपर मात्रामें परिणामित्का कथन क्रिया गया है, वह अम्य मतोंके 
अमिप्रायसे क्रिया गया है, यह ध्यानमें रखना चाहिए ]। अकारण भी द्वार- 
कार्यमें अनुस्यृत होता हे। जैसे कि मृचतिकोके समान सृत्तिकामे रहनेवाले 
छद्णल आदिका भी घटमे अनुगम होता है, यह. देखा जाता हैं। अतः 
मायाकी जड़ताका घठादिमें भान होता ह्टे। 
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मायाकी काररताका विचार ] मापासुवादसहित ७8 


न्ल््ानचिियय्थिः:6£कयर_ डक ततततत््पपपभपभ्भपभभपपपपपततततताीै॒ 


वाचस्पतिमिश्रास्तु-- जोवाशिंतमायाविंषयीकृतं अह्म स्वत एवं जाडबा- 
अयप्रपड्चाकारेण विवर्तमानतयोपादानभिति माया सहकारिसात्रम, 


कारयीलुगत द्वारकारणसित्याहुः ! 


बाचस्पति मिश्र कहते हैं कि जीवकी आश्रित मायासे विषयीक्षत ब्रह्म हो 
स्वयं जांड्यका आश्रयीमूत अर्थात्‌ जढ़ प्रपश्चके आकारसे विवर्तमानरूपसे 
ड्यादांन है, अतः माया सहकारी कारण ही है। कार्यानुगत. द्वारकारणः 
नहीं है #। हे 


# वाचस्पति मिश्रके उक्त मतमें एक विचार उपस्थित होता है कि अक्षखाह्मणमें आकाश- 
शब्दसे कदलानेवाली मायाका अछरशब्दसे वाच्य नित्य चैतन्य रूप ब्रह्म ही आश्रय माना 
गया है, इसलिए उसका ( मायाका ) जीव आश्रय है, यद कहना अत्यन्त विरुद्ध-ता शात + 
होता है और मार्यिनं तु महेथस्म! मद्देश्वर्कों भायाका आश्रय जानो ) इत्यादि प्रत्यक्ष 
श्रुतियाँ मायाके ब्रद्माश्रितवमें ग्रमाण हैं, जीवाश्रिटत्वमें प्रमाण नहीं, अतः उमयथा यह मत 
असज्ञत दै। दूसरी बात यह है कि जीवके मायाश्रय होनेपर बीवमें जगदुपादानत्वका प्रसक्ञ आयेगा, 
बक्ममें नहीं आयेगा | अपि च, यदि माया ब्रह्मकी उपाधि न हो तो' ब्रह्म नियन्‍्ता भी कैसे 
होगा १ इसपर वाचस्पति मिश्रके अनुयायियोंका कटना है कि जीवाश्रितत्वपद्स जीवत्वविशिष्ट 
चैतन्याश्रितत्व विव्धित वहीं है, परन्त अक्षराह्मणके अनुरोधते चैतन्याश्रितत्व ही विवज्तितः 
है । और मायापदसे वेदुनीय अविद्याकी चेतन्यवृत्तिमें जीकक्‍वका अवच्छेदकरूपसे भान होता: 

-है, अतः मायामें जीवाश्रितत्वका कथन है| और “निरवद्य निरखनम! इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्मके 
निर्शुणत्वका शान होनेसे उसे अविद्याश्रय मानना विरुद्ध ही है। “मायिन ठु महेश्वस्म! इत्यादि 
श्रुतिका माया और ब्रह्मका परस्पर विषयविषयिमावरूप सम्बन्धके बोध करनेमें: तात्पय है। 
अरपञण्चका उपादान जीव होगा. यह आपत्ति भी वन्ध्यापुत्रके समान मिथ्या है, क्योंकि समस्त 
प्रषण्च जीवाश्रिदुसावाविषयीकृत ब्रह्मका विवर्त है, ऐसा स्वीकार करनेसे जीवमें जगत्‌की उपादान - 
कारणताकी प्रसक्ति नहीं होगी । अह्ममें बस्ठुतः उपाधिका सम्पर्क न होनेपर भी सर्वनियन्तृत्व 


- आदिकी--जीवकी अविद्यासे विषयीकृत वक्षके बिवर्तरूपसे -अक्मघर्मसे जल्पना की जाती है, 


इसलिए, जीवाविद्याविषयीकृत ब्रह्म ही प्रपण्वाकारसे विवर्तमान होता है, इसमें कोई दोष नहीं है। 
आस्म्मणाधिकरणके भाष्यमें 'मूलकास्णमेव"****“नटवत्सवैव्यवह्दारास्पदस्व॑ प्रतिपय्ते? 
नव्के दृष्ठान्तसे वाचस्पति मिश्रका यह मत ज्ञात होता है, इसीलिए! कल्पतदमें कहा गया है-- 
सस्वशक्त्या नटव॒द्‌ ब्रह्म कारणं शह्डरोड्त्रवीतू | 
जीवश्रान्तिनिमित तदू बभाषे मांमतीपतिः ॥ 
अज्ञातं नव्वद्‌ ब्रह्म कारण शह्डरेअबीतू । 
जीवाशा्न जगदुबीज॑ जगे वाचस्पतिस्तथा ॥ 
अर्थात्‌ जैसे द्ृष्ठाओँसे अविशात है. रूप जिसका ऐसा नट उन-उन अमिनयोंको, जो 
वस्तुतः सत्य नहीं है, प्राप्त होता है, वैसे ही जीवों द्वास अशातत्वर्प ब्रह्म ही असुत्व 
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द० सिद्धान्तलेशसंग्रद 


[ प्रथम परिच्छेद .. 


झपूर्वानपरं॑ जम नोपादानं जयत्स्थितेः | | 
माया तु मुख्योपादानमिति मुक्तावलीकतः ॥ ९७ ॥॥ 
कार्य कारणसे रहित ब्रह्म जगतके प्रति उपादान नहीं हो सकता है, इसलिए माया 
ही मुख्य कारण है, ऐसा सिद्धान्तमक्तावलीकार कहते हैं ॥ २७ ॥ 
सिद्धान्तमुक्तावलीकृतस्तु- मायाशक्तिरेवोपादानं न तक्म - तदेतदू 
ब्रह्मापू्वमनपरमवाह्मम” “न तस्थ कार्य कर्ण च विद्यते! इत्यादिश्रुतेः 
जगदुपादानमायाधिष्ठानत्वेन उपचारादुपादानम्‌, ताइशमेत्रोपादानत्वं लक्षणे 
विव्तितमित्याहु। ॥ ५ ॥ 
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मायाशक्ति ही उपादान है ब्रह्म उपादान नहीं है, क्योंकि “तदेतत्‌०! 


(पक्त बुद्धि आदिका साक्षीरूप त्रह्म कारण नहीं है, कार्य नहीं है और बाह्य नहीं है) 
न तस्य० ( उसका अर्थात्‌ ब्रह्मक्ा कोई कारण और कार्य नहीं है ) इत्यादि 
श्रुतियोंसे बरह्ममें उपादानताका निषेध किया गया है। और ब्रह्ममें जो उपादानताका 
व्यवहार होता है, वह तो केवल जग्तकी उपादान मायाके अधिष्ठान 
होनेसे औपचारिक व्यवहार होता है। इसीलिए जगरदुष्दानमायापिष्ठकल ही 
उपादानल्व॒लक्षणमें. अर्थीत्‌॒ अ्ह्मके। रक्षणमें विवक्षित है, ऐसा सिद्धात्त- 
मुक्तावढीकार कहते हैं &॥ ५ ॥ 


वियंदादिकी आकारत/कों प्राप्त होता है और उसके द्वारा व्यवह्रकी विषयताकों आ्राप्त दवोता है, 
इस दृष्टान्तले मामतीकारका मत शझ्राचार्यक्रे अनुकूल है, ऐसा प्रतीत होता है [०४७१ कल्प- 
तद निर्ण॑य० मु०] और 'न हचेतन चेतना“**से लेकर 'तस्माजीवाधिकरणाप्यविद्या निमित्ततया 
विषयतया चेश्वरमाश्रयते इतीश्वराश्रयेत्युव्यते, न त्वाधारतया, विद्यास्वभावे ब्रह्मशि तदनुपफ्तेरिति'- 
भाव यह है कि जीवमें रहनेवाली अधिद्या निमित और विषय रूपसे ईश्वस्कों आश्रय करती है, 
अतः ईश्वराश्रय माया करी जाती है, वस्तुतः आधाररूपसे ईश्वराश्रय है नहीं, क्योंकि जिसका 
विद्यास्वभाव है, उसमें अविद्या कैसे रह सकती है [ कल्पतरुसहित माम० प्रृू० ३७८ निर्णय- 
सागर मु० ] इससे स्पष्ट शञात होता दे कि मूलोक्त वाचस्पति सिश्रका पक्ष मामतीग्रन्थमें स्पष्ट ही है। 
#% इसी भावको सिद्धान्तमुक्तावलीकार श्रीप्रकाश/नन्दस्वामीजी निम्नलिखित पंक्तियोंसे 
प्रकट करते हैं-- 
ध्रह्माशनात्‌ जगजन्म ब्रह्मणो $कासणखतः । 
अधिष्ठानत्वमात्रेण कारण ब्रह्म गौयते ॥ रेस ॥* 
“इश्यलायनुमानसिद्धानिर्वचनीयस्य जगतः अनायनिर्वचनीया अविद्येव कारणम, न 
ब्रह्म, तत्य कुठस्थस्य कार्यकारुणविलक्षणस्वात्‌, तदेतदू अक्मापूर्व अनपरमनन्तरमत्राध्यम” अयमात्मा 
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जीवेथरस्वरूपक्चार ) 


भाषालुवादसहित य्है 


क ईश्वरोउथ की जीव: ? प्रकटार्थकतो पविकगगणए गआकि | 

ईशे मायाविदामास॑ जीवमाविधरक च तम्‌ ॥ २८ ॥ 

>अनादिविश्रम्नकतिमाथा . चिन्मात्रस॑श्रया । 

तदेकदेशोउव्था तु किक्तेपावरणान्विता ॥ ९९ ॥ 
ईश्वर कौन है और जीव कौन है ! इस प्रकारकी विप्रतिपत्तिम प्रकटारथंकार कहते 
हैं कि मायामें चैतन्यका जो आमास है, वह ईश्वर है और अविद्यार्मे चैतन्यका जो आमास है, 
बह जीव दै। अनादि विश्वकी प्रकृति और चिन्मात्रमे रहनेवाली माया है और उस मायाका 
आवरण-विल्लेपशक्तियुक्त एकदेश अविद्या है ॥ २८, २६ ॥ 


अथ क ईश्वरः को वा जीवः १ अत्रोक्त प्रकटार्थविवरणे-- 


[ पूर्व॑प्रम्थमं जगतके. उपादान ईशवरका और 'जीवाश्रित माया! इस 
वाक्यमें जीवका कथन हुआ है, अतः प्रसज्लसे था उपोद्धात सन्नतिसे ईइबर और 
जीवके स्वरूपका निर्णय करनेके लिए प्रश्न करते हैं-- ] ईश्वर कौन है और. 
जीव कौन है! अर्थात्‌ ईथवर और जीवका क्या लक्षण है। इस परिस्थितिमें प्रकरर्ष- 


अहम ठमनुमू:? इति श्रुतेः । कर्थ तह बक्षणों जगत्कारणर्स्त श्रुती प्रसिद्यम ! जगत्कारणाधिष्ठा- 
नत्वेन कारणल्वोपचारात्‌ । बर्मकास्णशर॒तेरन्याथ॑त्वाच्--'एक़मेवाद्वितीयमिति श्रुतेः श्रद्वितीयत्व॑ 
तावंदू ब्रहमणः सिद्ध तत्कर्य सम्माव्यतामिति कार्यकारणयोः अमेदस्तावज्ञोकप्रसिद्ध 77० 
अशार्न कायणमिति अभिहितत्वा्व / साथ हवी साथ इनका सायंश भी सुने लीजिए--अक्षौ- 
ज्ञानसे अर्थात्‌ अशानसे ही जगत्‌की उत्पति द्ोती है, क्योंकि त्र्म अधिकारी होनेसे कारण 
नहीं हो सकता । यदि ब्रह्ममें कारणत्वव्यवद्वार होता है, तो केवल जगत्‌की उपादान मायाके 
आश्रय होक्नेसे होता है, वस्तुतः किसी प्रकारका कारणत्व उसमें है ही नहीं। इसलिए “विमत 
अनिवंचनीय है, दृश्यत्व होनेसे, इत्यादि दृश्यलवदेतुक अनुमानसे सिद्ध अनिर्वंचनीय जगत्‌की 
अनादि अनिवचनीय अविद्या ही कारण है, ब्रह्म नहीं, क्योंकि 'तदेतद्‌ ब्रह्मापूर्वमू०” ( अज्ञान 
आदिका विषय जगत्‌ ब्रह्म ही है अर्थात्‌ जगत्‌का स्वरूप ब्ह्मसे अन्य नहीं है, वह ब्रझ कारण 
और कार्यरहित है, तथा अ्रव्याइचाननुगत है ) इत्यादि श्रुतियोसे, कूटस्थ ब्रह्ममेँ कारणत्वका 
निषेध किया गया दै। कहोंपर श्रुतिमें बह्यकी जगर्कास्णता जो प्रसिद्ध है, वह जगत्कारण मायाके 
अधिष्ठान होनेके कारण उपचारमात्रते है। और बल्लमें कास्णत्वप्रतिपादक भुत्तिका प्रयोजन श्र्क्ष 
कारण है? इस अर्थका प्रतिपादन करना नहीं है, परत अन्य है अर्थात्‌ 'एकमेयाद्वितीयम! 
(एक ही अद्वितीय अह्महैं) इत्यादि श्रुतिसे "ब्रह्म अद्वितीय है? ऐसा सिद्ध होता दै। परन्तु इसका 
सम्भेव कैसे हो सकता हैं, इस प्रकार असम्भावनाके प्राप्त द्वोनेषर लोकप्रसिद्ध कार्यकारणके 
अमेंदके अंनुंतार उक्त सम्माषनोकी निशृत्ति करना ही कारणत्वश्रेघक श्रुतिका ताथर्य है, अतः 
अशान ही कारंण है। 


दर सिद्धान्तलेश्षयंग्रद [ अयम परिच्चेद 


अनादिरनिवोच्या.. भूतप्रकृतिजिल्साव्रसम्बन्धिती माया। तस्‍्थां 
चित्यतिबिस्न इंश्वरः, तस्या एवं परिन्छिन्नानन्तप्रदेशेषु आवरणविच्ेषशक्ति- 
मत्सु अविद्याभिधानेषु चित्मतिबिम्बो जीव इति । 


विवरणमें कहा गया है--अनादि, अनिवेचनीय, & सब मूतोंकी अकृति और 
चिन्मात्में रहनेवाठी जो माया है, उस माधामें चैतन्यका जो अ्रत्रिविम्ब है, वह 
इधर है और उसी मायाके अविधा नामक आवरण और विक्षेपशस्तिवाले जो परिच्छित 
अनन्त प्रदेश हैं, उनमें चैतन्यका प्रतिबिम्ब जीव हैं | 


# यहाँ अनिर्वंचनीयशब्दसे मायाकी सत्यताका निसकरण -कियरा गया है, अन्यया जैसे 
सांख्य प्रकृतिको सत्य मानते हैं; वैसे ही किसीको यह शझ्ला हो सकती है कि “माया! वेदान्त- 
मतमें भी सत्य है | माया अनिर्वंचनीय है, इसमें भी युक्तियोंका अनुसन्धान करना चाहिए, 
माया ब्रह्मसे वस्तुतः भिन्न भी नहीं है, क्योंकि ब्ह्ममिन्न सम्पूर्ण प्रपत्चके सिध्या होनेसे उसका 
भेंद वास्तविक हो ही नहीं सकता । बद्यसे माया अमिन्‍न भी नहीं है, क्योंकि चैतन्य और 
जड़ एक कैसे हो सकते हैं, मिन्नाभिन्‍्न अर्थात्‌ तहसे मिन्‍न भी है और अभिन्‍न मी है, 
ऐसा नहीं कह सकते, कारण परल्पर विदद्ध भिन्‍नतव और अभिन्‍नसव धर्म एक मायामें 
कैसे रंगे । माया सत्‌ भी नहीं है, द्वैतापत्ति होनेसे अद्वेत श्रुतिके साथ विशेध होगा । 
असत भी बह नहीं कही जा सकती, क्योंकि जगत्‌की प्रकृति वह कैसे होगी, श्र्थात्‌ असत्‌ 
पदार्थ किसी भी वस्तुके प्रति उपादान या निम्मित्तकास्ण नहीं हो सकता है। मायाकों 
सदसत्‌ नहीं कह सकते, पूर्वके समान सत्व और असत्त्व, जो परस्पर तेज और अन्धकारकें 
समान विदद्ध हैं, एके कदापि नहीं रह सकते । इसी प्रकार मायाको सावयब नहीं कह सकते, 
क्योंकि ऐसा स्वीकार करनेसे मायामें सादित्वका प्रसक्ञ होगा और सुतर्य उसके प्रतिबिम्बयूत 
इंश्वरमें मी सादित्वकी प्रसक्ति होगी, और मायाके सादि माननेसे उसकी कारण. और माया 
माननी पड़ेगी | निस्वयव भी नहीं मान सकते हैं, क्योंकि जो निरवयव पदार्थ है, वह भी 
क्रिसीका उपादान कारण या प्रकृति नहीं हो सकता | निरवयव और सावयव रूप भी नहीं कह 
सकते, क्योंकि सावयचत्थ और निरवयवत्वके एक स्थलमें रहनेमे विरोध है । ,इसतरह सभी 
प्रकारसे मायाका निर्वेचन करना असम्भव दोोनेके कारण परिशेषात्‌ उसे अनिर्वेचनीय ही 
मानना चाहिए. । 

मूलमें प्रदेशशब्दमें परिच्छिननल विशेषण देनेसे उसमें प्रतिबिम्ब जीव भी. परिच्छिनन 
है, यह. लाभ होता दे । इसीलिए अनेक स्थलोंमें भाष्यमेँ मी जीवका परिच्छिन्नतव कथन सद्भत 
होता है। जैसे--लव॑त्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ः इस।सत्रके भाष्यमें जीवनिरूपणमें अर्थात्‌ सूतस्थ 


शारीरपदके निर्वेचनमें 'शारीर इति शरीरे भव इत्यथः | नंनु ईश्व्रेपे शरीरे मवति, सल्ये 


शरीरे मवति, न वु शरीर एवं भवति' इत्यादिसे जीवमें परिच्छिन्नलका व्यंपदेश .मलीमाँति 
किया गया है । यद्यपि अनादि होनेसे मायामें अ्रनन्‍्त प्रदेश नहीं हों सकते हैं, तथापि मायाके 
आवस्थुशक्ति और विज्षेपशक्तिसे युक्त दोनेसे उसके आधारपर मायाके अनेक .अेंदेश - बतलाये 
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*.. जीवेश्वरस्वरूपक्चिर ] 


माषालुवादसहित य्३े 
उक्ता तत्तबिविके तु शुद्धसल्वमयी स्फुटा-) 
माया रजस्तमोध्वस्ताउविद्या, शेष॑ तु पूर्वकत्‌ ॥ ३० ॥ 
तत्वविवेकमें तो शुद्धसच्वप्रधान मूलप्रकृति माया कही गयी है तथा रज-और तमसे 
तिरख्कृत मूलप्रकृतिं अविद्यां कद्दी गयी है, शेष पूर्वके समान है ॥ ३० ॥ 

- तक्वविवेके तु--त्रिगुणात्मिकाया सूलप्रकृतेः “जीवेशाबाभासेन 
करोति माया चाउविद्या च स्वयमेद भवति' इति श्रुतिसिद्धों दौ रूपभेदों। 
रजस्तमो5नभिभूतशुद्धसत्षप्रधाना साया, तदमिभूतमलिनसत्चा अविदेति 
माया5विद्यामेद॑ परिकरप्य, मायाप्रतिबिम्ब ईश्वर, अविद्याप्रतिबिम्बो 
जीव इत्युक्तम्‌ | 


त्रिगुणात्मिकां अथौत्‌ सस्‍्व, रज और तम तोन गुणोंकी साम्यावस्था- 
रूप मूलप्रकृतिकि माया और अविया दो स्वरूप जीवेशावाभासेन करोति!० 
( जीव और ईशको आभाससे करतो है माया और अविया स्वयं होतो है ) 
इत्पदि श्रुतिसे सिद्ध हैं। उनमें रज और तमसे तिरत्क्त न होकर जो मुख्य- 
रूपसे शुद्धसत्नप्रधान है वह माया है। जो रज और तमसे अभिमूत होकर 
मलिनसच्तप्रधान है, वह अविदया हे, इस प्रकार माया और अविद्याके भेदको 
कल्पना करके मायामें अ्तिबिम्बित चैतन्य इश्वर और अविदया्में प्रतिबिम्बित चैतम्य॑ 
जीव है, ऐसा तत्त्तविवेकमें & कहा गया है। 


गये हैं। ग्रावरणशक्ति--अ्रक्ष चैतन्यको आज्त करनेवाली मायाकी शक्ति और आवर्ण-- 
ब्रह्म नहीं है, अक्लै प्रकाशित नहीं होता” इस प्रकारके व्यवहारकी योग्यता। विक्षेपशक्ति-- 
तत्तजीवोंर्म रहनेवाजे असाधारण दुःखोंके अनुकूल मायाकी शक्ति। भाष्यकार - अविधाको 
जीवकी उपाधि मानते हैं, वह भी प्रंदेशोंके अभिप्रायसे है अर्थात्‌ उन-उन स्थलोंमें आया हुआ 
अविद्याशब्द प्रदेशाथंक है । * 
# तत्वविवेकशब्दसे विद्यारण्यस्वामीकृत पठचदशीका प्रथमग्रकरण ही अमिप्र त है, क्योंकि 
पव्चंद्शीके आरम्भमें तत्त्वविषेकप्रकरण है । फिसी-किसीका मत है कि पव्चदर्शीमं आये हुए. 
सभी प्रकरणुके कर्ता श्रीविद्यारस्यस्वामी नहीं हैं, प्रत्युत भिन्ननमिन्न हैं, कुछ कालके बाद कर्ता- 
ओके नामका ठीक-ठीक स्मरण न होनेके कारण उन-सब प्रकस्णोंको मिलाकर एक ग्रन्थ 
विद्यारस्यस्वामीजीके नामसे प्रसिद्ध हुआ, इसीलिए सिद्धान्तलेशमें उन-उन प्रकरणोंका प्रथक्‌: 
पथक्रूपसे उद्धरण किया है, अन्यथा।'पठ्चदशीमें ऐसा प्रतिपादन किया है? ऐसा अम्यकार क्यों 
नहीं लिखते, परन्तु इस बातका विवेचन इतिहासके यथार्थवेत्ताओंके ऊपर छोड़कर हम प्रकृत 
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च्च्छ सिद्धान्तलेशसंग्रह  अयम-पर्च्छेद 
वित्तेपशक्तिआरपान्यात्‌सायेशोपा/पिरुच्यते । 
आविधा5ब्वर्णोत्कर्षात्‌ जीवस्पेत्यापि कश्वन ॥३१॥ 
विज्षेपशक्तिकी प्रधानतासे मूलप्क्ृति मायाशब्दस कहलानेवाली ईश्वरकी उपाधि 


कही जाती है और आवरणशक्तिकी प्रधानतासे अविधाशब्दसे वाच्य मूलप्रकृति जीवकी 


उपाधि कही जाती है, ऐसा भी कोई लोग कहते हैं॥ ३१ ॥ 
एकेव . मूलप्रकृतिकिस्तेपप्राधान्येन सायाशब्दितेश्वरोपाधिः, आवरण- 


प्राधानान्येनाविधाउज्ञानशब्दिता जीवोपाधिः | अत एवं तस्था जीवेश्वर- 


साधारणचिन्मात्रसम्बन्धित्वेषषे जीवस्यैव अज्लोपरिमः इत्यज्ञानसम्बन्धा- 
लुभव+, नेश्वरस्पेति जीवेश्वरविभागः क्वचिदुषपादितः । 


|. कक ही इलाकते कप मंक् प्रकक सादर 7८ उः ही मूल्मक्ृति विक्षेष अंशकी प्रधानतासे मायाशब्दसे वाच्य होकर 
ईश्वरकी उपाधि होती है और आवरण अंशकी प्रधनतासे अविधा होकर अर्थात्‌ 
अज्ञानसे वाच्य होकर जीवकी उपाधि होती है। इसीलिए-- जीवके ही आवरण- 
शक्तिमदुपाधिसे युक्त होनेके कारण मूलपक्ृतिका जीव और ईश्वर साधारण 
चिम्मात्रके साथ सम्बन्ध होनेपर भी 'अश्नोदुस्मि (मैं अज्ञानी हैँ) इस 
प्रकार जीवको ही अज्ञानके संसर्गका अनुभव होता है, इंश्वरको & नहीं होता है, 
क्योंकि आवरणशक्ति ईरवर अंश्में प्रविष्ट नहीं है। इसलिए जोब जऔर 
ईशधवरकी उपाधिके एक द्ोनेपर भी सर्वज्ञव जौर असवंश्त्वघमेंसे जो उनमें 


वैलक्षण्य है, उसकी भनुपपत्ति नहीं है। इस अकार भी जीव और ईश्वरक्ना कहींपर 
विभाग बतलाया गया है| 


अंक पु लिए उस प्रकरण कब बच बाप कह तप तर 777 पुष्टिके लिए उक्त प्रकरणके कुछ बचने उद्धृत करते हैं--उसमें माया और अविद्याका 
भेद इस तरइ कहा गया है-- 
सत्त्शुदुवविशुद्धिभ्यां मायाविद्यो चते मते। 
मायाजिम्बो वशीकृत्य तां स्थात्‌ सर्वेक्ष ईश्वरः ॥ श्द्‌ # 
अविधावशगस्वन्यस्तद्ैचित्रयादनेकघा ॥ १७ || 
संल्की शुद्धि और अशुद्धिसे प्रकृतिके माया और अविया दो भेद हैं, उस मायामें 
प्रतिफलित चिदात्मा मायाक्रो अधीन करके सर्वश ईश्वर होता है और अविद्यारमे अतिविम्- 
रूपसे स्थित परतत्त्र अन्य चिदात्मा जीव है, उक्त बचनोंका यह माव है। _ पन्‍्च० तत्बू० 
० १३ सिरख० मु० | 
,.. # यहाँपर भी अत एव! शब्दका सम्बन्ध करना चाहिए. । इसलिए आवरणशक्तिका 
इैबरकी उपाधिकुद्धिमं तम्बन्ध न होनेसे अशञानका सम्पर्क ईश्वर्मे नहीं होगा, यह भाव है । 


। नि, | ४०,००५ 
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कार्योपाधिमवेज्ीब: _ कारणोपाषिरीरवरः । 
अतिबिस्वोठत्र सब्स्तेपशारीरकक॒तां नये ॥ ३२॥ 
संक्षेपशारीरककारके मतमें अ्रविद्यामें चैतन्यका प्रतिजिम्ब ईश्वर है और अन्तःकरणमे 
चैतन्यका प्रतित्रिम्प जोव,है ॥ ३२ ॥ 
सद्चेपशारीरके तु--कार्योपाधिर्यं जोबः कारणोपाधिरीश्वरः इति 
अुतिमजुसृत्याउविद्यायां चित्मतिबिम्ब ईश्वरः, अन्तःकरणे चित्मतिबिम्बो 
जीवः। न चाउन्तःकरणरूपेण द्रव्येण घटेना55काशस्पेव चैतन्य- 
स्पाअबच्छेदसम्भवात्‌ तद्वच्छिन्नमेव॑_चेतन्य॑ जीवो5स्त्विति वाच्यम्‌। हह 
प्र च जीवभावेनावच्छेधचेतन्यप्रदेशस्प भेदेन छृतहानाकृतास्यागम- 
संक्षेपशारीरकमें तो कहा गया - है. कि 'कार्योपाघिरयं जीवः कारंणोपाधि- 
रीरः ( कार्योव्राधिक - अम्तःकरणोप्राघिक जीव है और मायोपाधिक ईरंवर 
है ) इस श्रतिकि आधारपर अविदा्में चैतन्यका प्रतिबिम्ध ईश्वर है और अन्तः- 
करणमें चैतन्यका अतिविम्ब जीव है #। शह्हा होती हे कि जैसे आकाशका घररूप 
द्रब्यसे परिच्छेद होता है, वैसे हो अन्तःकरणरूप द्रव्यसे चैत्यकों परिच्छेद 
हो सकता है, तो अन्तःकरणावच्छिन्न चैतन्य ही जीव हो, अन्तःकरणमें प्रतिबिग्वित 
चैतम्यको जीव क्यों माना जाता हे! नहीं यह शब्ढा युक्त नहीं है, वर्योकि इस छोकमें और 
परछोकमें अन्तःकरणसे अवच्छिज्न प्रदेशका भेद होनेसे कृतहान और जहठताभ्यागमफ़ाकऋ 
प्रसज्ञ आयेगा । प्रतिबिग्ब तो उपाधिके गमनमें या आगमनमें “भी मित्र नहीं होता - 
है, इसलिए यह दोष अरतिबिम्ब पक्षमें नहीं है । 


# इस विषय थोड़ा विचारणीय है- “जीवेशावाभासेन करोति' इत्यादि श्रुतिके साथ 
इस मतका विशेध है, क्‍योंकि इस श्रुतिसे जीव कारणोपाधिकता प्रतीत होती है, इसपर 
कहा जाता दे ४- जीवोशाबा मासेन! इस पूर्वभागसे जीव और ईश्वर दोनोंका प्रतिबिम्भभाव 
प्रतीत होता है, जहाँ तिम्ब एक ही होगा उस स्थलमें उपाधिके भेदुक्े बिना वह नहीं हो 
सकता है, कारण सर्य आदिके ग्रतिविम्बस्थलमें उपाधिकी मिछृताके बिना भेद नहीं देखा 
जाता है। इसलिए उक्त भुतिसे प्रतिविम्बलूप जीव और ईश्वरमें ऋमसे माया और अ्रविद्या 
शब्दोंसे उपाधि समर्पित होती है। इस श्रुति मायाशब्द भायाके कार्य॑ अन्त/करणरूप 
अर्थका बोधक है। “माया चाविद्या च स्ववमेव भवति' इस वाक्यशेषकी उपपत्ति भी-- माया: 
शब्द कहलानेवाले अ्रन्तःकरण और मूल प्रकृतिमें मुख्य अमेदके न होनेपर भी प्रकृति 
विकृतिभावप्रयुक्त अमेदके सम्भव होनेसे-- हो सकती दे | 

: *# कृतदान-किये गये कर्मोकी मिष्फलता। भाव यह द कि आ्ारण आदि: 
शुरीरोंमें रनेवाजे अन्त/करणसे अवच्छिन् चैतन्यप्रदेश ही इस लोफके कर्मोंका 
कर्ता है और अन्य लोकमें देव आदियत अन्तःकरणबच्छिन्त चैतन्य प्रदेश, जो क़ि किसी 


दे | सिद्धान्तलेशसंग्रह 


नाय॑ दोष हत्युक्तम्‌ । 


एवपुक्तेष्वेतेषु जीवेश्वस्योः ग्रतिबिम्बविशेषत्वप्तेषु यत्‌ बिम्बस्थानीय॑ 


ब्रह्म तंत्‌ युक्तप्राप्यं शुद्धचेतन्यम्‌ । 
घटाअवारिणोव्योंग्ः प्तिबिम्बाविवत्मनः | 
बुद्धितद्वासनामातों जीवेशो, बुद्ध्युपाधिकः ॥ ३३ ॥ 
कूटर्थः शुद्धचित्‌ वह्म॒चित्रदीपे चतुर्विधम्‌। 
कूटस्थे कल्पितो जीवः शुद्धे बह्मणि चेरवरः । 
अह ब्मेति बाधायामेक्यमित्यपि तन्‍्मतम्‌ ॥ ३४ ॥ 
घटके जल और मेघके जलमें जैसे आकाशके प्रतिब्रिम्ब हैं, वैसे ही चुद्धि--अन्तःकरण 


और उसकी बासनाओंमे चैतन्यके आभास क्रमशः जीव और ईश है, बुद्ष्युपाधिक-- 


स्थूल सूद्रम शररीरोंमे अधिष्ठान रूपसे वर्तमान कृटस्‍्थ चैतन्य है अर्थात्‌ कूठ्के अयो- 
घनके समान निश्चल॑रूपते रहनेवाला चैतन्य है और सब उपाधियोंसे रहित शुद्ध चैतन्य 
ब्रह्म है, इस प्रकार चैतन्यके चौर भेद. चित्रदीपमें हैं। और कूटस्थर्म कल्पित जीव है, 


शुद्ध ्ह्ममें कल्पित ईश्वर है और अहं अल्मार्मि” ( मैं बह्म हूं ) यह बाधमें सामानाधिकरण्य 4 


है, यह भी उसका मत है ॥ ३२, रे४ ॥ 


| जैसे चन्द्र आदि प्रतिविम्बसे युक्त जल्पात्रोंमे से एकके विनाश होनेपर 
उसमें वृत्तिरूपसे प्रकाशित प्रतिबिम्बक्का बिम्बके साथ एकीभाव देखा जाता है, 
अन्य प्रतिबिम्बका एकीमांब नहीं देखा जाता, इसी प्रकार प्रतिबिम्बरूप जीवका 
भी विदेहकैवल्यसमयके बिम्बभूत शुद्ध अक्कके साथ एकीभाव होगा, मतिविम्बभूत 
ईशवरके साथ नहीं होगा, क्योंकि प्रत्यक्ष विरोध है, इस प्रकार आशह्ढा करके 
इष्टापत्तिसे परिहार करते हैं---एवम' इत्यादिसि] इस प्रकार जीव और 


प्रसज्ञात्‌ । असझ्ात । प्रतिबिम्बस्तु उपायर्गतागतयोखच्छेयबन्न भिथते इति परतिविम्पणोणे मिदयते इति अतिबिम्बप्षे 


कर्मका कर्ता नहीं है, भोक्ता होगा । इसलिए, उनका भोग किसी पूर्वोपाजित कर्मका : 


फल नहीं हो सकता है, अ्रतः कृतकर्मका हान स्पष्ट होगा। यदि अन्तःकरणावच्छिन्र चैतन्य 
अदेशको जीव माना जाय, तो अक्ृताभ्यागम-जिसने कर्म क्रिया उसको भोगप्रासि नहीं होगी 
और जिसने कर्म नहीं किया उसको मोग प्राप्ति होगी । अर्थात्‌ देवादिशरीरके अन्तःकरणसे युक्त 
चैतन्य किसी कर्मका कर्ता नहीं है तो भी फलका भोक्ता है और मनुष्य आदि शरीरगत 
अन्तःकरखसे युक्त चैतन्य कर्मका कर्ता है, तो भी फलका मोक्ता नहीं हो सकता, ये दोनों दोष 
अन्तःकरणावब्छिन्त चैतन्यके जीव माननेमें होंगे। इस मतमें साया और अविया 
पर्याय है, विशुद्धसत्व माया है और अविशुद्धसल अविद्या है यह भेद नहीं दे, इससे 
मायाका मायाकांये अन्तःकरण अर्थ करनेमें और अविद्याकों ईशकी उपाधि मालनेमें 
कोई ह्वानि नहीं है यह भाव है। 
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कोषेश्वरस्वरूपकिचार ॥ जावालुवादसदित च्र्छ 


किरदीपे--/जीव ईशो विशुद्धा चितः इति प्रेविध्यप्रक्रियां विह्यय 
यथा घटावच्छिब्नाक़ाशों घटकाशः, तदाश्निते जले ग्रतिबिम्बितः साभ्रन- 
च्त्रो जलाकाश$, अंनवच्छिन्नो महाकाशः, महाकाशमध्यवर्तिनि मेघमण्डले 
पृष्टिलक्षणका्यानुमेयेचू. जलरूपतदवसंवेषु. तुषाराकारेष. प्रतिबिम्बितो 
मेघांकाश/ इति वस्तुत एकस्याप्याकाशस्य चातुर्विध्यमूं, तथा स्थृल्सचम- 
द्रेहडग्रस्थाउधिष्ठानतया वर्तमान तदवच्छिन्न॑ चैतन्य कूटवर्निर्षिकारत्वेन 
स्थित कृटस्थम, तत्र कल्पितेडन्तःकरणे ग्रतिबिम्बितं चेतर््थ॑ संसारयोगी 
जीव, अनवन्छिन्नं चैतन्यं त्रह्म, ददाश्रिते मायातमसि स्थितासु सर्वग्राणिनां 
घीवासनससु प्रतिबिम्बितं चेतन्यमीश्वरः इति चैतन्यस्यथ चातुर्विध्य॑ परिकल्प्य 
अन्तःकरणधीवासनोपरक्ताज्ञानोपाधिभेदेन जीवेश्वरविभागो दक्शषितः । 


ईइवरके विषयमें कहे गये इन प्रतिबिम्बविशेष पक्षोंमें जो मिम्बस्थानोय शुद्ध चैतन्य 
ब्रह्म है, वही मुक्तों द्वारा प्रापव्य है । 

चित्रदोपमें 'जीव इशो विश्वुद्धा चित! (जीव, इश और शुद्ध चेतन ) 
इस प्रकार चैतन्यके तीन भेदोंकी प्रक्रियको छोड़कर--मैसे घटरूप उपाधिसे 
युक्त आकाश--घटाकाश है, उस घटस्थ आकाशमें आश्रित जलुमें प्रतिबिम्बित 
बांदक और नक्षत्रेके सहित जो आकाश -है--वह जलाकाश है, घट 


आदि उपाधिसे रहित आकाश--महाकाश है और महाकाशके मध्यवर्तो - 


मेघमण्डल्में वृष्टिरूप कार्यसे अनुमित जलूरूप तुषाराकार मेघमण्डलके अवयवोंमें 


- अ्तिबिम्बित आकाश मेघाकाश है, इस कार वस्‍्तुस्थितिमं एक ही आकाशके 


चार भेद हैं, वैसे हो स्थूछ जौर सूक्ष्म दो शरीरोंमें अधिह्ननह॒पसे वर्तमान 
दो देहोंसे अवच्छिन्न (युक्त ) चैतन्य कूटके--छोहघनके--समान निर्विकारूपसे 
स्थित कूटत्थ चैतन्य है, उस कूट्स्थ चैतन्यमें कल्पित अन्‍्तःकरणमें प्रतिबिम्बित 
चैतन्य--सांसारिक जीव चैतम्य है, समस्त उपाधिसे रहित अरथीत्‌ अनवच्छिन्न 
चैत्य--अश्मवैतम्य है और अ्ह्मके आश्रित मायारूप तममें विधमान 
सब प्राणियोंकी धोवासनाओंमें ( थो उनका नाम है जो अम्तःकरण 
जाप्रत और स्वप्न दो अवस्थाओंमें स्थूछरूपसे अनुगत हैं. औौर उन अम्तःकरणोंकी 
सुषुत्तिकालीन सूक्ष्मावस्थाकों वासना कहते हैं) प्रतिबिम्बित चैकत्य--ईैश्वर- 
चैतन्य है,--इस रीतिसे चैतन्यके चांर विभाग करके अम्तःकंरण और 


है हज. तीस 
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नी नी तभी न्‍नन+न+े>े०.व.ु0२ुु॥020030032 
अय॑ चापरस्तदभिहितो विशेषः--वतुर्विधेष॒चैतन्वेषु जोक! - अहम! 


इति प्रकाशमानः कूटस्थे  अविद्यातिरोहितासड्रानन्दरूपविशेषांशे शुक्तो 
रूप्यवदध्यस्तः । अत एवं इदन्त्व-रजतत्वयोरिवा अधिष्ठानसामान्यांशाध्यस्त- 
विशेषांशरूपयोः स्वयन्त्वाहन्तयोः सह प्रकाश: “स्वयमह करोमि' हत्यादों । 


धीवासनोपरक्त अज्ञानरूप दो उपाधियोंके मेदसे जोव और इईहवरका विभाग 
बतछाया गया है # | 

इस विषयर्में चित्रदीपमें. कहां गया यह अन्य विशेष - है अथीत्‌ इसमें 
पूप्रभ्थसे चैतन्यका चातुर्विध्य विशेष दिखाया उसको अपेक्षा अन्य प्रति- 
मिम्ब मिथ्यालहृूप विशेष है, यह भाव है। चार प्रकारके चैतन्योंमें से 'अहम्‌ः 
( मैं ) इस प्रकार प्रकाशमान जो जोब है, वह अविदयासे आच्छादित हुए 
हैं असज्ञ और आनम्दरूप विशेष अंश जिसके, ऐसे कूट्स्थ चैतन्यमें--शुक्तिमें 
रजतके समान--अध्यस्त है, इसीलिए अर्थीत्‌ अहमर्थके कूटस्थमें अध्यस्त 


# पश्चदशीके चित्रदोपप्रकरणमें इस अमिप्रायक्रे सूचक निम्नलिखित श्लोक हैं-- 
कृटस्थो ब्रह्म जीवेशावित्येव॑ चिचतुर्विधा । 
घटाकाशमहाकाशा जलाकाशाश्रले यथा ॥ १८ # 
घटावच्छिन्नले नीरं यत्तत्र प्रतिविम्बितः । 
साम्रनक्षंत्र आकाशो जलाकाश उदीर्यते ॥ १६ ॥ 
मदाकाशस्य मध्ये यन्मेघमणएडलमीक्यते । 
प्रतित्रिम्बतयां तत्र मेघाकाशों जले स्थित: ॥ २० # 
मेघांशरूपमुदक ठुषाराकारसंत्यिंतम्‌ । 
तत्र खप्नतिजिम्नो5्यं, नीरत्वादनुमीयते ॥ २१ ॥ 
अधिष्ठानतया . देह॒द्ययावच्छिन्नवेतनः | 
कूटवन्निर्विकारेस स्थितः कूटस्थ उच्यते ॥ रर ॥ 
कूदस्थे कल्पिता बुद्धि स्तत्र चिह्मतिविस्बक: | 
प्राणानां धारणाजीवः संसारेण स युज्यते || २३ ॥ 
जलवब्योम्ना घटाकाशों यथा सर्वस्तियोहित: । 
तथा जीवेन कूटस्थः सो अ््योन्याध्यास उच्यते ॥| २४ | 
इन श्लोकोंका भाव मूल गन्थसे व्यक्त है, केवल अन्तिम श्लोकका सार यह है कि यदि 
फूटस्थ चेतन है, तो उसका अनुभव क्यों नहीं झषेता है ? इसका उत्तर है कि जैसे जलाकाशसे 
घ्ाकाश तियेदित हो जाता है, वैसे ही जीवसे तियेहित हो जानेके कारण कूटस्थका अनुभव 
नहीं होता दे, और इसीको अन्योन्याध्यास कहते हैं | 
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 अहन्त्व॑ शथ्यस्तविशेषांशरूपम्‌, पुरुषान्तरस्थ पुरुषान्तरे अहम! हे 


व्यवहारामावेन व्यावृत्तत्वात्‌ । स्वयन्त्चाउन्यत्वग्रतियोम्यविष्ानताभा- 
न्यांशरूपम्‌ । स्वयं देवदत्तो गच्छति' इति पुरुषान्तरेडपि व्यवद्ारेंगाउनु- 


इत्तत्वात्‌, एवं परस्पसध्यासादेव कृटस्थजीवयोरदिवेको लौकिफानाम्‌ | 


होनेसे ही जैसे 'इदं रजतम! (यह रजत है ) इसमें इदन्व जौर रजंतत्वका, 
जो क्रमशः अधिष्ठानसामान्य अंश जौर अध्यस्तविशेष अंश हैं, साथ-सॉर्थ 
प्रकाश होता है, वैसे ही स्ववन्व और अहन्वका साथ-साथ प्रकाश होता है-- 
'सयमहं करोमि! ( मैं स्त्रय॑ करता हूँ ) हत्यादिमें । # अकृतमें अहन्ल अध्यस्त- 
विशेष अंश है, क्योंकि अन्य पुरुषका अन्य पुरुषमें 'अहम्‌! इस प्रकार 
व्यवहार नहीं होता, इसलिए व्यावृत्त है। और स्वयम्व तो अन्यतवकां 
विरोधी है और अधिष्ठानसामान्य अंश है, क्योंकि स्वयं देवदत्त: गच्छति! 
( देवद्तत स्वयं जाता है ) इस प्रक्नार अन्य पुरुषमें भी स्वयालका व्यवहार हौनेसे 
बह अनुदृत है। ऐसा होनेपर--अहमर्थ जीवके शुक्तिमें रूप्कके समान कूटस्थमँ 
अध्यत्त होनेपर--परस्पर अमेदके अध्याससे ही कूटस्थ और जीवका छोकमें 
अन्‍्थोन्य अमेद भासता है। 


# कूटल्थके असल्ृत्व, आनन्दत्व और पूर्णत्व आदि विशेषधर्म अवियाके प्रभावसे 
प्रतीत नहीं होते, यह इम मानते हैं, परन्तु जैले शुक्तिका इदन्व अंश प्रकाशित होता है, वैसे 
अधिट्ानका सामान्य अंश प्रकाशित नहीं होता | किल्च, जैसे 'इदं ज्जतम! इत्यादिमें अधिष्ठानके 
सामान्य अंशका और आग्रेपित डिशेष अंशका साथ-साथ प्रकाश होता है, वैसे प्रकृतमें अईरूप 
विशेष अंश और सामान्य अंशका प्रकाश नहीं होता, किन्तु अहमर्थ विशेषका ही प्रकाश होता 
है। इसलिए कूटर्पैमें 'अटम? का शुक्तिमें रूप्यके समान अध्यास है, यह कहना अ्रसज्ञत है, 
इसपर अत एव! इत्यादिसे कहते हैं। यद्यपि कूथ्ल्थका सामान्य अंश कूटस्थत्व होना चाहिए, 


तथापि शाज्जीयप्रमाणके अनुसार 'स्कय्त्व” ही उसका सामान्य अंश है, ऐसा माननेके लिए 


इमे बाध्य होना पड़ता है, इसलिए अहमर्यके--जीवके--आरोपकालमें स्वव्वका साय-साथ 
अकाश ह्ोता है, कि बहुना स्वयन्खके कूटस्थ चैतन्यरूप होनेसे आरोप-पूर्वकालमें भी उसका 
भान होता हद । यद्यपि स्वयन्व और कृव्स्थ एक ही है; तथापि 'राहोः शिरः' (राहुका साथा ) 
के समान यहाँ भेदको कल्पना करके घर्मंनमिभावकी उपपत्ति करनी चाहिए। अतः स्वयन्थ- 
समान्यखूपसे कूटस्थका सदा प्रकाश होनेसे अहमये ( जीव ) रूफ चिदामासके श्रध्यासका 
अधिष्ठान कूठस्थ उपफ्ल हुआ | पुरुषा्तरमें में” शब्दका व्यवहार न होनेसे उसमें “अहन्वः 
न्वॉइतिका अषयम होता है, ऋतः झदनव विशेष अंश है ; स्वय्म और अत्य शब्द. छुवार्यक- 
नही हैं; परन्तु पुदधान्तरसे स्वयंशब्दका व्यवहार द्वोता है, इसलिए उसे सामार्ष्याश माननेमें: 
श्र हि 


नर  ल प ण ह ला . 
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अिीकलननत फनकालनकलकनल_--- पट ि ीओयधधधध---2फ्चचिकिललण शा. सच 
विवेकस्तु . तयोब हृदारण्यके---प्रज्मानषन एवैलेम्यो भूतेम्यः ससम्मुत्याय 
तान्येवालु: विनश्यति' इति जीवाभिप्रायेणो उपाधिविनाशालुविनाशप्रति- 


इस प्रकांके विशेष परिज्ञाने 'इद॑ रजतम! इससे प्रतीत सामान्य और विशेष 


पदार्थोमें शुक्तिव और रजतत्वरूप विरुद्ध घर्मोका निश्चय होनेसे उनका 


मैंद माना जाता है, परन्तु प्रकृतमें जीव और कूट्स्थका मेद कैसे 
अवगत हो सकता है! यदि मेदका परिज्ञान न हो, तो स्वयमहमा ( मैं 
स्कयमू) इस प्रकार सामान्यविशेषभावसे प्रतीयमान जीव और कूटस्थका 
सत्यस्थडीय रजत और इदमर्थक समान बस्तुतः एकल्वापत्ति होनेसे अहमर्थ 
ज्ञीवकी स्वय॑शब्दार्थकूटस्थमें कल्पना नहीं हो सकती, इस प्रकारको आशा 
करके श्रुतिसि उनका भेद दिखछाते हैं--] इहदारण्यकमें जीव और इश्वरका 
सेदानुभव- तो 'प्रशानधत प्वैतेम्यो मृतेम्यः समुत्याय०” ( प्रज्ञारूप आला 
ही देहादिरूपसे परिणत सब्निहित उपाधिरूप भूतोंसे समुत्थानकर--उपाधिभूत 
बुद्धि आदिकी उत्पत्तिति उत्पत्तियुक्त होकर--तक्नज्ञासे उन उपाधियोंका 
बिताश होनेपर उन्हीं भूतोंमें छीन हो जाता है ) इत्यादि श्रुतिसि जीवके 
अभिप्रायसे ही अर्थात्‌ जीवका ही उपाधिके विनाशके अनन्तर विनाशग्रतिपादन 


कोई आपत्ति नहीं है--जैसे इृदन्ल शुक्तिमें रहता है, वैसे ही पट आदिमें मी रहता है | इस 
बिशेष पद्चुके संग्राइक निम्नलिखित दखेक हैं-- 
*अविद्याइतकूटस्थे देहद्दययुता चितिः। 
शुक्तौ रूप्यवदध्यस्ता विज्ञेपाष्यास एवं हिं॥ ३३॥ 
आरेपितस्य दृष्ठान्ते रूप्य नाम यया तथा । 
कूटस्थाध्यस्तविच्षेपनामाइमिति निश्रयः ॥ रे६ ४ 
इद्मंशं स्वतः पश्यन्‌ रूप्यमित्यमिमन्यंते । 
तथा स्वं च स्वतः पश्यन्नईमिस्यभिमत्यन्ते ॥ २७ ॥ 
इद्न्लरूप्यते भिन्‍ने स्वल्घाइन्ते तथेष्यताम्‌ ) 
सामान्य च बिशेषश्च॒ श्यभयत्रापि गम्यते ॥ रे८ ॥ 
देवदत्तः स्व॑यं गच्छेत्व॑ वीज्षस्व स्वयं तथा । 
अइईं स्वयं न शक्रोमीस्थेब लोके प्रयुब्यते॥ ३६ ४! [पठ्च० चित्रदी ०] 
इन छोफोके आधारपर ही “अयब्चापरस्तदमिइतो विशेष: इत्यादिसे विशेष बात 
कही गयी दै। और जो मूलमें विशेष कहां है, वही इन छोकोंका अर्थ दे, अतः व्ठोकोंका 
अनुवाद नहीं. किया गया । 
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[ 'इद रजतम्‌! (यह रजत है) इत्यादि अमस्थरमें यह शुक्ति है! 


जीवेशवरस्वरूपकिचार ) भाषासुवादसहित डर 


2-3 मनन सकता 77 इन ननटमश शत कल 
पादनेन, “अविनाशी वा. अरे5यमात्मा' इति कूटस्थामिप्रायेगअविनाशप्रति- 


पादनेन च स्पष्ट: | अहमथ स्थ जीवस्य विनाशित्वे कथमविनाशिअक्षामेद । 
नेदममेंदे सामानाधिकरण्यण किन्तु बाधायाम | न पपा सामानाधिकरणएयम्‌, किन्तु बाघायाम्‌ | यथा यः स्थाणुरेष पुमान! 
क्या गया है, इससे. और “अविनाशी वा अरे०! ( हे मैत्रेयि ! यह भात्मा 


. अविनाशी है) इत्यादि श्रुतसि कूटस्थ आत्मके अविनाशिलका प्रतिपादन 


करनेसे स्पष्ट ही है #। यहांपर शक्का होती है कि यदि श्रुतति वह विनाक्षी 
सिद्ध हो तो उसका--अहमर्थ जीवका-अविनाशी ब्ह्यके साथ अमेद कैसे होगा १ 
यह श्ढा युक्त नहीं है, क्योंकि अविनाशी त्रह्म और जीवका सामानाधि- 
करप्य अमेद जर्थमें नहीं है, | परन्तु बाघ अरे सामानाधिकरण्य है--जैसे 
# भाव यह है कि यद्यपि अ्रयमात्मा प्रशानघनः इत्यादि श्रुतिसे ज्ञात होता हे कि 
ज्विदेकरस आत्मा ही उपाधिके उद्धवके पश्चात्‌ उसन्न होता हे और उपाधिके नाशंके अनन्तर 
नष्ट होता है, अतः उपाधिकी उल्ति और विनाशसे प्रथक्‌ ही चिदात्माकी उ्लत्ति और विनाशका 
प्रतिपादन दे, क्योंकि अनुशब्दका प्रयोग है, तथापि चिदात्माकी उल्तत्ति और विनाश 
स्वभावसिद्ध हैं, ऐसा नहीं कह सकते; क्योंकि अविनाशि वा अरेड्यमात्मा०' ( है मैत्रे थि, 
यह आत्मा अविनाशी है ) इस श्रुतिते विशानधन आउत्माकें अविनाशका प्रतिपादन है | 


डत्पत्ति- >बिनाशबान्‌ चैतन्य प्रतिबिम्बरूष जीवके तादाम्यके आधारपर विनाश आदि 
कक 3 उपपत्ति-करनी चाहिए, | इससे अमस्थलर्म रजत और इद्मर्थमें जैसे विनाशित्व और 
अविनाशित्वरूप विरुद्ध घर्मके निश्वयसे मेदपई दोता है, वैसे दी प्रकरममे भी विनाशिल और 
अविनाशित्वरूप विरुद्ध धर्मके निश्चयसे ही जोब और कूटस्थके मेदका परिशान झेता है । 

+ इसका यह भाव है -सोथ्यम्‌ नरेन्‍क/ ( वह यद नरेन्द्र है ) इत्यादि समोना- 
खिकरण वाक्यका जैसे अमेद अर्थ प्रतीत होता है- कलकत्ेमे जिस नरेन्द्रकों देखा था 
बढी यह दे, अतः कलकतेंके नरेल्र और 'इस नरेन्‍द्रका भेद नहीं है किन्द, अभेद ही द्दै, 
बैसे तै स्थाणुः स पुरुष० (जो स्थाणु था वह पुरुष है ). इस समानाधिकस्ण वाक्यसें 
अमेद, प्रतीत नहीं होता । क्योंकि स्थाणु और पुरुषका अमेद कभी नहीं घट सकता, 
इसलिए, यहाँपर वयाय्य है-बाघ, अर्थात्‌ उक्त वाक्यसे जिस आधारमूत पुरुषमें 

कल्पना की गयी दै, उसमें स्थाजुतादास्म्थ नहीं है--इस प्रकार बाधरूप वाक्यार्थ . 
देखा जाता है । इसलिए “यः स्थाणुः स पुरुष” इस वाक्यसे “बस्तुतः स्थासुतादात्याभावः 
बानये पुरुष ( बस्त॒ुतः पुरुष स्थासुतादात्यका आधार नहीं है ) यह बोध होता है। इस 
बचोधसे पुरुषमे स्थाणुरूप विषयके सहित आरोप निवृत्त होता दै । इसी रीतिसे “अहं ब्रह्मास्मि! 
( मैं हम हूँ ) से आअहइमर्थ (जीव ) तादात्मसे शत्य कै अहम हूँ? यह शान होता दे और इस 
शनसे में का हूँ? इत्यादि आरोप सम्पूर्ण कत स्व॒ञआदि घर्मोसे विशिष्ट. ज्ीवरूप अपने 
विषयोंके साथ निबृत्त देता है। आरोपित आहमर्थकी निद्ञत्ति होनेपर जो जीवका कूटस्थसत्व्व- 
रूप स्वरूप है वह पूर्ण अह्मरूपसे रहता है, इसलिए; शुत्मन्तरके साथ विरोध नहीं है। 


8 < कम 2 डे: 


हर हि सिद्धान्तलेकसग्रह | अथ्म परि ध्डुदः 
हति पुरुषत्ववोधेन स्थासुत्वचुद्धिनिवत्येते । एवम 'अहं जह्ास्मि! इति- 
कूटस्थप्रद्मस्वरूपलबोधेनअध्यस्ताहमथ रूपत्व॑ निवल्यते । 

योड्य स्थाणुः पुमानेष पुन्धिया स्थाणुधीरिव । 

ब्रह्माउस्मीति घियाउशेषा ब्हम्बुद्धिनिवतत ॥! 

इनि नैष्कम्थसिद्धितचनात्‌। यदि च विवरणायुक्तरीत्या इदममेदे 

सामानाधिकरणयश्रू्‌/ तदा जीववाचिनो5हंशब्दस्थ लक्षणया कूटस्थपरत्वभस्तु । 
तस्थाउनध्यस्तस्प बक्माभेदे योग्यलातू। 


जो स्थाणु है, वह पुरुष हे, इस प्रकार स्थाणुमें पुरुषलके # बोधनसे स्थाणु- 
ल्वका ज्ञान निवृत्त होता है, वैसे ही “मैं ब्रह्म हूँ! इस प्रकार जीवमें त्रह्मस्वरूपलके 
बोध अध्यस्त अहमर्थरूपताकी--जीवरूपताकी --निवृत्ति होती हैं। 

'ओड्य॑ स्थाणुः० ( जैसे मन्द. अम्धकारमें 'मिसे स्थाणु [ पुरुषाकार खड़ा 
हुआ सूखा वृक्षविशेष | समझा था यह तो पुरुष है, इस परकारके महाजनके 
वाक्यसे उतलज्न हुई पुरुषबिषयक्र बुद्धिसि अर्थात्‌ “यह पुरुष ही है, स्थाणु नहीं! 
।इस पकारकी बुद्धिसे 'यह स्थाणु हे! इस प्रकारकी बुद्धि आरोपित स्थाणुततादाल्य 
के साथ निव्त्त होती है, वैसे ही "मैं ब्रह्म हैँ” इस वाक्यसे उत्न्न बुद्धिसे-- 
अहमर्थभूत जीवके तादाल्यसे शृत्य केवर अद्मरूप ही मैं हैँ, इस प्रकारकी 
अहंबुद्धिसि---मैं करता हैं! इत्मादि सम्पूर्ण बुद्धियाँ आरोपित अहमर्थके साथ निदृत्त 
होती हैं ) ऐसा नैष्कर्म्यतिद्धिका | वचन भी है। यदि विवरण आदिके कथनार 
नुसार 'अहं अक्मास्मि! ( मैं ब्रह्म हूँ ) यह सामानाधिकरण्य अमेदमें माता जाय तो 
जीववाचक अहंशब्दका रक्षणावृत्तिसें कूटस्थ चैतन्य ही अर्थ मानना होगा, क्योंकि 
उसीकी अनध्यस्त त्रह्मके अभेदमें योग्यता है | । 

# पुरुषत्वपदसे कल्पितस्थाण॒त्गदात्म्याभावत्व विवज्षित है, क्योंकि बाघ ही वाक्य 
माना गया है, यह भाव है। 

+ नैष्कर्यासिद्धिम सुरेश्वराचार्यकां यह वचन हैं, इसलिए बाधको वाक्यार्थ माननेमें 
क्षोई हामि नहीं है। इस ख्छोकम 'हि? शब्द इस अ्र्थका सूचन करता दहै--महावाक्यार्थके 
ठीक़-टीक परिशानसे सम्पूर्ण अनर्थोकी निइृत्ति होती है, यह अनुभवी पुरुषोंके अनुभवसे सिद्ध हे! 

| समानाधिकरुण वाक्योंका यह स्वभाव है कि उनका अर्थ मुख्यतः अमेद ही होता है 
और विवरण आदिम ऐसे समानाधिकरण वाक्योंकी अमेदार्थकता ही मानी गयी दे। वाक्यइत्तिमें 
मगवत्पाद्‌ शक्लराचार्यजी महाराजने भी “तादात््यमात्र' वाक्‍्यार्यस्तवोरेव पदार्थयोः? इस छोकसे 


बा 
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यस्तु मेवाकाशतुल्यो  धीवासनाप्रतिबिम्ब ईश्वर उक्तः, सोड्य 
सुफेम्स्थान एकीभूतः प्रज्ञानथन एवानन्दमयो ह्ानन्दआुक' इति माणडकय- 
श्रुंविसिद्/ सौषुप्तानन्दमयः , तब्रेव तदनन्तरम्‌ एप सर्वेश्र एप सबेह्ष 
एपोउन्तयीम्येप योनिः सर्वेस्थ प्रभवाष्ययों हिं. भूतानाम! इति श्ुतेड, 


# और मेघाकाशके समान धीवासनाओंमें प्रतिबिम्ब चैतन्य ईश्वर है, 
ऐसा जो कहा गया है, वह सुषुप्तस्थान एकीमूत” ( सुषुप्तत्थान--सुषुप्त ड्ढै 
स्थान जिसका, ऐसा एकोमूत' और प्रज्ञानधन--जीव ही आननदमय जोर 
आनन्दमोक्ता है) इस माण्ट्क्यश्रुतसि सिद्ध सुषुप्तिकाडीन आनन्दमय है, 
क्योंकि वहींपर उसके बाद एवं सर्वेश्वः० (यहो सर्वेश्वर, सबेश और 


'तस्वमसिः महावाक्यमें तत्‌ और ल्वमका तादात््य शब्दसे कहे जानेबाला अभेद्‌ ह्दी 
वाक्‍्यार्थ माना है, इसलिए, वार्तिककारके वचनानुसार “अह अज्यास्मि! इत्यादि स्थलमैं 
बाघका वोक्यायकल्व केवज्ञ प्रौड़िवाद ही है, इसलिए, 'अइं ब्रह्माश्म” इस्यादिमें अमेदकों ही 
बाकयार्थ मानना चाहिए. । इस परिस्थितिर्मे विनाशी जीव और अविनाशी ब्रह्मका अमेद नहीं 
हो सकता है, इसलिए, पूर्वमतमें अस्वस्स है। अतः “यदि च! शब्दसे विवस्णका मत कहते हैं । 
# यहाँ “त? शब्द अवधारणार्थक है अर्थात्‌ पूर्वमें जो ईश्वर कह्दा गया है, वह भ्ुतिमे 
उक्त. आनन्दमय ही है, उससे अन्य नहीं है, यह माव है। 'सुषुपतस्थान' इत्यादि भरुतिका 
स्ष्ट अर्थ.यह है--'छुषुत्त' स्थान यस्य सः सुधुसस्थान/ अर्थात्‌ जिसका सुधुसिस्थात है। 
:जाग्रदवस्थामें अ्रन्तःकरणके साथ तादात्यका अध्यास होनेसे विशानमयत्व, मनोमयत्व और 
“ क्र व आदि रूप जीबके धर्म हैं, देहमें “मैं स्थूल हूँ” इत्यादि अध्याससे स्थूलत्म, झशत्व, 
ब्राह्मणत्व आदि रूप धर्म हैं, ठथा चकु आदियें 'मैं काना हैँ? इस्यादिके श्रव्याससे काणत््व आदि 
धर्म है। इसी प्रकार आकाश आदि बाह्य पदार्थोर्मे अध्याससे होनेवाले शृतिद्वारा प्रतिपादित 
आआराकाशमयत्व आदि धर्म हैं। और[सषसिम तो बुद्धि आदिका विलय होनेके जारण समस्त 
संसारश्नान्तिका अमाव होनेसे उक्त समी प्रकारके स्वरूप लीन द्वोते हैं, अतः इसी अमिप्रायसे 
श्रुतिमे एकीमूत कद्दा गया हैं । इसीसे इस अथंका संग्राहक श्लोक उपलब्ध होता है-- 


पवेशानमयमुख्यैयों रूपैदुक्तः पुराउघुना। 
स लयेनैकता प्रात्ती बहुतए्डुलपिष्वत्‌ ॥' [ प० अह्यानन्‍्द क्छों० ६६ ॥ 
सुघुत्तिके पूर्व विशानमय आदि स्वरूपोंसे जो युक्त था बह सुपुप्तिमे उन रुपोके विनाशसे 


श्रनेक तास्डुलोंका पिष्ट जैसे एकरूप हो नाता है, वैसे ही एकरूप हो गया। मज्ञान चैतन्य 
है। जागरणमें इतियोंके अनेक होनेसे जीवका चैतन्य उस समय शिथिल दो जाता है, 
80900: / 00028 तिल्य, उस मम न कनान--हट 
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ब्द्मानन्दे क्टिडादिसयष्टिव्यट्युपाणितः । 

बोढा चिदानन्दमयव्यशिजीद इतीरितम्‌ ॥ ५ ॥ 
शुद्धलिप्ताक्लितापूरविराचित्रपटोपमाः । 
ब्रह्मेशयूत्वैराजा: पराभाससमोउसुमृत्‌ । 

चिंत्रदीपे चित्रपटन्यायेनेत्य॑_निरूपिताः ॥ रे$ ॥ 
क्रिट्सूत्रा्ञरारयादी विभिज्य प्ररवात्तरीः । 
विलाप्य यौडपादीये तुरीयात्माउवशेषितः ॥ ३७ # 


ब्ह्मानन्द ( प्रकरण ) में विराट आदि ध्रमढ़ि और ब्यष्टिरूप उपाधिके मेंदसे च्वेतन्यके 
छः मेंद हैं। व्य्टि आनन्दमय जीव दै, ऐसा कहा गया है। चित्रदीपम--चित्रपट्के 
दशन्तसे अर्थात्‌ जैठे शुद्ध, लान्छित, अद्ित और वर्णसे पूरित इस ग्रकारसे वज्के चार मेद्‌ 
होते हैं, वैसे ही जक्ष, ईश, सत्र और विराट ये चैतन्यके चार भेद हैं और जीव अह्के आमा* 
सेक्े समान है, ऐसा निरूपण किया गया है। पहले विराट; सत्र और अक्षर्का विभाग 
करके “ओमके? श्र, उ, और म्‌--इन तीन अक्षरोंके साथ उनका प्रविलापन करके तुरीय 
आत्माकों गौडपादकी कारिकाओंके विवरणमें श्रवशेष बतलाया है| ३६०३७॥ 
ब्रह्मानन्दे तु सुषुप्तिसंयोगात्‌ माएडक्योक्त आनन्दमयो जीव ौशत्युक्तम्‌ | 


अपर माक 
सववस्तुविषयसकलग्राणिधीवासनोपाधिकस्य 

सर्वकर त्वादेसुपफ्तेश तस्य सर्वक्षत्वस्य 
बकत त्वादेस्युपपतेश् ।. ना चा5स्म॒दूबुद्धिवांसनोपहितस्य हब कर्क 


साय ना. श्ति | परोक्‍त्वेन 
परोवलादिति "रे वासनानां परोक्‍ल्लेन तहपहितस्पाप 


अन्तर्यमी है और यह उत्पत्ति और विनाश्का कारण 

जगतका उपादान कारण है ) इत्यादि श्रुति है। सम्पूर्ण हल दवा 
सब प्राणियोंको भीवासनाओंसे # उपहित उस चैतन्यमें सर्वशत्व जौर उसी श्रत्तसि 
स्वेकतृ त्वकी _उपपत्ति भी होतो है। और हम छोगोंको बुद्धिको वासनाओंसे 
उपहित किसी चैत्यमे सर्वनवका अनुभव नहीं होता,--प्रह आपत्ति नहीं है, क्योंकि 
वासनाओंके परोक्ष होनेसे उपहित चैतन्य भी परोक्ष है। ह 


और सुपृ्तिमे इत्तियोका लय होनेसे उसका घनीभाव रहता है, इसे प्रशानघन-चैत-यघन- 
ह कह 02 अं बिम्बभूत अद्यानन्दका अतिलरिम्न होनेसे जीब आनन्दमय है। 
[य जीव सुपुत्तिकालमें प्रो 
आवक सर है। 33 तैकालमें अ्विद्याइत्तित उपभोग कर्ता है, इंसलिए आनन्दभुक्कू 
# “आनन्दमय सर्वश्ञ है! इसमें युत्ति 
8 इस प्रन्थसे देते हैं--एक 

३: का दे और सब्र बुद्धियां मिलकर समी वस्तुओंको विषय का । 4 

हम | या के बस्वुओंका अवगराहन करें, तो उन बुद्धियोंकी बासनाएँ: भी सब 
हक व अवश्य विषय करेंगी । इसलिए सब प्राशियोंकी बुद्धिवासनाओंसे उपहितत आनन्‍्दमयम 
हक होनेसे सर्वशतव॒ अर्थात्‌ सिद्ध ही है, अतः आनन्दमयको सर्दश माननेमें 
08 || पक नहीं दै । ग्रकृतमें यह चिन्ता होती है कि घीवासनाओँसे उपसक्त या 
व जता शुद्ध अजान ही उपाधि हे अथवा बासनासे उपसक्त, या 
र त्वेक कसना उपाध्ति है, यदि प्रथम पक्षका 
'धीवासनाओंमें प्रतित्रिम्बित चैतन्य ईश्वर है? ऐसा जो कहा गया 4४ हम 


जह्मानन्दर्म # तो माण्डूक्यमें कहा गया आनन्दमय सुषुप्तिके संयोगसे 


# पठचदरशीमें ब्मानन्दके योगानन्द्प्रकर्णमे इस अभि संग्राहक निम्नलिखित व्लोक हैं. 
व्यू आनन्दमयः सुप्तौ स विशानमयात्मताम्‌ । 
गत्वा स्वर प्रवोध॑ वा प्राप्नोति स्थानमेद्तः ॥! [ पठच० ज़० यो० क्ये० ६० ] 
और पर्चदशीके चित्रदीपप्रकरणमें चैतन्यके चार भेद चित्रपट्के दृष्टान्तसे क्तलाये गये हैं-- 
ध्यथा चित्रपटे दृष्टमवस्थानां चतुष्टयम्‌ ! 
है परमात्मनि विज्ञलेय॑ तथाअवस्थाचतुष्टयम्‌ ॥ १॥ 
यथा घौतो घट्टितश्र लाब्छितों रख्षिता पढाः | 
चिदन्तर्यामी सुन्नात्मा विराद चा5ञत्मा तयेयंते॥ २ ॥ 
स्वतः शुओोंड्त्र चौंतः स्याष्दट्टितोउन्नविलेपनात्‌ । 
मध्याकारेलाब्छितः स्वाद्रञ्ितो वर्णपूरणात्‌ ॥३॥ 
स्वतश्रिदन्तयामी तु. मावावी संज्मवष्टितः । 
सृत्नात्मा स्थूलसष्थ्योव विराडित्युब्यंत परः ॥ ४॥ 
इन सभी शोकोका भाव मूलमें अन्यफारने स्पट्ररूपसे लिखा है। इसलिए पुनरुक्ति 


नहीं. करते हैं । 


मूर्लता है। तृतीय पत्ठ भी अयुक्त है, क्योंकि ण्क 
ही क्रालमें . सब्न वृत्तियाँ 
सी चौचा पक्त ही परिशेषसे बचता है, परन्तु इसमें अ्रनुभवविशेध है हज कब 
कोने बन कब परिद्ार भी किया गया है । श्र्थात्‌ वासनाओंके पयेत्ष 
[त आनन्दमयकी “अं सर्वज्ञ:2 
बज आनन्‍्दमयकी “झइ सर्व” इस प्रकार अपरोज्ञानुभूति नहीं 


हद हे सिद्ान्तशेशंसंग्रह [ फ्यम परिच्छैद 


यदा हि जाग्रदादिषु भोगप्रदस्य कर्मणः क्षये निद्रारैण विलीनमन्तःकरणं 
पुनरमोगप्रदकरमंवशात्‌ अबोधे घनीमवति, तदा तदुपाधिकों जीवः बिज्ञानमय 
इत्यु्यते। स एवं पूर्व सुवुप्तिसमये विलीनावस्थोपाधिकः संन्‍नानन्दमय 
इत्युच्यते । स एवं माणइक्ये सुषुपस्थान/ इत्यादिना दर्शित इति। एवं 
सति तस्य सर्वेश्वरत्वादिवचन कर्थं सद्भच्छताम्‌ १ 

इत्थम्‌। सन्त्यधिदेवतम्रध्यात्मं च परमात्मनः सविशेषाणि त्रीणि त्रीणि 
रूपाणि | तत्राउप्देवतं त्रीणि शुद्धचेतन्यं चेति चत्वारिं रूपाणि चित्रपट- 
इष्ठान्तेन चित्रदीपे समर्थितानि। यथा स्वतश्शुश्र: पटो धौतः, अन्नलियो 
घड़ित/ सष्यादिविकासयुक्तो लाच्छितः, वर्गपूरितों रक्षित, इत्यवस्थाच्तु- 
श्यमेकस्यैच चित्रपटस्थ, तथा परमात्मा मायातत्कायोंपाधिरहितः शुद्धई 


जीव-ही है, ऐसा कहा गया है। और जब जाग्रवू आदि अव्स्थाओंमें नोग- 
प्रद कमेंका विनाश होनेपर निद्वारूपसे तिरोहित अन्तःकरण फिर भोग 
देनेवाे कमेंके बरसे प्रयोध--अवस्थामें स्थूलूपताको प्राप्त होता है, तब उस 
अन्तःकरणरूप उपाधिसे युक्त जीव “विज्ञानमण! शब्दसे कहा जाता है। यही 
जीव पहले निद्राके समयमें विलोनावस्थोषाधिक ( जिसकी उपाधिकी अवस्था 
विलोन है) होता हुओ “आनन्दमय' झब्दसे कशा जाता है। और इसीका 
माण्डूकेय उपनिषत्‌में 'सुषुप्तत्थान” इत्यादिसि परिचय कराया गया है। यदि 
आनन्दमय जीव ही है, तो एप सर्वेश्व इत्यादि वाक्यशेषके साथ, जो 
जीवमें ईश्वरत्वका प्रतिषादन करता है, विरोध होगा अथ्थीत्‌ उपक्रमवाक्यकी 
उपसंहारवाक्यके साथ सन्नति कैसे होगी 

इस प्रकार उसकी सह्ृलति होगी | [ भाव यह है कि यद्यपि सुषुत्तिकालिक 
जीवरूप आनन्दमय चेतम्य ईइवररूप नहीं है, तो भी ईइवरके साथ अमेदडडी 
विवक्षा करके उक्त उपक्रम और उपसंहारकी सज्नति होगी, इसीको दिखलाते 
हैं] परमात्मके अधिदेव और अध्यात्म सविशेष तीन-तोन रूप हैं। 
उनमें से देवतात्मक तीन रूप और चौथा झुद्ध चैतन्य. इस प्रकार चार रूपोंका 
चित्रित वखके इशन्तसे चित्रदीपमें समर्थन किया -गया है। जैसे--स्वाभाविक झुझ्र 
वल्ल घौत कहलाता है, अन्न आदिसे लिप्त घद्धित कहा जाता है, स्याही आदिसे संयुक्त 
छाब्छित कहा जाता है, वर्णोसे रंगा हुआ रज्ञित कहा जाता है, इस प्रकार 


335 / ५ 


जीवेधरखरूपक्चिार ॥ भांपाजुवादसहित &७ 


मायोपद्दित ईश्वर अपश्रीकृतभूतकार्यसमश्टिसक्मशरीरोपहितो हिरएयगर्म), 


पश्जीकृतभूतकार्यसमष्टिस्थूलशरीरोपद्िितो विराद पुरुष इत्यवस्थाचतुष्टयः 
मेकस्पैव परमात्मनः । अस्मिश्व॒चित्रपटस्थानीये परमात्मनि चित्र- 
स्थानीयः स्थावरजह्नमात्मझों निखिलः प्रपश्च: ! यथा चित्रगतमनुष्याणां 
चित्राधारखसरशा वख्ामासा लिख्यन्ते, तथा परमात्माध्यस्तदेहिनामणि- 
हानचैतन्यसदशाश्िदामासाः कस्प्यन्ते | ते च जीवनामानः संसरन्तीति। 
अध्यात्मं तु॒विश्वतैजपप्राज्मभेदेन त्रीणि रूपाणि | तत्र सुधुप्ती विलीने 
अन्त/करणे अज्ञानमात्रसाक्षी श्राज्नः , योड्यमिहानन्दमय उक्त: । स्व व्यष्टि 


एक ही चित्रित पटको चार अवध्थाएँ होती हैं, वैसे हो माया और उसके कांगरूप 


उपाधिसे रहित परमात्मा शुद्ध कहा जाता है, माया उपाधिसे युक्त ईश्वर, अपनश्वोक्ृत 
मूर्तोके कार्यमूत समष्टि ( समूह ) सूक्ष्मशरीरसे उपहित # हिरिण्यगर्भ और पद्चोक्ृत 
मूतोंके कार्यमूत समष्टि स्थूलशरीरसे उपहिल विराट पुस्ष कहलाता है। इस प्रकार 
एक ही परमात्माकी चार अद्स्थाएँ हैं। इस परिस्थितिमें चित्रपटहथानीय पर- 
मात्मामें चित्रस्थानापन्न सम्पूर्ण स्थावर और ज्नमंरूप प्रपश्न है। जैसे चित्रों 
चित्रित मनुष्येकरि चित्रके आधारभूत वखके सहश वस्नोंके आभास छिख्ते जाते हैं, 
वैसे ही परमात्मामें अध्यस्त स्थूछ देहके अभिमानरों अहड्ारोंके अधिष्ठानभूत-- 
आधारमूत--चैतन्यसहश॒चिदाभासोंको कहपना की जाती है, और वे. जीव- 
नामंघारी होकर संसारके भागों होते हैं। जीवात्मक चैतन्यके विश्व, तैजस और 
ग्राज्ञ मेदसे तोन रूप होते हैं । उनमें से सुषुत्ति-अवस्थामें अन्तःकरणके -तिरोहित' 
दोनेपर अज्ञानमात्रका साक्षो चैतन्य ग्राज्ञ है, जो कि प्रकृतर्मे | आनन्दमय-। 
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# यह शक्ल होती है कि हिरएयगर्म कहलानेवाला जो दुल्नात्मा है, उतीमें श्रुति 
और स्थृतियोंसे जीवत्वकों प्रसिद्धि है, अतः उसे ईश्वर मानना प्रमाणवि्द्ध हे, परन्तु यह 
शह्डों युक्त नहीं है, क्योंकि समष्टि यूक्ममशरीरके अमिमानसे विशिष्ट सत्यलोकका स्वामी 
जीघरूप हिरण्यार्भ ईश्वरसे अन्य है, ऐसा स्वीकार किया गया है, ईश्वर्में यद्यपि समष्टि सूदम॑- 
शरीरका अभिमान नहीं है, तो भी सम्ष्टि सूद्मशरीरोंका नियन्ता होनेसें समष्टि सूद्म उपाधिसे 
उपहितत्व गुणके योगसे ईश्वरका हिरण्यगर्भ और सत्ात्मा शब्दसे व्यवहार होता है। ईशवरमें 
हिरस्यगर्भत्वका व्यवह्यर गौण है, सुख्य नहीं है। यही कारण है कि थित्रदीपमें ईश्वर और 
हिसस्वगर्भकी अपेक्षा सत्यलोकके अ्रधिपति अज्मका--उन उन वादियोंसे श्रमिमंत ईश्वरको 
गखनाके अवसरपर--प्रथक्‌ उपादान किय्रा गया है। 

+ प्रकृतमे अर्थात्‌ मारडक्यभ्रुतिनें । यहाँपर 'आनन्दबुकू शब्दके अनन्तर “चेग्रेमुल 
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६ 2. ०० अंश कि, 


क्ष्द हि सिद्वान्तलेशसंग्रह 

नि न त त  न्‍..क्‍4२३ल३4६ल३ु३लुलुतल2ुतनुॉुन९ुनुॉुॉनुुनै 
धत्त्मशरीरामिसानी तैजसः । जागरें व्यष्टिस्थूलशरीराभिमानी विश्व+। तत्र 
मायद्क्यभुतिरहमडुभवे प्रकाशमानस्पा55त्मनो विश्वतैजसप्राज्नतुयोवस्थामेंद- 


शब्दसे कहा गया है। स्वापमें परिच्छित (अल्प) सुक्ष्मशरोरका अमि- 
मानो चैंत्य तैजस है और जाम्रदकतथामें परिच्छित स्थूलशरीरका अभिमांनी 
चैत्य विश्व है। इस रीतिसे पादकतपनाके युक्त होनेपर माण्ड्क्य- 


प्राइस्तृतीयः पादः ऐसा वाक्यशेष कहा गया है, अतः यह ज्ञात होता है, यह भाव है। 
“चेतोमुख” शब्दका अथ द्वै--'चेतांसि मुखानि यस्य सः चेतोमुखः” अर्थात्‌ चित्मतिबिम्बसे युक्त 
हैं अविध्ावत्तिरूप सुधुप्तिकालीन आनन्दके अनुमवके साधन जिसके, ऐसा तृतीय पाद ग्राश् है | 
सुषुत्तिकालमें भी सुखका अनुभव होता है, क्योंकि (डिठनेके बाद 'मैं खुखसे सोया था? यह 
स्मरण होता दे । यदि सुखका अनुभव न होता तो यह स्मरण कैसे होता, कारण कि अलु- 
भवके बिना स्मरण नहीं हो सकता, यह रहस्य दै। 

# इस श्रुतिमें पादशब्दका अर्थ है--पद्यते--अवशम्यते अप्मास्यैक्यम, एमिः इसि 
पादा/ अर्थात्‌ जिनके द्वारा त्ग्न और आत्माका ऐक्य जाना जाता है, थे पादशब्दसे कहे 
जाते हैं। इसी व्युयत्तिका अक्लीकार करके श्रौतपादकल्पनाका- प्रयोजन भी “पूव॑पूर्व” इत्यादि 
अन्थसे बतलाया यथा है । अभिप्राय यह है कि 'सोज्यमात्मा चत॒ष्पात्‌” इस वाक्यसे जीवके 
चार पादोंक्ा उपक्रम करके “जागरितस्थानों वैश्वानरः अथमः पादः? इत्यादिसे प्रथम पाद कह 
गया दे । यहाँपर जीवपादोंका उपक्रम होनेसे “विश्वः प्रथमः पाद:? ऐसा कहना चाहिए, परन्तु 
वैश्वानरशब्दके वाच्य विराट युदपरूप ईश्वरमें प्रथमपादल्वका कथन विश्वर्मे वैश्वानरका अन्तमांब 
चूचन करता है। द्वितीयपदके बोषक वाक़््यमें स्वप्रस्थानस्वैजणो द्वितीयः पाद:? ऐसा कट्दा 
गया है, यहाँ यूह्म उपाधिकी समानता होनेसे हिरस्यगर्भका तैजरमें अन्तर्माव शत है, कार्य 
“ैश्वानरः प्रथमः पादः” ऐसा उपक्रम दै। 'सुषुसस्थान एक़ीभूत आत्मा? यह तृतीय पादका 
प्रतिपादक, जो पूर्व वाक्य है, इसमें मी तृतीय पादरूपसे कहे गये प्राशशब्दित 
आलनन्दमय्म सुदमतर उपाधिकी समांनतासे ईश्वरका अन्तर्भाव विवक्तित है। इसलिए, एब- 
सर्वेर्वरः इत्यादि वाक्यशेषके आनन्दमय और ईश्वरकी परस्पर अभेदविवक्तामं प्रवृत्त 

अदृश्यमव्यवह्ययंमग्राश 


होनेसे हक अप कल: 48 नहीं दै। ठुरीयपादका प्रतिपादक वाक्य है-- + 
मलक्षणमचिन्त्यमव्य र॑ प्रपः्चोपशम शिवमद्वेतं चतुर्थ है 

अविषय, व्यवहारका अविषय, कर्मेन्द्रियोंका अविषय, असाधारण पर रह, न 
अगम्य,. शब्द्शक्तिका विधय, स्वगतमेदसे रह्टित, सब देहोंमें व्यात, चिद्रूप, आनन्दरूप, 
प्रफचाभावरुप, शुद्ध और अद्वेत--विश्व, तैजस, और प्राशलूप तीन पादोंकी अपेक्ञा--चदुर्य- 
पाद दे, ऐसा मानते हैं--चिन्तन करते हैं ) इसमें विश्व, तैजल और प्राशलक्षण पादोर्मे 
बैश्वानर, हिस्ए्यगर्भ और ईरबरका जो अन्तर्भाव कहा गया है, कह उनके परस्पर एकत्मका 
अनुचिन्तन करनेके लिए दे । इसी प्रकार विश्व आदि पादोंका और ओंकारके श्रवयबभूत 


० 922. 
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रूप पादचतुष्टयम्‌ सोथ्यमात्मा 'झुप पादचुश्यम्‌ सोध्यमात्मा चततष्पात' इस्युर्प इत्युपक्षिप्य पूर्जपूवपादप्रविलापनेन 
निष्प्पञ्त्नह्मात्मकतुर्यपादप्तिपत्तिसकब्याय..._ स्थूलखत्मसत्मतरोपाधिसा- 
ोज्यमात्मा चतुष्पात! ( यह आत्मा चार पादवाल्य है) इस प्रकार क्धि, 
हैजस, श्राज् और तुरीय अवत्था विशेषकूष चार -पादोंका उपक्रम करके पूर्व 
पूर्व पादोंके तिरोधानसे निष्ण्पक्ष अहरूप चतुर्थपादके ज्ञानके सौरूभ्यके लिए, 


उपनिषत्क्की 'शुतिनि महम! अलुभवर्मे अकाशित होनेवाले आलाके & 


माज्राओंका एकत्व-चिन्तन यहाँ विवज्षित है । इसमें श्रुति दे--'पादा मात्रा मात्रा पादाः! (पांद 
मात्राएँ हैं और मात्राएँ पाद हैं )। इसी अर्थंका प्रतिपादक गौड़पादका वचन भी है-- 
“ओड्डार पादशो विद्यात्‌ पादा मात्रा न संशयः ।? अर्थात्‌ विश्व आदि पाद और मात्राओंके 
परस्पर एकलका अनुचिन्तन करना चाहिए, यह इस बचनका भाव है । साज्-अकार, उकार 
और मकार हैं। इसी रीतिसे विश्वादि पाद, वैश्वानरादि पाद और मात्राओंका एकलचिन्तंन 
उन सबका निष्प्रपठच ब्रह्मरूप चतुर्थपादर्स प्रविलापनाथ है। इसमें यह क्रम दै--विश्व, 
वैश्वानर और अकारके एकत्वका पहले चिन्तन करनेके अनन्तर तैजस, हिरण्यगर्भ और 
उकारके एकत्वका अनुचिन्तन करे । उसके बाद इंश्वर, प्राश और मकारके एकलफा अनु- 
चिन्तन करे | इसी चिन्ताके क्रमसे प्रविलापन करे। अकार आदि त्रिकका उकारमें, 
डकारादि त्िकका मकारमें और मकार आदि त्रिकका चिन्मात्र तुरीयपादमें प्रविलापन 
करे । चिन्मात्र्म प्रविलापन करके वहीं खि्तको स्थिर करे। उकार आदिमें प्रदिलापन 
करना अर्थात्‌ अकार आदि तीन उकारसे पृथ॒क्‌ नहीं हैं, इस प्रकार आहार्य निश्चय करना । 
इस प्रकार प्रतिदिन समाधि करनेवालेको ब्ह्मका साक्षात्कार होता है। और अद्मसाह्ात्कारसे-- 
अज्मप्रापिसे-- कृतकृत्यता होती है । 
इसी भावको श्री सुरेश्वराचार्यने वातिकर्मे इस रूपसे कहा दैै-- 

“अकारमात्र' विश्वः स्वादुकारस्तैजसः स्मृतः । 

प्राशे मकार इस्येवे॑ परिपश्येत्‌ ऋभेण तु ॥४७॥ 

समाधिकालात्‌ प्रागेव॑ विचिन्त्यातिप्रथलतः । 

*  स्थूलयूुमक्रमात्‌ सर्वे चिदाध्मनिं विलापयेत्‌ ॥४८॥ 

अकारं पुदुष॑ विश्वमुकारे. प्विलापयेतू । 

उकारं तेजस सुछुम॑ मकारे प्रवित्ापयेत्‌ ॥४६॥ 

मकार कारण प्रा चिदात्मनि विल्ापयेतू। 

चिद्मत्माहं निल्यशुद्धबुद्धमुक्तसदद॒यः ॥६०॥ 

परमानन्दुसन्दोहवासुदेवो5मोमिति । 

शात्वा ब्विचर्क चित्त तत्साक्षिणि विलापयेत्‌ ॥६१॥ 

चिदात्मनि विलीनं चेत्तचित्त नैध चालबेत्‌। 

पूर्शबोधात्मना55सीन पूर्शाचलसमुद्रबत्‌ ॥४२॥ 

एवं समाहितों योगी अ्रद्धामक्तिसमन्वितः । 

जितेन्द्रियों. जितक्रोघध:. पश्वेदात्मानमंद्रयम ॥8३॥7 
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स्यात्‌ विराडादीन्‌ विश्वादिष्वन्तमीव्य. 'जागर्तिस्थानो ऋटिःअ्रज्ञ/ 
इत्यादिना विश्वादिपादान्‌ न्यरूपयत्‌ । अतः प्राइशब्दिते आनन्दमये अब्या- 
कृतस्येश्व॒सस्थाउन्तभोवं विवच्ित्वा तस्थ सर्वेश्वरत्वादितद्धमंबचनभिति । 
इत्थमेव भगवत्पादेग|डपादीयविवरणे व्याख्यातम्‌ | 

मायाच्छन्षे चिदामासः कूटस्थे व्यावहारिकः ॥ 

तस्मित्रिद्वाइते ताहक्‌ जीवोउन्यः आतियासिकः ॥ ३८ ॥ 

जीवसिपेव॑ हन्वश्यविवेके ग्रतिषादिताः ॥ 

इस्वेते दर्शिताः पक्ताः अतिविख्ेशवादिनाम्‌ ॥ ३९ ॥ 

अन्तःकरणावच्छिन्ष कूटस्य चैतन्य पास्मार्थिक जीव है, मायाबृत कूटस्थमें € मायामें 

फ़ल्पित अन्तःकरणमें ) जो चित्‌का आमासत है, वह व्यावहारिक जीव है और 
निद्वासे आइत व्यावहारिक जीवमें कल्पित चिदामास प्रातिमासिक है, इस प्रकार 
ज्िधिध जीवका हगहश्यविवेकमें प्रतिपादन किया गया है, इस रीतिसे ईश्वरकों प्रति- 
बिम्बरूप माननेवालोंके पक्त॒ दिखलाये गये हैं ॥३२८, ३६॥ 


स्थूछ, सूक्ष्म और सूक्ष्मतर उपाधिको समानतासे विराड्‌ आदिका विश्व आदिसें 
अम्तर्भाव करके 'जागरितस्थानो बहि:पज्ञः ( जामग्रदवस्थाक्रा अमिमानी बहिआन्न 


है) इत्मादिसे विध आदि पादोंका निरूपण किया है। इससे आजुशब्दसे कहे 


आनेवाक्े आनम्दमयमें अव्याकृत # ईइवरके अन्तर्भोवको विवक्षा करके उसमें 
( आनम्दमयमें ) सर्वक्षरव आदि ईइवरके घर्मोका कथन है.। भगवान्‌ झइरने 
गौडपादीय-विवरणमें भी ऐसा ही व्याख्यान किया हे | 


# यद्यापि अव्याकृत शब्दका श्र्थ है--अनभिव्यक्त जमत्‌, तथापि लक्षणाइत्तिसे अनेक 
श्थ्लोमे वह ईश्बरार्थक भी प्रसिद्ध है, अतः यहाँ अव्याकृत शब्द ईरवरके अर्थर्म आया है । इड 
ग्रन्थ विश्व आदि पार्दोफा पूर्व-यूवमं प्रविलापन करनेसे निष्पपव्च अह्म का ह्ान अत्यन्त सुलम 
कहा गया है । यद्यपि श्रावण आदि अन्य अह्महानके साधन हैं, तो मी मन्दबुद्धिवाले संन्यासीको 
अथवा प्रखर-बुद्धिमान्‌ होते हुए मी जिसको न्याय-व्युसादक कुशल आचार्य नहीं मिला दे, 
रेसे संन्यासीको साड ख्यमार्ग द्वास तत्प्रतिपत्ति नहीं हो सकती हे, इसलिए उक्त पुरुषोंको 
अनायास त्रद्मशानके साधनूरूपसे बुद्धिपूर्क प्रविलापन क्रमसे मास्ड्क््य आदि अन्यमें 
समाधिका विधान दे । इसीलिए, ध्यानदीपमें विद्यारस्य स्वामीजीने मी कहा दै-- 


“अल्यन्तबुद्धिमान्धाद्वा सामग्रया वाप्यसम्मवात्‌ । 
यो विचारं? न ल्मते ब्रझ्चोपासीत सोडनिशम्‌।॥| ४४ ।॥ 
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_. अचश्यविवेके तु चित्रदीपच्युत्यादित॑ कूटरथ' जीवकोटावम्तमीन्य 
चित्मेविध्यप्रक्रियेवाइंइलम्बितेति विशेष: । 
तत्र घुक्त जलाशयतरब्नबुद्बुदन्यायेनोपग्रुपरि कल्पनादू जीव त्िविध-- 


पास्मार्थिक:, व्यावहारिक:, आ्रातिभासिकश्रेति । तत्राउवच्छिन्न; पारमार्थिको 


विद्यारण्य स्वामीजीने हरूृश्यविवेकमं तो - चित्रदीपप्रकरणमें. ब्यु्यादित 
कृट्स्थका जीवकोटिमं अन्तमोव करके-चैतन्यकी त्रिविधप्क्रियाका ही अवरम्बन 
किया है, यह विशेष है। * 

छद्इ्यविवेकमें जलाशयके तरज् और बुदुबुदके दृशन्तसे # ऊपर ऊपरकी 
कव्पनासे जीवके तीन भेद कहे गये हैं--पारमार्थिक, व्यावहारिक और 
प्रातिभासिक । तीन जीबोंमें से अवच्छिन्न अथोत्‌ स्थूठ और सूक्ष्म दो शरीरोंसे 
श्रवच्छित कूटस्थ आत्मा पारमार्थि._ जीव है। उस अवच्छित्र जीवमें 


अर्थात्‌ बुद्धिकी मन्दतासे अथवा सामग्रीके अभावसे जो विचार नहीं कर सकता, वह प्रतिदिन 
बकह्मकी उपासना करे, यह भाव है। अतः मूलमें भी 'प्रतिपत्तिसौकर्ग्याय” यही कहा गया है, 
यह ध्यान रखना चाहिए । 

# जलाशय, तरद्ञ और बुदुबुदके इशन्तका सारांश यह है--जैसे समुद्र आदि जलाशयमें 
तरक्ञ ऊपर रहती हैं. और उनके ऊपर बुदुबुद रहते हैं, यह प्रसिद्ध है, इसी प्रकार कृटस्थके 
ऊपर व्यावहारिक अन्तःकरण्म प्रतिबिम्बरूप सम्पूर्ण व्यवह्दरकालमें अमुगत व्यावहारिक 
जीवकी कल्पना की जाती दे और उसके ऊपर स्वप्रकालम वासनामय प्रातिमासिक रथ आदिके 
समान वासनामय अन्तःकरणमें प्रतिबिम्बरूप प्रातिमासिक जीबकी कल्पना की जाती है | 
इस विषयमें हग्हश्यविवेकके निम्न लिखित व्छोक हैं, जिनका भाव मी मूल अन्यके 
अनुसार छ है-- 

“अविच्छिनः चिदामासस्तृतीयः स्वप्रकल्पितः | 
विशेयस्रिविधो.. जीवस्तत्राद्ः पारमार्यिकः ॥३२॥ 
अवच्छेदः कल्पितः स्थात्‌ अवच्छेधन्तु वास्तवम्‌। 
तस्मिन्‌ जीवत्वमायेपात्‌ अद्त्वन्तु स्वभावतः ॥३३॥| 
अवच्छिन्नस्थ जीवस्य॒पूरुन अझ्मणकताम्‌। 
तत्वमस्यादिवाक्यानि जगुरमेंतरजीवयोः ॥३४॥ 
ब्रह्मस्यवस्थिता. माया. विक्तेपाइतिरूपिणी । 
आदृत्याखएडतां तस्मिन. जयजीवी प्रकल्पयेत्‌ ॥३५॥ 
जीओे घीस्थश्रिदाभासों जगत्‌ स्थात्‌ भूतमौतिकम्‌ । 
अनादिकालमारभ्य मोछात्‌ पूर्वमिद॑ं इबम्‌ ॥३६॥! 
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१०२ सिद्धान्तलेशसंग्रह 
जीवः। तस्मित्नवच्छेदकस्थ कल्पितत्वेषपि अवच्छेयस्यं तस्थाउकल्पितत्वेन + 
अद्मणोड्मित्त्वात्‌ू । तमाइत्य स्थितायां मायायां कल्पितेउन्त/करणे | 
चिदामासोउन्तःकरणतादात्म्यापत््या अहम! इत्यभिमन्यमानो व्यावहारिक), 
तस्थ सायिकत्वेषपि यावद्रथवहास्मनुशेः। स्वप्ने तमप्यावत्य स्थितया । 
मायावस्थामेदरूपया निद्रया कल्पिते स्वाप्नदेहादावहमभिसानी प्राति- 
भासिकः । स्वप्नप्रपश्वेन सह तदूद्रष्ट्जीवस्यापि प्रबोधे निशवत्तेरित । एचमेते ८ 
प्रतिबिम्बेश्वर्यादिनां पच्षभेदा दर्शिताः । 


अविद्यायां चिद्ाभातों जीवों बिम्व॒चिदीशर: । 
सातम्त्यादुपपत्तेरित्याहुविरणानुया:.. पण। 


विवरणके अनुसारियोंका कहना है कि अविधार्म चैतन्यका आमास जीव है और 4 
बिम्बस्थानापन्न चैतन्य ईश्वर है, क्योंकि उसमें स्वातन्त्य आदिकी उपपत्ति है || ४० ॥ 


[ अथम परिच्छेद 


विशेषणीभूत स्थूठ और सूक्ष्म शरीर के कहिपित होनेपर भी विशेष्यमूत चैतन्यके 3 
स्वतः सत्य होनेसे उसका ( जीवका ) अहाके साथ अमेद हो सकता है। 
कूटस्थ आत्माको आबृत करके अविद्याके स्थित होनेपर कूटस्थ आत्मामें कल्पित 
अम्तःकरणमें--अन्तःकरणके तादाल्यसे अहम! (मैं ) इस अकारका अभिमान 
करनेवाला--चिदामास व्यावहारिक जीव है। यद्यपि वह मायिक है, तोभी : 
व्यवहारपर्यनत उसकी अलुद्ृत्ति होती है। [कोई छोग शड्ढा करते हैं कि + 
व्यावहारिक जीव है ही नहीं, परन्तु यह शक्ढा युक्त नहीं है, क्योंकि “अहं कर्ता 5 
ओोक्ता/ इत्यादि अनुभवते वह सिद्ध है। कर्तृत्व, भोक्तृर आदि धर्म जीवसे 
अन्यत्र अन्तकरणमें नहीं रह सकते, क्योंकि चिदाभासशून्य अन्तःकरणमें 
चेतनपर्मत्वसे प्रसिद्ध क्त्व आदि नहीं रह सकते । पारमार्थिक जीव मी 4 
करत तका आश्रय नहीं है, क्योंकि वह कूटस्थ है, यह भाव है ] स्वप्वावस्थामें 
व्यावहारिक जीवका भी आवरण करके स्थित मायावस्थाविशेष निद्रासे कहिपत + 
स्वप्के शरीर आदिमें अहम! अमिमान करनेवालः जीव प्रातिमासिक है, - 
क्योंकि जागरणावस्थामें स्वम्रप्रप्धक साथ ही साथ स्वप्नद्रश जीवकी भों _ 
निवृत्ति होती है। इस प्रकार प्रतिबिम्बको रैधर कहनेवालोंके पक्षोंका दिग्दर्शव 
कराया गया है। 
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£ ऑवेस्वरस्वरूपक्चिर ] 


माषालुवादसंदित 
विबरणानुसारिणस्त्वाहु;-- मत 
विश्ेदजनंकेडज्ञाने नाशमात्यन्तिकं गते । 
आत्मनो ब्रह्मणो भेंदमसन्तं क करिष्यति ॥! 
इति .स्पृत्यैकस्पैवाउज्ानस्थ  जीवेश्वरविभागोपाधित्वप्रतिपादनात्‌ 
बिम्बप्रतिविम्बभावेन बीवेश्वरयोविभागः , नोभयोरापि ग्रतिबिम्बभावेन । 


विवरणके अनुयायी कहते हैं कि विभेदननक अज्ञानका--जीव और 
ईइबरके अवस्थानमें हेतुमूत अज्ञानका--आत्यन्तिक नाश # होनेपर जीवालाकां 
और परमात्माका ( ब्रह्मा ) असत--अनिर्वेंचनीय भेद कौन करेगा अर्थीत्‌ 
कोई नहीं करेगा। इस प्रकारक्ी स्पृतिसे एक हो अज्ञान जीव और ईश्वरकी 
उपाधि कहा गया है, अतएव विम्ब और पतिविम्बमसे जीव और ईश्वरका 
विमाग है| इत दोनोंका प्रतिविम्वकूपले विभाग नहीं है, क्योंकि दो 


# आत्यन्तिकनाश--समूल अश्ञानका विनाश । यत्रपि अशानका सुघुत्ति या अलयमे 
कार्यकारणका अमेद होनेंठे कार्यका नाश होनेंसे कार्यात्मगा अशानका विनाश है, परन्तु छह 
झात्यन्तिक विनाश नहीं है, क्‍योंकि स्वरूपतः उसकी स्थिति है, श्रन्यथा पुनरत्यानकी अनु- 
पपत्ति होंगी । तत्वशनसे झोनेवाला अज्ञाननाश स्वरूपसे ही होता है, अतः वह आत्यन्तिक 
विनाश है, इसी अभिष्वायसे अ्रशाननाशर्में आत्यन्तिक विशेषण दिया गया है। अथवा 
जीवन्मुक्तिमं आवरण अंशका नाश होनेपर भी अशानके विक्तेपांशके रइनेसे आत्यन्तिक नाश 
नहीं है, परन्ठ विवेहमुक्तिमें ही है, इसी अभिप्रायसे आत्यन्तिक विशेषण दिया गया है, यह - 
भी. कुछ लोग कहते हैं । 

-..._ +थहां शक्ल होती हे कि “पिमेदजनकेण्शाने०' इस भ्रुतिके अनुसार ईशको बिम्न 
और जीवको प्रतिबिम्न माननेमें दोनोंकों प्रतित्रिम्य माननेवाली “जीबेशाबामा०? इस श्रुततिकरे 
साथ वियेघ होगा । इसपर विवर्णानुयायी कहते हैं कि प्रतिबरम्बत्वके समान बिम्बबके भी 
कल्पित होनेसे आमाउशब्दसे बिम्ब श्रौर प्रतिविश्र दोनोंका ग्रहण हो सकता है, 


अतः विशेघ नहीं है। यदि शक्ल की जाय कि प्रतिबिम्बलसे युक्त मुख 


आदिमें ही आमासशब्दका व्यददार श्लेता दे, विम्बलविशिष्ट मुखमें अआुमासशब्दका 
व्यवह्दर नहीं होता, अतः ओमासशब्दका मुख्य अर्थ बिम्ब नहीं हो सकता, इसलिए 
आमासशब्दकी बिम्नमें लक्षणा माननी पड़ेगी, तो यह शक्का नहीं हो सकती, क्योंकि एक बार 
उद्चरित आमासशब्दका मुख्यदृत्तिसे प्रतिबिम्ब अथ॑ और गौणीइत्तिसे ब्रम्ब अर्थ नहीं हो 
सकता । यदि कह्टिये कि अजहल्नक्षणा मानकर आमासशब्दके दोनों अर्थ मार्नेंगे, सो भी युक्त 
नहीं हे, क्योंकि जब दोनोंकी अर्थात्‌ जीव और ईश्वरके प्रतिबिम्न मानकर ही विभाग हो सकता 
है तब फिर, लक्षणाके झगड़ेमें पड़नेकी आवश्यकता ही क्या दे ! इसपर विवस्यानुसार उत्तर है 
कि श्रुतिके अनुसार भी जीव और ईथवरका विभाग केंवत्ञ प्रतिविस्बरूपसे नहीं हो सकता, सूर्सके समान 
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उपाधिद्यमन्तरेणोमयो; उपाधिह्यमन्तरेणोमयोः अतिरिम्बस्वायोगाव्‌ । तत्नाउपि अधिविल्यो जब, । प्रतिबिम्बत्वायोगात्‌.. । तत्राउपिः प्रतिबिम्धो जीव: । 


विम्बस्थानीय हश्वरः । तथा सत्येव  लौकिकबिम्धप्रतिविम्धच्शान्तेन 
स्वातन्त्यमीश्वरस्थ , तत्पारतन्त्यं जीवस्य च युज्यते 
अतिबरिम्धगताः पश्यस्जूजुवक्रादिविक्रियाः । 
पुमान्‌ क्रीडेय्था ब्रह्म तथा जीवस्थविक्रियाः ॥' 
इति कल्पतरूक्तरीत्या लोकवत्ु लीलाऊैवल्यम्र! ( उ० भी० झ० २ 
पा? १ श्रू० २३३ ) हति स्त्रमपि सद्गच्छते। अज्ञानप्रतिबिम्बितस्थ जीव- 
किये बह 3:2200 22220: ए4६ आक# 2 55,284 ५४00: 48:% 5093, 5 ६ 


उपाधियोंके विना दो प्रतिषरिम्म हो ही नहीं सकते। उनमें भी ( विम्ब और 
प्रतिविम्ध दोनेंमें भो ) प्रतिकम्बिस्थानापन्न जीव है और विम्बस्थानीय ईइवर 
है। बिम्बवैत्यके ईश्वर होनेसे ही लौकिक बिम्ब और प्रतिक्सवके इृशस्तसे 
ईंश्वरमें स्वातनत्य जौर जीवमें इख्वरका पारतन्व्य संगत होता हैक । 

'्रतिबिम्बगता: ०! ( जैसे छोकर्मे कोई पुरुष दर्षणमें पढ़े हुए अपने श्रति- 
बिके ऋजु और वक्र आदि भावोंकों विवरण अपनेसे हुए देखकर खेलता है, 
वैसे हो ब्रह्म भी जीवस्थ प्राणियोंके कर्मानुसतार स्वप्रयुक्त भावोंको देखकर 
खेडता है) इस अकार कहयतर५ँ कहो गयो रीतिसे (, “लोकबततु छोल- 
कैकल्यम! यह सूत्र भी सक्ञत होता है। जैसे सर्वत्र ज्यापत सुर्यको किरणोंका 


बरिम्बभूत चैतन्यके एक होनेसे उपाधिकी भिन्नताक़े बिना प्रतिबिम्बका भेद नहीं हो सकता'। 
माया और अ्रविद्या दो उपाधियां हैं, यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि मूलप्रकृतिके मायात्व 
ओर अविद्यात्वके लक्षुणमेद्से भिन्न होनेपर भी प्रतित्रिखद्ययसे श्रपेक्षित दो उपाधियोंका 
कहंपर अतिपादन नहीं किया गया हे और मायाका स्वरूपतः भेद भी टिद्धान्तविरद्ध है, 
अतः आमभासशब्द लक्षणात्रत्तिसे विम्ब-्प्रतिब्रिम्म उमयपरक ही है । 

# एप सर्वेश्वरः” इत्यादि भ्रुतिसे ईश्वरमें स्वातन्व्य लिद्ध है और 'एप ध्योव साधु कर्म 
कारयति' इत्यादि श्रुतिसे जीवमें पारतन्त्य सिद्ध है। 

4 लोकबततु लीलाकैबल्यम!--क्रिसी प्रकारके प्रयोजनके बिना सृष्टि आदियें प्रदृत्तिसुप 
इशवरकी जो क्रिया है, वह केवल लीला ही है, जैसे लोकमें सत्र साधनोंसे सम्पत्न ,पुरुषकी 
कीड़ा! किसी प्रयोजनविशेषके लिए नहीं होती, वैसे ही आतकाम ईश्वरकी भी प्रयोजनके बिना 
स्वमावतः ही सुष्टिमे प्रव्नत्ति उत्पन्न है। लोकमें अत्यन्त खुखका उद्रेक होनेसे हँसना, गाना आदि 


प्रयोजनके त्रिना ही होने लगता है और ढुःखके उद्बेकसे येना आदि स्वमावतः हुआ करता है, 


अतः हँसने या सेनेमें लोकमें कारण पूछा जाता है, परन्तु प्रयोजन नहीं पूछा जाता, यह 
लोककतु' इत्यादि सूब्रका भाव है। 


5०, 3 3! 


जीवेशरस्वरूपकिचार ] माषानुवादसहित' ' श०प 


ः 'स्थानन्तःकरणस्पोज्शानपरिणामनेदों विशेषामिव्यक्तिस्थान स्वतः असृतस्य | 


सबितप्रकाशस्य दर्पण इव । अतस्तस्य- तदुपाधिकत्वव्यवहारोईपि । नेता- 
क्ताउश्चानोपाधिपरित्याः, . अन्तःकरणोपाधिपरिच्छिन्नस्थेव. चेतन्यस्य 
जीवत्वे योगिनः कायव्यूहाधिष्ानत्वानुपपत्तेः । न 

न च योगप्रमावाधोगिनोषन्तःकरण कायव्यूहाभिव्यक्तियोग्य बैपुल्थ॑ 
प्राप्मेतीति तदवच्छिन्षस्थ काय॑व्यूहाधिष्ठानत्ब॑ युज्यते इति वाच्यम, 


अदीपवदाबेशस्तथा हि दर्शयति' ( उ० मी० अ० ४ पाठ ४ श्रू० १४ ) इति 


अमिव्यक्तिस्थान दर्पण है, वैसे ही अज्ञानमें प्रतिब्रम्पित जीवका विशेष अमि- 
व्यक्ति-स्थान अज्ञानका परिणामंछप अन्तःकरण है। भाव यह है कि जविदामें 
प्रतिबिम्बित सुषुस्तिसाधारण चैतन्यरूपकी प्रमातृ8, कतृत्व आदि विशेषरूपसे 
अमिव्यक्ति--उपलब्धिका स्थान (उपाधि ) अन्तःकरण है। कतृत्व आदि धर्मोके 
केवल अज्ञानके परिणाम न होनेसे उनकी उपाधिमात्रतासे जीवमें कतृत्व आदिका 
राम नहीं हो सकता, किन्तु कतृत्व आदि धर्मवारे अन्तःकरणक तादात्यके 
अध्याससे ही जीवमें कतृत्त जआादिका लाभ हो सकता है, अतः अम्तःकरणमें 
जीवकी उपाधिताका वर्णव किया गया है । अन्तःकरण विशेष उपलब्धिका स्थान 
है, ऐसा स्वीकार करनेसे जीवमें अन्तःकरणोपाधिकताका व्यवहार भी है, 
अर्थात्‌ 'कार्योपांघिरय॑ जीव इत्यादि श्रुति और भाष्यमें, यह रहस्य है।- 
अंतिम. कार्योषाधिकताके. विशेषणमात्रसं अज्ञानोपाधिकताकें.. निराकरणका 


: प्रयाग नहीं है, क्योंकि अन्तःकरणरूप उपाधिसे परिच्छिन्न चैतन्यकों जीव 


माननेपर क्योगियोंमें एककालोन अनेक शरीरोंकी विवन्तृतांकी उपपत्ति 
नहीं होगी । 

योगके प्रभावले योगीका अन्तःकरण कांबव्यूहमें--देहसमूहमें---अभिव्यक्तिके 
योग्य व्यापकता प्राप्त करता है, अतः उस अन्तःकरणसे अवछित्न चिदात्मा 
भी कायव्यूहका प्रेरक हो सकता है! ऐसी शर्ढा नहीं करनी चाहिए, क्योंकि 
श्रदीपवदावेशस्तथा हि. दर्शयतिः $# इस शाख्ोपान्याधिकरणके अर्थात्‌ 


# 'प्रदीषवदावेशस्तया दि द्शयतिः इस सूत्रका श्र्थ इस प्रकार दै--जैसे एक ही 
प्रदीषका अनेक बसियोंमें प्रवेश है, वैसे ही एक ही योगीका योगके प्रभावसे अनेक शरीरोंमे 
आवेश--प्रवेश होता दै। यद्यपि पूर्व दीपका और वत्तियोमें प्रविष्ठ अन्य दीपोंका परस्पर 

श्ड 8४ 


तन घररओ--%* ही 


१०६ हि सिद्धान्तलेशसंग्रह [ प्रथम परिण्लेद 
शाल्रोपान्त्याधिकरणमाष्यादिषु कायव्यूहे प्रतिदेदभन्तःकरणस्य 

पी की. न्‍ पं अतिबिम्बे प्र चहुरादिवत्‌ 
भिम्नस्यैच योगप्रमावात्‌ सृष्टेर्पर्वणनात्‌.। अतिबिम्बे बिम्बात्‌ मेदमालस्थाइ- 
ध्यस्तलेन स्वरुपेण तस्य सत्यत्वान्न श्रतिबिम्बरूपजीवस्प सुक्त्यन्वयासम्भव 


ब्रह्ममीमांसाशाख्के अन्तिम अधिकरणके पहले. अधिक्रणके भाष्य आदियमें 
कायब्यूहमें योगके प्रभावसे अत्येक शरीरमें चक्ष आदिके समान प्रथ॒कू- 
पृथक अन्तःकरणकी उलत्तिका वर्णन किया गया है के । प्रतिक्मवमं 
बिम्बसे जो भेद है। वही कल्पित है, इससे स्वरूपतः उसके सत्य होनेसे 


भेद है और योगीका सब देहोंमें अमेद ही है--इस प्रकार दृश्ठन्त और दाष्टोन्तमें वैषम्य 
है; तथापि दीपतलवजातिके अमेदका व्यक्तियोमिं आय्रेप करके दृष्टान्त और दार्शन्तिककी 
उपपत्ति करनी चाहिए। एक योगीकी अनेकताक्रे भ्रुति भी दिखलाती द्ै-“स एकघा 
अवति त्रिधा भवतिं पठचघा सप्तथा? ( वह योगी एक प्रकारका, तीन प्रकारका, पांच प्रकारका 
और खात प्रकौरका अर्थात्‌ अनेक प्रकारका हो सकता है )। एक ही समयर्म अनेक शर्यरोसे 
योगीके अवस्थानके बिना अनेकत्व उपपन्न नहीं हो सकता । 

# यदि एक ही अन्तःग्करणकी कायव्यूह में अभिव्यक्तिके योग्य विपुलता मान ली जाय, 
तो उक्त भाष्यके साथ अवश्य विशेध होगा। यद्यपि भाष्य आदिका यह तालय॑ कइनां 
डचित दै कि योगीका पूर्व॑स्िद्ध अन्तकरण ही--योगके प्रमावसे विपुलता म्रातकर स्वाब- 
डिछिल चैतन्यरूप योगीके कांयव्यूहइमें--मोग आदि कराता है। योगप्रभावसे अनेक अन्त> 
करण उन होते हैं; पेसा तात्यय मानना ठीक नहीं है, क्योंकि अनेकबिघ अन्तःकर्योंकी 
सृष्टि माननेमे कल्पनागौसव और असत्कार्यबादका प्रसक्ष आता है और हिरस्यगर्म आदिका 
ब्रद्माएएडव्यापी जो उमष्टि अन्तःकरण है, वह भी योगप्रभावसे ही है, भाष्यमें जो अन्तः- 
करणकी सूद्िका प्रतिपादन है, वह परकीय मंतके अभिप्रायले है, ऐसा समझना चाहिए, 
26309 एजेंड च दीगगेई हा भाष्यमें यह अर्थ स्पष्ट है, तथापि शास्ये- 

करणके यथाश्रुत भा अमिप्रायसे 
समभना चाहिए । 00370 7 
इस अन्यसे चित्रदीपमें जो प्रतिबिम्ब चैतन्यरूप जीवके स्वरूपतः मिथ्या 
त्रिकालाबाधित ब्रझ्के साथ उस जीयकी एकता नहीं हो सफती, इसलिए चैतन्यके डक 
करके ऐक्यनिवांहके लिए जीध और ईश्वर्से विलक्कय फूट्स्थ चैतन्य मामा गया है, और दग्हर्य- 
विवेकमें प्रतिनिम्नकों मिथ्या मानकर युक्तिसे अन्ययके लिए जय पारमार्थिक जीवकी कल्पना की 
रायी है, उसका परिहार किया जाता है। अर्थात्‌ प्रमाणके न होनेसे प्रतिबिम्ब जीक्से 
अतिरिक्त अन्य जीव--कूटल्थ या व्यावहारिक/जीव्से अन्य प्रातिमासिक जीव--नहीं है, यह 
माष है । कुछ लोग शह्ढ करते हैं कि व्यावहारिक जीव स्वप्कालर्मे आइच रहता है, अतः 
स्वप्समयफे व्यबद्वारकी अनुपपत्ति ही प्रातिमासिक जीवकी कल्पना करती दे। नहीं, अनुपपदि 


जीवेश्वरस्वरूपक्चिर ] 


भांपांसवादसहित शक की 


ननननान+-:75:इ्त्चाए एप्प फ़घफ् 
इति न॒ तदतिरेकेण सुक्त्यन्वयाउवच्छिन्नरूपजीवान्तर वा प्रतिविम्ब 


तिर्किं जीवेधरविलदर्ण कूंटस्थशब्दितं चैतन्यान्तर! वा कल्पनीयम्‌ । 
अविनाशी वा अरेड्यमात्मा' इंति श्रवण जीवस्थ तदुपाधिनिशत्तो 


गरम निम रपट पट पद 
प्रतिनिम्बहूप. जीवका मुक्तिमं अन्दयकां संभव नहीं है--यह नहीं कह 


सकते, इससे प्रतिबिम्वरूप जीवसे प्रथकू मुक्तिमें सम्बन्ध होनेके लिए 
अवच्छित्ररूप अन्य जीवकी या प्रतिबिम्ब जीवंसे अतिरिक्त जीव और 
ईश्वस्से विलक्षण कूटस्थ झब्दसे कहे, जानेवाले मिन्न चैतम्यको कल्पना नहीं 
करनी चाहिए। # अविनाशी वा अरे! ( भरे ज्ेत्रेयि ! यह आत्मा अंबि- 
ताशी है) इत्यादि श्रुति जीवको उपाधिका विनाश होनेसे प्रतिबिम्बभावका 


नहीं है, जीवचैतन्यमें आवरण नहीं होता है, इसका आगे साक्षिनिरूपणमें वर्णन करेंगे, इससे 
स्प्रमँ मी जीवचैतन्यसे ही व्यवह्दारकी उपपत्ति होगी । जिस मैंने स्वप्रमे श्रीकृष्णको देखा था, 


बहदी मैं जागकर उस कृष्णका स्मरण कर्ता हूँ? इस अकारकी गतीतिसे जाप्रत्‌ और स्वप्नके 


द्रष्ठका अमेद ही भासता दै | इसीलिए प्रातिमासिक जीवकी कल्पना निर्दुष्ट नहीं है । 

# तान्येवानु_विनश्यति', “अविनाशी वा अरेडयमात्मा! इत्यादि वाक्योंसे प्रकृत 
विज्ञानधन आत्मामें बिनाशित और अविनाशित्वरूप विरुद्ध धर्मोका प्रतिषादन किया गया है, 
परन्तु उनका एक़में समसवेश नहीं हो सकता, इसलिए, बिनाशी प्रतिबिम्बत मित्र विनाशरदित 
कूट्स्थ चैतन्यकी सिद्धि दवोती है, यद्द जो कह्दा गया है, वह भी असक्भधत है, क्योंकि अविद्या- 
प्रतिजिम्ब चैतन्यरूप जीवमें हो प्रतित्रिम्बल्बरूप विशेषणांशके नाशके अभिप्रायस विनाशित्का 
प्रतिषादन है. और चैतन्यरूप विशेष्य अंशके अमिप्रायसे अविनाशित्वका प्रतिपादन डे," 


. इस प्रकारकी व्यवस्थासे भी विनाशित्व और अधिनाशित्वका व्यवहार हो सकता है । ऐसी 


अक्स्थामें गौखदोपसे दूषित धर्मिभिदकी कल्पना नहीं करनी चाहिए। यहाँपर शक्ल 
छोती है किश्श्रविद्या्मे प्रतितरिम् वैतन्य जीव है, अविद्या्म बिम्बभूत चैतन्य ईश्वर है और बिस्ने 
एव प्रतिबिम्बमें अनुगठ चैतन्य शुद्ध चैंतन्व दे। इस विवस्णपर्में चेंतन्यकें चार भेद 
माननेवालोंने कूट्स्थका जो अज्ञौकार किया है, उसका किसमें अन्‍्तर्भाव होता है ? जीवमें 
या शुद्ध चैंतन्वमे तो उसका अन्तमां हो नहीं सकता, क्योंकि वे दोनों किसीके प्रति उपादान 
नहीं है और कूट्स्थ तो स्थूल-सूच्म शरीरके प्रति उपादान माना गया है, अतः उनमें कूव्स्थका 
अन्तर्माव नहीं हो सकता । ईश्वरमें मी उसका अन्तर्भाव नहीं हो सकता, क्योंकि कूदस्थका 
दहादि विकारोम अवस्थान है और इईश्वरकी ऐसी अवस्थितिमं कोई प्रमाण नहीं है। परन्तु 
यह शक्ल युक्त नहीं है, क्योंकि कूटस्थका जीव या शुद्ध चैतन्यमें अन्तर्भाव न होनेपर भी 
ईश्वस्में अन्तर्भाव हो सकता है, क्योंकि वही ईश्वरूप चैतन्य चेतनात्मक और अचेतनात्मक 
समझ्त अपठचका उपादान है और देहविकारोमे उसका अवस्थान मी है, अतः कूटस्थ चैंतन्युका 
ईशवस्से भेद मानना प्रामाणिक नहीं दे । 


* 2५ 020 त मर." 


श्ग्द | जद सिद्धान्तलेशस्स ग्रह ( अथर्म परिच्चेद 


अतिबिम्बभावावगमेडपि स्वरूप न विनश्यतीस्येतत्परम, न तदतिरिक्तकूट- 
स्थनामकचैतन्यान्तरपस्म्‌।  जीवोपाधिना. अन्तःकरणादिनाउवच्छिन्न 
चैतन्य विम्बभूत ईश्वर एवं। “यो विज्ञान तिप्ठन्‍ः इत्यादिश्रुत्या ईश्बरस्पैव 
जीवसन्निधानेन तदन्तयामिभावेन विकारान्तरावस्थानश्रवणादिति । 
घटस वृतमित्यादि श्रुतिस्पृतितमाश्रयात्‌ । 
अन्येउन्तःकरणनावच्छित्र जीव॑ बमाषिरे ॥ 9? ॥ 


कुछ लोग 'घट्संबृतमः इत्यादि श्रुति और स्मृतिके आधारपर अन्तःकरणसे अघाच्छिन्न 
चैतन्य जीव है, ऐसा कहते हैं ॥ ४१ ॥ 


अन्ये तु-रूपाजुपहितप्रतिषरिम्बों न युक्तः सुतरां नीरूपे | गगन- 


बलिनता मनन नन+++-++++पन- मम 
अपगम होनेपर भी जोवका स्वरूप नष्ट नहीं होता, यह बोध कराती ड्डै। 


जीवसे अतिरिक्त कृूटस्थ चैतन्यका बोध नहीं कराती । जीवकी उपाधि- 
अन्तःकरण आदिसे अवच्छित्न बिम्बभूत चैतन्य हो ईश्वर है, क्योंकि # यों 
विज्ञाने तिष्ठग! ( जो विज्ञानर्में रहता हुआ ) झल्यादि श्रुतिसि जीवके सच्निधानसे 
उसके अन्तर्यामी रूपसे विकारोंके भीतर ईइबरके ही अवस्थानकां श्रवण है। 

कुछ छोग अवच्छिन्त पक्षको ही रुचिकर मानते हैं, क्योंकि रूपरहित 
पदार्थका प्रतिबिम्ब नहीं हो सकता, नीरूप अम्तःकरण आदियें चैतन्यका प्रति- 
बिग्ब होना सुतरां असम्भव है। [ भाव यह है कि पूर्व॑अग्थसे मतमेदके साथ 


# इसमें आदिशब्दस “विशानादन्तरों ये विज्ञानं न वेद यस्य विज्ञानं शरीर यो विशान- 
मन्तये यमयति' इत्यादि वाक्यका ग्रहण है। यहांपर विज्ञानशब्दका अर्थ है--जीव अयांव जो 
जीवके अन्दर रहकर जीवका आम्यन्तर है, जिसको जीव नहीं जानता है, जिसका जीव 
शरीर है और जो जीवका नियमन करता है। इससे ईश्वस्में जीब आदिकी नियन्द्रता 
स्पशटरूपसे भासती दे, और जैसे दूरत्थ राजा प्रजांका नियन्त्रण करता है, वह वैसे नियन्त्रण नहीं 
करता, किन्तु जीवके साब्रिध्यसे ही नियन्त्रण करता है, यह भाव है। यह अन्‍्तर्यामित्राह्मण 
स्टतिका भी उपलक्तण है, इससे-.. 

इंशवरः स्वभूतानां इदेंशेंड्जुन तिष्ठति । 
अ्रामयन्‌ सर्वभूतानि यन्‍्वारूदानि मायया ॥! [गीता १८ व्ठोक ६१] 
इत स्मृतिका अहण होता है--हे अजन, शरीरखूूपी यन्‍्त्रमे आरूढ़ होकर प्राशियोंको 
अपनी मायासे अ्रमण कराता हुआ सम्पूर्ण भूतोंके दुृइ शर्म ईश्वर रहता है, इससे ईश्वरमें 
सायप्रयुक्त नियन्तृत्व है, यह ज्ञात होता है | 


५३502 


जीवैश्नरस्वरूपक्थिर ] भाषानुवादसहित १०६ 


प्रतिबिम्बोदादरणमप्ययक्तम, गगनासोगव्यापिनि. सविदकिरणमएडले 
सहिले प्रतिबिम्बिते गगनप्रतिबिम्व॒त्वव्यवहारस्थ अममात्रमूलकत्वात्‌ । 


'अतिबिम्बवादियोंके मतमे जीव और इधवरका विभाग दिखल्या गया है, इस 


अन्थसे अतिबिम्बक्ो न माननेवाल्के मतसे जीव और ईइवरका विभाग दिखाया 
जाता है। जो छोग चैतम्यका प्रतिबिग्ब नहीं मानते हैं, उनका मत है कि 
छोकमें जिनके प्रतिबिम्ब देखे जाते हैं वे सबके-सब रूपवान्‌ होते हैं, जरू 
आदिमें अतिबिन्बित चन्द्र आदियमें रूपवत्ताकी उपलब्धि प्रत्यक्ष दी है। और जो 
स्वतः रूपवान्‌ नहीं हैं, जैसे वायु आदि, उनका प्रतिबिग्ब कहींपर भी नहीं 
होता है। और कदाचित्‌ अरूपवानका गगनादिके दृष्टात्से प्रतिब्ब मान भी 
लिया जाय, तो भी प्रतिबिब्ब जिस स्थरमें होता है उसमें रूप अवह्य ही 
रहना चाहिए, क्योंकि अरूपी ग्रगनका रूपवान्‌ जरू आदिमें ही अतिबिम्ब है, 
अतः उन प्रतिबिग्बवादियोंका पक्ष अद्वेंय नहीं हो सकता यह रहस्य है। ] 
पूवग्रन्थोमें नीरूप गगनके जो प्रतिबिस्‍्बका दृष्ठौत दिया गया है, 
कह भी अल्लन्त युक्तिशम्य है, कारण गगनके महाक्स्तारमें व्याप्त सूर्य- 
कि्रिणमण्डलके जलमें प्रतिबिम्बित होनेपर गगनके प्रतिबिम्बकी ग्रतीति केवल 
अममूछक है, अथोत्‌ जर आदिमें गगनका मतिबिम्ब नहीं होता है, किन्तु 
गगनें व्याप्त सूर्यकी किरणोंका हो प्रतिबरि्ब होता है, पर्तु छोग अमसे 
व्यवहार करते हैं कि गगनका अतिनिम्ब है & | 

# इसमें विचारणीय अंश है कि जैसे बाहर “आकाश नील है? यह व्यवहार होता है, 
वैसे ही कूप, तालाब आदिमें मी 'नील आ्राकाश और विशाल गगन” ऐसा व्यवहार समी 
फरते हैं, पैैन्त इस व्यवहारको सत्य नहीं मान सकते, इसलिए कूप आदिमें दृश्यमान 
आकाश प्रतिबिम्बरूप है, ऐसा मानना होगा | इस परिस्थितिमें गगनका, जो नीरूप है, प्रति- 
ब्रिम्ब नहीं है, ऐसा अपलाप नहीं कर सकते । नीरूपका ग्रतिबिम्ब होता ही नहीं, ऐसा नहीं 
कहना चाहिए, क्योंकि रूप, संख्या और परिमाणका ग्रतिबिम्प देखा जाता है। यदि शा 
हो कि नीरूप द्वव्यका प्रतिबिम्न महीं होता हे, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि वेदान्त- 
सिद्धान्तमें द्वव्य और गुणकी परिभाषा ही नहीं दे । यदि कथब्चित्‌ मान लिया जाय कि द्वव्य, 
गुण आदिकी परिभाषा है, तो भी गगनका प्रतिजिम्ब होता है, इसलिए, रूपोपहित द्वव्यका 
प्रतिबिम्ब होता है, ऐसे नियमका स्वीकार करेंगे । उपहितत्व बस्तुसत्‌ स्वगतरूपसे होना 
चाहिए, या आसेपित रूपसे होना चाहिए । अतः आयेपितरूपबाले आकाशका प्रतिबिम्ब 


हो सकता है, इसमें कोई बाधक नहीं है। यदि शझ्ठा की जाय कि जलमें आलोकके प्रतिबिम्ब- 
से ही निर्वाह हों सकता है, फिर गगनके प्रतित्रिम्ममं गौरव है, नहीं, क्योंकि आलोकके 


अप शा लिक | कल 
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ध्वनी वर्णप्रतिबिम्बत्ववादो5ष्ययुक्तः,. व्यश्ञकतया सन्निधानमात्रेण 
ध्वनिधर्माणायुदात्तादिस्व॒शणां वर्णेष्वारोपोपपक्तेः घ्वनेवेर्ण्रतिबिम्बग्राहित्व- 
कल्पनाया निष्प्रमाणकत्वात्‌ । 


प्रतिध्वनिरंपि न पृवेशब्दप्रतित्रिम्!, पश्चीकरणप्रक्रियया पटेहपयो- 


ध्वनि वर्णोका प्रतिबिस्त है, बह बाद. भी युक्त नहीं है, क्योंकि 


ध्वनिके, जो सन्निधिमात्रसे वर्णोका व्यज्षक है, धमंम्रूत उदात आदि स्वरोंके 
वर्णो्मं आरोपमात्रसे उपपत्ति हो सकती है, तो फिर ध्वनिमें वर्णप्रतिबिम्बकी 
ग्राहिता है, इस ग्रकारकी कह्पना प्रमाणशन्य है । [भाव यह है कि 
हस्वत्व, दीघेत आदि जो धर्म हैं, वे वस्तुतः ध्वनिके ही हैं, परन्तु उनका 
वर्णोमं ( अकार आदिमें ) आरोप क्रिया जाता है, उनका आरोप तभी हो 
सकता है, जब ध्वनिको वर्णोका प्रतिविम्य माना जाय । प्रतिबिम्बके स्वोकार 
करनेसे जैसे दर्षणमें रहनेवाछा मालिन्य प्रतिविम्ब द्वारा मुखमें आरोपित होता 
है, वैसे ही ध्वनिर्मे: रहनेवाले हस्वत्व आदिका प्रतिबिम्ब द्वारा विम्बमूत वर्ण 
आरोप होगा | इस परिस्थितिमें नोरूप ध्वनि्में नीरूप वर्णोका प्रतिबिम्ब मानना 
ही पड़ेगा | इस प्रणाठीसे नोरूप अन्तःकरणमें नीरूप आत्माका प्रतिब्रम्ब क्‍यों 
न माना जाय £ इसका समाधान इस रीतिसे दिया गया है कि वर्णोंका प्रतिबिम्ब 
माननेकी कोई आवश्यकता नहीं है, परन्तु व्यक्षक ध्वनिके सामोप्यमात्रसे 
पनिरमें रहनेवाले हस्व्व आदिका वर्णों्में आरोप होता है, जैसे जपाकुसुमके 
सामोप्यसे रक्तत्वका स्फटिकमें आरोप होता है । अतः वर्णप्रतिबिम्बका स्वीकार 
ने करनेसे इस दृष्टात्तसें अम्तःकरणमें आत्मग्रतिबिस्बिका अभ्युपगम नहीं हो 
सकता |। 

के प्रतिध्यनि भी पूर्वशब्दका प्रतिकिव नहीं है, क्योंकि पश्ची- 
प्रतित्निम्बम गमनग्रतिब्रिम्ब्वका भ्रम साननेपर भी उस भ्रमके विषयीभूत गगनप्रतिजिम्बकों 
अनिवंचनीय मानना होगा, अतः गौरव समान ही है। और अनुभवानुसारी गौरव दोषावदइ 
नहीं होता, इसलिए रूपवानका ही प्रतिबिम्ब होता है, इस नियममें गगनमें व्यभिचार दुर्घार 


है | तथापि चैतन्यका प्रतित्रिम्त नहीं होता है, क्योंकि नीरूप अन्तःकरण प्रतिब्रिम्बकी उपाधि 
नहीं हो सकती है, यह रहस्य है । 


# भाव यह है कि पटह आदि वाद्यसे उत्पन्न शब्दस्थलमे पाषाणाविशेष आदिके समीप- 
घतों आकाशप्रदेशम प्रतिथ्वनि सुनी जाती दे | वह पूर्व शब्दका प्रतिबिम्प है, मुख्य ध्वनि 
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ठस्वाउन्यशब्दप्रतिबिम्बत्वायोगात्‌ । चर्णेरूपप्रतिशब्दो5पि न॑पूर्व॑वर्णप्रति- 
बिम्बः । वर्णामिव्यज्ञकध्वनिनिमित्तकपतिध्वनेशृलध्वनिवदेव वर्णाभिव्यज्ञक- 
त्वेनोपफ्तेः । तस्माद्‌ घटाकाशवदन्तःकरणावच्हिन्न चैतन्य जीव: । तदन- 
वच्छिस्नम्‌ ईश्वर: । 

"न चैवमणडान्तर्वर्तिनमैतन्यस्थ तत्तदन्तःकरणोपाधिमिः स्ोत्मना जीव- 


जलन टि ज बठ आादिक ञं 
करणकी प्रक्रियासे पट्ह (वायविशेष), समुद्र आदि शब्द पृथ्वी और जछ आदिके 


शब्द हैं, वैसे ही प्रतिध्वनि भी आकाशका ही शब्द है, इंसलिए उसे. अन्य 
शब्दका प्रतिविम्ब मानना युक्तियुक्त नहीं हैं। वर्णरूपशब्द भी प्रतिध्वनिके समान 
पूर्व वर्णका प्रतिबिब नहीं है, क्योंकि वर्णकी अभिव्यज्ञक ध्वनिसे उतनन्न होने- 
बाली प्रतिध्वनि भी मूलध्वनिके समान वर्णकी अभिव्य्ञक है, ऐसा माननेसे ही 
उपपत्ति हो सकती है # | इससे--नीरूप चैतम्यके प्रतिबिम्ब न होनेसे--यहो 
स्वीकार करना चाहिए कि- घठाकाशके समान अन्तःकरणावच्छित्न चैतन्य ही 


जीव है और उपाधिसे अनवस्छिन्न चैतन्य ईश्वर है। 
संसारान्तरवर्ती चैतन्यक्ना तचत्‌ अन्तःकरणरूप उपाधियोंसे स्वोत्मगो जीव- 
भावसे अवच्छेद है अर्थीत्‌ संसारान्तरवर्ती समग्र चैतम्य अन्तःकरणरूप उपाधियोंसे 


नहीं है, क्योंकि उसका उत्पादक कोई नहीं है। इस परिस्थितिमें जैसे व ०५ नस 
आकाशरम्म प्रतिनरिम्बित होती है, वैसे ही मीरूप चैतन्य नीरूप अन्त पे 
बिम्बित नहीं होता १ नहीं, यह इृष्टान्त युक्त नहीं है अर्थात्‌ नीरूप श्राकाशमें नीरूप नहा 
प्रतिबिम्ब नहीं हे, किन वह शब्दान्तर ही हे आर उसका उत्पादक आकाश दे र 
निमित कारण दै--पूर्व शब्द । अतिध्वनिके प्रतिबिम्बूूव होनेपर आकाशगु् यह नही' 
हो सकती, कारण दिम्ब और प्रतिबिम्बके मेदपत्धमें अतिध्वनिरूप प्रतिबिम्बके प्रातिमासिक 
होनेंसे उरमें व्यावद्ारिक गुशस्वकी उपपत्ति नहीं हो सकती है और बिम्ब प्रतिबिम्बके अमेद 
पर्ुमें प्रतिध्वनिरूप प्रतिविम्बके बिम्बभूत एथ्वी आदि शब्दकी 583 भेद न होनेके कारण 
उसमें आकाशगुशल्वकी उपपत्ति मी नहीं हो सकती है, यद भाव दै। 

# तांत्पये यह है कि कए्ठ, ताछु आदि वर्णंके व्यक्षक नहीं हैं, परत अत 2 अभि- 
घातसे उत्पन्न ध्वनि ही उसकी अमिव्यक्षक दै। इसलिए जैसे युति ६9268: 
वैसे ही प्रतिदर्शकी अमिव्यक्तिम उत्पन्न प्रतिध्वनि ही वर्शकी व्यक्षक, है, अतः 
भी प्रतिबिम्ब रूप नही है, इसलिए इस इृान्तसे भी चैतन्यके प्रतिबिम्बका प्रतिपादन 
नड्ढी' कर सकते | 


नि मन 3१वअ न 


श्श२ सिद्धान्तलेशसंग्रह ' 


स्यादिति यो विज्ञाने तिष्ठन” हत्यादावेन्तपीमिमावेन विकारान्तर- 
वस्थानश्रवर्ण विरुद्ध्येत | अतिबिम्पपच्ते तु जलगतस्वाभाविकाकाशे सत्येव 


प्रतिबिम्बाकाशद्शनात्‌ एक दिशुणीकृत्य इचित्पपद्यते इति वाच्यम्‌। 
चेतन्यस्य 


यतः प्रतिषिम्बप्तेउत्युपाघावनन्तगतस्थैव तत्र प्रतििम्धो 


वाच्यय, न तु जलक्तद्न्यायेन ऋृत्स्नप्रतिबिम्ब! ! तदन्तगतसागस्य तत्र 


प्रतिधिम्बासम्भवात्‌ ! नहि मेघावच्छिन्नस्था55काशस्या5४लोकस्य वा जले 
प्रतिषिम्बवत्‌ जलान्तगंतस्या5पि तत्र प्रतिबिम्बों दश्यते। न वा मुखादीनां 
बहिःस्थितिसमये हव जलान्तनिंमजने5पि ग्रतिबिम्बोइस्ति । अतो जलप्रति- 


अवच्छित्र होनेसे जीवभावापन्न ही है, अतः अन्तःकरणरूप उपाधिसे रहित 
ईश्वरूप. चैतन्यका अश्माण्डसे अन्यत्र हो अवस्थान प्राप्त होगा। इस 
परिस्थितिमें 'यो विज्ञान ति॒ठए! (जो जीवमें रहता हुआ ) इत्यादि श्रुतिमें 
अन्तर्यामिभावसे इैथवरका विकारोंके अन्दर जो अवस्थानक्ा श्रवण है, वह विरुद्ध 
होगा | इसलिए जअवच्छेदवाद मानना युक्त नहीं है, प्रत्युत प्रतिबिम्वपक्ष हो 
मानना युक्त है, क्योंकि प्रतिबिम्बपक्षमं तो जलके अन्दर वस्तुतः स्वाभाविक 
आकाशके रहते ही आकाशपतिबिम्ब देखा जाता है, इसलिए ग्रकृतमें भी एक 
ही अपाधिमें प्रतिब्र्बिमूत जीवभावसे और तत्तत उपाधिके अन्तयामिभाक्से 
ब्रत्ति--अवस्थिति उपपन्न हो सकती है, अतः अवच्छेदवाद अयुक्त है, इस 
प्रकारकी यदि कोई शक्का करे, तो वह युक्त नहीं है, क्योंकि प्रतिबिम्ब॑पक्षमं भी उसी 
चैतम्यका उपाधिमें प्रतिबिग्गम मानना चाहिए, जिसका उपाधिमें अव्स्थाव 
नहीं है अर्थात्‌ जो चैतन्य उपाधिके अम्तर्गत नहीं है। जलूचम्द्रके दृष्टान्तसे 
सम्पू्णणा प्रतिबिम्ब नहीं मानना चाहिए। उपाधिके अन्तर्गत भागका उसी 
उपाधिमें प्रतिबिग्ब नहीं हो सकता है, क्योंकि मेघावच्छित्त आकाशका अथवा 
आलोकका जैसे जलूमें प्रतिब््ब होता है, वैसे जलन्तर्गत आकाशका या 
आलोकका जछमें प्रतिब्रिम्ब नहीं देखा जाता है। अथवा जलसे बाहर जब मुखकी 
अवस्थिति रहती दे, तब जैसे मुखका जछसे प्रतिविम्ब द्वोत्ा है, वैसे 
जरके भीतर मज्जन--समयमें उस जलूमें मुलका प्रतिबिम्ब नहीं देखा जाल 
है। इसते अर्थीव कथित दछ्तेंसि यह तिद्ध हुआ कि उपाषिमें अन्तर्गत 


| [ अयम परिष्देद | 
*्ााणण््र७#ऋचेनन-ंंंअ अं ड2 22222: इक बल 
भावेनाउवच्छेदात्‌_तदवच्छेदस्हितचैतन्यरूपस्पेश्वरस्थाउयडात्‌ बहिरेव स्व 


जीवैशरस्वरूपविचार उ 


माषालुदादसहित है श्श्३ 


बिम्बे प्रति मेघाकाशादेसिविअन्तःकरणाधुपाधिप्रतिषरम्ब॑ ्रति तदनन्तगंत 
स्थेव बिस्‍्व॒त्व॑ स्यांदिति बिम्बभूतस्थ विकारान्त्वस्थानायोगात्‌ ईर्परे 
अन्तयीभित्राह्मणाज्जस्याभावस्तुल्यः 

एतेना5वन्छिन्नस्थ जीवत्वे कठेमोक्त्समययोस्तत्र तत्राउन्तःकरणाब- 
च्छेववेतन्यप्रदेशस्य भिन्‍नस्रात्‌ कृतहानाकृताभ्यागमप्रसक् इति निरस्तम्‌। 
पतिबिम्वफ्तेडपि स्वानन्तर्गतस्थ स्वसंनिहितस्य चेतन्यप्रदेशस्याउन्तः- 
करणे प्रतिबिम्बस्थ वक्तव्यतया तत्र तत्राउन्तःकरणगमने बिम्बभेदात्‌ 
तत्तिबिम्ब॒स्याउपि मेदावश्यम्भावेन' दोषतौल्यात्‌ । न चे “अन्तःकरमप्रति- 
बिम्बो जीव इति प्ते दोषतोल्येडपि “अविद्याप्रतिब्रिम्बो जीव”, तस्य च 
तत्र॒तत्र गतरमन्त+/करण  जलाशयव्यापिनों महामेघमण्डलग्रतिबिम्बस्प 


हो उस उपाधिमें प्रतिविम्ब होता है । इससे जलप्रतिबिम्वके प्रति जैसे 


मेषराकाश आदियें बिम्ब्त है, वैसे ही अन्तः:करण आदि उपाधियोंमें रहने- 
वाले. प्रतिबिम्बके प्रति अन्तःकरण आदिमें अनन्तर्मूत चैतन्यमें # बिम्बत्व 
होगा | इसलिए बिम्बभूत चैतन्यके विकारके अन्दर अवस्थानका अयोग होनेसे 
प्रतिबिम्बपक्षमं भी यो विज्ञाने तिहन! इत्यादि अम्तरयामित्राह्षफकी असमझसता 
तुल्य ही है । 


इससे अवच्छित्न चैतन्यके जीवलपक्षमें कम करने और उसके फछ : 


भोगनेके समयमें पृथ्वी और स्व आदियें अन्तःकरणावच्छित्त चैतन्य प्रदेशके 
मित्र होनेपर भी कृतहान या अक्लताभ्यागम रूप दोषका असन्न निरस्त हुआ। 
क्योंकि प्रतित्रििक्षमं भी उपाधिमें अवन्तगंत और . उंपाधिके सन्निहित 


. चैतन्य प्रदेशका हो अन्तःकरणमें प्रतिबिग्य होता है, ऐसा कहना होगा | इसलिए 


उस-उस स्थलमें अम्तःकरणके गमनर्भ बिम्बके मेदसे उसके प्रतिबबिका भेद 


# अर्थात्‌ लोक यही अनुभव होता दे कि उपाधिकुक्षिमैं अप्रविश्का दी प्रतिबिम्ब 
देखा जाता है, उपाधिकुक्षिमं प्रविष्ठका प्रतिबिम्ब नहीं देखा जाता, यह भाव है। 

+ भाव यह दे कि अल्याण्डास्तर्गत चैतन्यमागके उपाधिके अस्तर्गत होनेसे उससे बाइस्के 
चैतन्यका ही प्रतित्रिम्र होमा, अतः ब्रह्माएडसे बाहर ही जिम्बरभूत चैतन्यके अवस्थानकी 
प्रसक्ति होगी और अन्‍्तर्यामी आ्रञणके साथ विरोध होगा | यदि प्रतित्रिम्बपक्तमें 
इंश्वरकी सर्वान्तर्यामित्वश्वतियादक श्रुतिके अनुसार लोकानुभवका परित्याय करके सम्पूर्ँ 
चैतस्पक्ना प्रतित्रिस मातकर अस्तर्थापरों ब्राह्मण्रे सामज्ञ स्यका उपपादन किया जाय; तो 

श्द्‌ 


4.4५ पक 2 


११७ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ प्रथम परिभ्देद 


भी अवश्यम्भावों है, अतः पूर्वोक्त झृतहान और अकृतका अभ्यागमरूष 
दोष समान हो है। शह्ला होती है कि अन्तःकरणमें चेतन्यका प्रतिबिग्ब जोब 
है, इस पक्षमें दोषकी सम्मानता रहनेपर भी ( हम ) अविद्यामें चितके प्रतित्रिग्वको 


अभिव्यक्तिका हेतु जलाशयके ऊपर भागमें गमनशील मेघके छिंद्रोंसे निकझ 
हुआ स्पष्ट प्रकाशविशिष है, वैसे ही इस लोक या परलोकर्मे गमन- 


अनवब्छित्त चेतन्य ईश्वर है, इस पत्षमेँ भी अन्तःकर्णामावावच्छिन्न चैतन्य ईश्वर है, ऐसी 
विवज्ञा होगी । अन्तःकरणके कल्पित होनेसे चैतन्यमें अन्तःकर्णावच्छिननके रहनेपर भी 
बस्तुसतू अन्ताकरणामाव है, अतः अन्तःकरणाभावावच्छिन्न चैतन्यरूप ईश्वरका सभी 
विकारोंमें अवस्थान हो सकता है। इससे इस पक्तमे अन्तर्यामी ब्राक्षणकी भी अनृपपत्ति नहीं है । 

तप्तिदीपप्रकरणमें अभाव भी ईश्वरकी उपाधि कद्दा गया है-- 


“अन्तःकरणसाहित्यराहित्याभ्यां विशिष्यते । 
उपाधिरजीवभावस्य ब्रह्मतायाश्व नान्‍्यथा ॥ ८ | 
यथा विधिरुपाधिः स्थात्‌ प्रतिषेघस्तथा न किम्‌ । 
सुवर्णलोहभेदेन शशहुलात्व न मियते ॥ ८६ ॥ 
अतद्व्यावृत्तिौ्पैण साताद्विघिमुलेन च। 
बेदान्तानां प्रदनत्तिः स्यात्‌ द्विवेत्याचार्यमाषितम्‌ ॥ ८७ ॥ 
इन होफ़ोंका तात्पय॑ यह है कि अन्तःकरणके साहित्य और राहित्वसे जीवभाव और ब्रहम- 
भावका भेद है अर्थात्‌ जीवत्वक्ी उपाधि अ्न्तःकरणसाहित्य है और अ्न्तःकरणराहित्य बद्मत्वकी 
उपाधि है, अन्य प्रकारसे उनका भेद नहीं हो सकता | भावक्रे समानअभावके व्यावर्तक उपाधि 
होनेमें कोई विशेष नहीं है | जैसे सुवर्ण और लोहके मेदसे शडः खलालवमें कोई विशेषता नहीं 
होती, वैसे ही भावाभावक्रे व्यावतंकलवमें विशेषता नहीं है । वेदान्तोंकी आतथाव्॒त्ति और 
विघिमुखसे द्विधा प्रवृत्ति होती है, ऐसा आचार्योका सम्मत पक्ष है। अतदृव्याइत्ति--तव्‌ 
शब्दसे ज़ह्मका परिग्रह होता है, अतत्‌ शब्दसे अह्मभिन्न अन्तःकरण आदिका, उनकी व्याइत्तिरूपसे 
बक्षका बोध होता है, और बुद्धिका साक्षी, मनका साक्षी, इस प्रकार विधिमुखसे मी ब्रह्मका 
बोध होता है। इस परिस्थितिमें प्रतिबिम्भ और अवच्छेद दोनों वादोंमे अन्तर्यामी 
आहणकी उपपत्ति और अनुपपत्तिके समान होनेपर 'सुतरां नीरूपे! इत्यादिसे नीरूप अन्तःकरण 


आदिमें चैतन्यके प्रतिबिम्बके असंभवका प्रतिपादन होनेसे अवच्छेदपक्ष ही आदरणीय दे, 
अतिबिम्बपत्त आदरणीय नहीं है | 


तदुपरि विसृत्वरस्फीतालोक हव तत्र तत्र विशेषाभिव्यक्तिहेतुरिति पके | 
ना5यं दोष: ! अन्तःकरणवदविद्याया गत्यमांवेन प्रतिबिम्बभेदानापत्तेरिति 


जीव मानते हैं। जैसे तत्तत्‌ जलाशयोमें व्याप्त महामेघमण्डलके प्रतिबिग्वकी' 


जीवेश्वरस्वरूपंकिचार ] सआषासुबादर दे कै के 
बाज्यमू, तयैदाज्वच्छेदपक्तेडपि री 
सम्भवात्‌ । तत्राउप्येक्स्य जीवस्थ कचित्‌ प्रदेशे कर्दृत्व ह०2/ पथ 
लमित्येद कृतह्वानादिदोषापलुत्तयें. वस्तुतो जीनैक्यस्य रा 
तन्न्यायादन्तःकरणोपाधिपक्षेजपि इस्तुतस्चेतन्यैक्यस्थ. तदबच्छेदकोपा हर 
क्यस्य च॒तन्त्रलास्युपगमेन न कस 23 
यथा हाय ज्योतिरात्मा विवस्वानपो भिन्ना बहुवैकोइसुगच्छन्‌ । उपाधिना 


_.-ौ--८- “एप क्य स् 
शोर अन्तःकरण भी अविधांमे अतिविग्बनूल जीवकी अर्थीत्‌ जीवगत कह त्व, 


मोक्तत्न आदिकी विशेष अभिव्यक्तिका हेतु है, इसलिए इस पक्ष समानता- 
प्रदुक् दोष नहीं है। कतहानादि दोषकी प्रसक्ति भी वहीं है, क्योंकि अन्तः- 
करणके समान अविधाकी गति न होनेसें प्रतिबिग्बका भेद हो | नहीं सकता। 
परन्तु यह शह्डा युक्त नहीं है, क्योंकि जब ग्ी उसो 
प्रकार अविद्यावच्छित्ष जीव है, ऐसा स्वीकार कर सकते हैं | अविद्या- 
प्रतिबिम्बो जीव इस पक्षमें भी ब्राह्मण आदि शरीरगत अन्त/करणसे अवच्छिल 
प्रदेशमें करत और देव आदि शरीरगत अन्ताकरणल अवच्छित्र प्रदेश 
मोकठृता है, इस अकार प्रदेश-मेद होनेपर भी कतहान आदि दोषका निराकरण 
करनेंके लिए अग॒त्या प्रतिबिग्बवादियोंको एकजीववादपक्षका अल्लीकार करना 
होगां, अतः इसो न्यायके आधारपर अन्तःकरणोपाधिपक्षम भी ( अन्‍्ताः> 
क्रणावस्छिल्न चैत्य जीव है, इस पक्षमे भी अम्तःकरणस अवच्छित्न चैतन्य- 
प्रदेशके मित्र होनेपर भी ) वास्तव जैतमयकी. एकता और चैतन्यकी 

अवच्छेदूक के उपाधिकी एकताको प्रयोजन माननेसे कतहान आदि दोषोंका निरा- 
करण भी # हो सकता है। परन्तु अवच्छेदपक्षमं यथा. ह्ार्य ज्योतिरात्मा०? 


५ ताले यह है. कि बस्तुतः चैतन्य यदि एक दै, तो अन्य जीव द्वारा पा पलक कर्क कल कक थे. वे मन जब व के गे 
कर्मोके फलका भोग अन्यको होगा, यह आपत्ति देना युक्त नहीं है, क्योंकि कक 
मतमें एक अन्तःकरणंसे अवच्छिन्न चेतन्य एक जीव है और अन्य अ्रन्ताकरणसे अवच्छिनन 
अन्य जीव है-- इस प्रकारका अम्युपगम होनेसे अन्तश्करणोंके मिन्‍न-मिन्‍न होनेसे ज्ीवान्तर- 
कृत कर्मोका जीवान्तरोंसे मोग नहीं हो सकता । इसी रहस्यकी ग्रन्थकारने तदवन्डेदको आर 
पाथिः इस शब्दस प्रकद किया है। इस अवच्छेदपचम पूवेकबनाजुतार श्रन्तकस्णके 
अमावसे युक्त चैतन्य--अन्तःकरणामावाबब्छिन्न चैतन्य--ईशवर है अथवा 'कारणोपाबिरीश्वरः 
इस श्रुतिके अनुरोधस अवियावच्दछित्न चैतन्य ईश्वर है, ऐसा समझना चाहिए । 


री किट ज न के . अल 


११६ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ प्रथम परिच्लेद 


कियते भेदरूपो देवः त्षेत्रेष्वेवमजोड्यमात्मा'--“अत एवं चोपमा स्रर्यका- 
दिवत्‌! ( उ० भी० आ० ३ पा० २स्॒० १८) इति श्रुत्तसतत्राभ्यां विरोधः । 
अम्बुवदग्रहणालु न तथसत्वत्र! ( उ० मी० अ० ३ पा० २ स्ू० १६) 


( जैसे प्रकाशस्वकूप एक सूर्य अनेक जल्पात्रोंमें प्रतिविग्बित होकर अनेक- 


रूप होता है, वैसे हो स्वप्रकाश यह नित्य आत्मा स्वतः एक होनेपर मी 
उपाधियोंमें प्रतिब;म्बिद होकर अनेकरूप होता है & ) इत्यादि श्रुतिके साथ 
और “अत एवं चोपमासूर्यकरादिवत! ते इस सूत्रके साथ विरोध है? नहीं, विरोध 
नहीं है, क्योंकि उदाहत सूत्रके अनन्तर पढित “अम्बुबदग्रहणातु न तथाल्वम्‌! 


# इत्यादिमें अदिशब्दसे “एक एवं ठ॒ मूतात्मा भूते भूते व्यवत्यितः । एकघा बहुधा चैब 
इश्यंते जलाचन्द्रवत्‌र ॥ “रूप रूप प्रतिरूपो बभूव” 'जीवेशाबामासेन कयेति' इत्यादि प्रतित्रिम्बन 
बोधक श्रुतियोंका मी अहणण करना चाहिए प्रथम श्रुतिका अर्थ है-एक़ ही मूठतात्मा जलमें 
प्रतिबिम्बित चन्द्रके समान सभी उपाधियोंमें प्रतिविम्बरूपसे अवस्थित होकर अनेक-सा दीखता 
है। छितीय श्रुतिका अर्थ है--प्रत्येके उपाधिमें आत्माक्ना प्रतिरूप या प्रतितिम्ब है । 
तुतीयका अर्थ दै--माया जीव और ईशकों आमाससे  ग्रतिबिम्बसे ) करती है। अनेक 
स्पलॉमें प्रतिरूपशब्द प्रतित्रिम्बरूप अर्थमें प्रयुक्त हुआ है। 'पुरुषका प्रतिरूप है? अर्थात्‌ पुरुषका 
प्रतित्रिम्ब है। इसलिए श्रुतियोंके साथ विरेध होनेसे अवच्छेदबाद अयुक्त हे, यह पूर्व- 
पक्तीका भाव है। 

$ अत एवं चोपमा सर्यकादिवत्‌? इस सूत्रका अर्थ है-चूँ कि आत्मा स्वभावतः एक अद्वितीय 
है, श्रुतियोंमे उतकी अनेकता औपाधिकरूपसे कही गयी है; इसीलिए. उसकी औपाधिक 
अनेकरूपतामं जल आदियें प्रतिबिम्बित सूर्य आदि इश्टान्तरूपसे श्रुतियोर्मे णहीत हैं। अर्थात्‌ 
जैसे सूर्यक्रे एक दोनेपर भी जल आदिम उसके प्रतित्रिम्बित होनेसे वह अनेकविध होता 
है, वैसे ही चैतन्यके स्वतः एक होनेपर भी अन्तःकरण आदिमें उसका प्रतित्रिम्त्र पड़नेसे 
बह अनेकविध होता है, यह भाव है | 


] तात्पये यह है कि भरुतिमें स्थित प्रतिरूप'शब्द प्रतित्रिम्बवाचक नहीं है, क्योंकि धवायुर्य- 
चैको भुवरन प्रविश्े रूपं रूप प्रतिरूपो बभूब” इसमें पढठित प्रतिरूपशब्दको प्रतित्रिम्ब अर्थ नहीं 
दो सकता । अतः सूर्य आदिके अदिविम्धदशन्तकी स्वस्सतासे ही चैतन्यका प्रतिविम्त्र कहना 
चादिए.। परत यह भी नहीं हो सकता है, कारण सूत्रकारने स्वयं हो “अग्बुवदग्रहणात्तु न 
तथात्वम! इस सूत्रसे उसका निराकरण किया है | सूत्रके दृश्ान्तमागके अ्र्थका ही मूलमें “यथा? 
इत्यादिसे विवरण किया है, तथापि संगहोत अर्थ यह है--जल आदिके समान अत्यन्त स्वच्छ 
और रूपवान्‌ उपाधिका ग्रहण न होनेसे सूय आदिके समान चेतस्यका प्रतित्रिम्ब नहीं हो सकता, 
यद्यापि अन्त/करण उपाधि हे, तथापि वह रूपवान्‌ और आत्मासे विप्रकृष्ट नहीं है, 
जैसे कि सूर्यूस विध्रकष जल है। इसपर शड्ढ होती दै कि यदि सूंका इृष्ान्त उक्त रीतिसे 


हैं. ५ 22020. 8 


जीपे र॒रवरूपक्थिर ] मावपासुवादसदित ११७ 


हत्युदाहलसत्नानन्तरबब्रेण यथा सर्यस्थ रूपवतः प्रतिबरिम्बोदययोग्य ततो 
विप्रकृष्टदेश रूपवज्जलं गृह्मते, नेद सर्वगतस्या55त्मनः प्रतिबिम्बोदययोस्‍्य 
किड्चिदस्ति ततो विप्रकृष्टमिति ग्रतिबिम्बासम्भवस्॒ुक्त्वा 'बद्धिहासभाकत्व- 
मन्तमीवादुभय॒सामज्जस्यादेवम! ( उ० -मी० अ० ३ पा० २ खू० २० ) 


. इति तदनन्तरखत्रेण यथा चहप्रतिबिम्बितः छ्यों जलइड़ों वर्षेते शव, 


जलदासे इसतीव, जलचलने जलतीवेति तस्था$5घ्यासिकं जलानुरोधिषृद्धि- 
दासादिभाक्त्मू, तथा आत्मनोउन्त/करणादिनाउवच्छेदेन उपाध्यन्त- 


सूत्रसे--- जैसे रूपवान्‌ सूययके प्रतिबिम्बके योग्य स्वच्छ और सूयसे दूरदेशमें रहने- 


वाल रूपवान्‌ जरू उपरूब्ध होता है, वैसे सर्वगत आत्माके प्रतिबिग्बके योग्य और 
आत्मासे दूरदेशवर्ती कोई वस्तु उपलब्ध नहीं होती” इस प्रकार मतिबिम्बका अतम्भव 
कहकर बृद्धिद्वासमाक्वम! इत्यादि अनन्तर पठित सूत्रसें--'जैस जहूमें . प्रति 
बिम्बित सूर्य जलको वृद्धि होनेपर बढ़ता-सा है, जलके कम होनेपर छोय-सां होता 
है और जलूके चलनेसे . जलप्रतिबिम्बित सूर्य मानो चलता है, इस प्रकार सूर्यमें जल्के 
सम्बन्ध आध्यासिक वृद्धि और ह्वास आदिकी प्रतीति होती है, वैसे ही चिंदा- 
त्माके अन्तःकरण आदिसें अवछित्न होनेके कारण (उसकें) बुद्धि आदि अपा्षिमें 


नहीं घट सकता, तो श्रुतिमें कहे गये'जलचन्द्रवत्‌! या 'जलसूगबत्‌”इत्यादि दृशन्तोंकी असकति 
झेगी । नहीं, असक्लति नहीं होगी, कारुण यद्रपि इष्टान्त और दा्न्तिकका प्रतिविभ्बितत्व- 
रूपसे साम्म्र नहीं दै,तथापि गृद्धि, हास आदिसे अन्य साइश्य होनेके कारण दृष्टान्तकी उपपत्ति- 
शो सकती है। 

इसी उपपत्तिका मूलमें 'बृद्धिहासभाकत्मन्तर्भावादुभवसामब्जस्थम! इस सूत्रसे उल्लेख 
किया गया है । यद्यपि मूलमें द्वी सूत्र॒का अर्थ किया गया है, तथापि विशेषरूपसे स्फुट होनेके लिए. 
फिर सुन*लीजिये--विशाल जलसमुदायमें यदि सूका प्रतित्रिम्प पड़े, तो वह बहुत बड़ा दीखता 
है, छुद्धपात्रत्थित जलमें प्रतित्रिमरत दूर्य छुद्धसा मासता है, जलके हिलनेस सूयंका भी हिलना* 
चलना मादम होता दे, वैसे ही आत्मा भी अन्तःकरण आदिसे अवब्छिन्न दे, अ्रतः उसकी 
अन्तःकरण आदिके अभ्यन्तर सत्ता है। इसलिए द्वाथी आदि विशालकाय जीबोंके अन्तः- 
करण आदि उपाधियोंके विशाल छोनेसे आत्मा विशाल माझ्म होता है और मच्छुर आदि 
चुद्ध जीवोंके छोटे अन्तःकरणमें वह छोय मादम होता है, अर्थात्‌ हशित आत्मा श्ञात होता 
है । अन्तःकरण आदिके गतिमान होनेसे वह चलतान्सा मास होता है। बस्तुतः 
नतो यह बढ़ा है, न छोटा है औरन चलता है | इसीलिए 'ध्यायतीय, लेलायतीव' 
( बुद्धिके ध्यान करनेपर आत्मा मानो ध्वान करता दे, चलनेपर मानो आत्मा भी चलता दे, 
ऐसा प्रतीत होता है ) यह श्रुति दै । अतः इछ्ठान्त और दार्शन्तिककी इसी रूपसे सक्षति है, 
इसलिए, दृष्टान्तवाक्य अनुपपन्‍न नही दे और उसका तात्यय॑ प्रतिबिम्बवादमें नही है। 


लि ल की न )2कअल आन 


हट सिद्धान्तलेशसंग्रह 


[ अथम परिच्छैद 


भौवादाध्यासिक॑ तदलुरोधिशृद्धिहासादिभाकत्वमित्येय इष्टान्तदाष्टरोन्तिकयोः 
सामज्जस्यादविरोध इति स्वर्य॑ ब्रन्नकृतैवाउबच्छेदपत्षे तयोस्तात्पयेकथनांत्‌ | 
“घटसंबृतमाकाश नीयमाने यथा घटे | 
, .. घंटो नीयेत नाकाश तदज्जीबों नोपमः ॥” 

'अंशो नानाव्यपदेशात्‌! ६ उ० सी० आ० २ या० हे स्ू० ७३) 
इति श्रुतिश्नन्राम्यामवच्छेदयत्तस्थेब परिग्रहाज्च । तस्मात्‌ सर्वेगतस्य चैतन्य- 
स्पाउन्तःकरणादिनाउ्वच्छेदोष्वश्यम्भावीति आवश्यकत्वात्‌ूअवच्छिन्नो 
जीव इति पक्ष रोचयन्ते । 


अन्तर्मूत होनेसे उसमें अन्तःकरणप्रदुक्त आध्यासिक वृद्धि और दास आदिकी पतीति 
होती है, इस प्रकार दृशन्त और दा्ीन्तिकका सामझ्स्य होनेसें विरोध नहीं है--ऐसा 
स्वयं सूत्रकारने हो यथा हाय! और 'अत एवं चोपमाः इत्यादि प्रतिब्म्वबोधक श्रति 
जौर सूत्रका अवच्छेदपक्षमं तायर्य कहा है। [ अवच्छेदपक्षम श्रुति आदिके विरोधका 
केंवल अभावही नहीं है, प्र्युत श्रुत और सूत्रका आनुकूल्य भी है, यह कहते 
हैं] “बट्संदृतमु०” ( जैसे घटके ले जानेपर घयवछित्र आकाझ्न नहीं हे 
जाया जाता किन्तु केब्रल घट ही हे जाया जाता है, वैसे ही जीव भी आकाशके 
तुल्य दे अर्थात्‌ जीव भी अवच्छित्र चैतयरूप है और उसको उपाधिक्ता ही 
गमन होता है) इस श्रुति और # 'अंशो नानाव्यपदेशातः इस सत्रस भी अब- 
च्छेदपक्षका हो लाभ होता है। इससे अर्थात्‌ प्रतिबिम्बपक्षम दोष होनेसे और 
अवच्छेदपक्षम किसी अकारका दोष न होनेसे सर्वंगत चेतन्यक्रा अन्त:करण 
आदि उपावियोंसे अवच्छेद अवश्य हो होगा, अतः अन्तःकरणावच्छित्न चैंतन्यको 
| जीव मानना ही अत्यन्त आवश्यक है। 


उप कप स्लप एज स्तर मत 5 अंशों नानाव्यपर हि 
] ; व्यपदेशात्‌-अंश:--जीव ईश्वरका अंश है, किससे ? इससे कि नानाव्यप- 
सम  आत्मानमन्तरों युति” ( जो आत्माका--जीवका अभ्यन्तर नियमन करता 
| ) इत्यादि हुतियोंमें नियम्यनियामक रूपसे जीव और ईश्वरका भेद कहा गया है। प्रकृतमें 
बनललर हर अवयव या एकदेश नहीं है, परन्तु घटाकाशके समान अन्तःकरणा- 
त्व्लूप ई ! मुख्य अंशत्व विवज्षित नही है, क्योंकि ब्रह्म निरवयव है, अतः उसका 
मुख्य अंश नही हो सकता । 
अल जय है, अर्थात्‌ अविद्यावब्छिन्न चैतन्य ईश्वर है, ऐसा भी जानना चाहिए, 
क्योकि कार्योपाधिस्यं जीवःकारणोपाधिरीश्वरः? ऐसी श्रुति पूर्वमें कही जा चुकी है । 'जीवेशाबा- 


को 
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कौस्तेय इव राधेयो जीवः स्वाविद्यया परः । 
नोउसासो नाउप्यवच्छिच इत्याहुरपरे बुधाः ॥ ४२ ॥ 
जैसे कौन्तेय ही रावेय है, वैसे ही परमात्मा ही अपनी अवियासे जीवमावापत्र होता 
है, न प्रतिबिम् है और न अवच्छिन्न है, ऐसा भी कुछ लोग कहते हैं ॥ ४२ 0 
अपरे तु-न प्रतिबरिम्बः, नाउप्यवच्छिनों जीवः! किन्तु 
कौन्तेयस्येव राधेयत्ववदविक्रतस्य त्रक्मण एवं अविद्यया जीवभावः । व्याध- 
कुलसंवर्धितराजकुमारद्षटान्तेन. 'अ्लेव स्वाविद्यया . संसरति, स्वविद्यया 
मच्यते' इति वृहदासण्यकमाष्ये श्रतिपादनात्‌ । 


कुछ लोग कहते हैं कि प्रतिबिम्ब जीव नहीं है और अबच्छिन्न भी 
जीव नहीं है, किस्त मैसे कुन्तोके ही पुत्र कर्णमें राधेयत्व ( राधापुत्रल ) 
का व्यवहार होता है, वैसे ही अविकृत ब्रह्म ही अविद्यासे जीवमांवकां 
व्ययहार होता है, क्योंकि बृहदारण्यकमाप्यमे--व्याधकुरुसंवर्धित राजकुमारके 
हृष्टान्ससे & अह्य ही अपनी अविद्यास संसारका भागी होता है और अपनी 
विद्यासे मुक्त होता है, ऐसा प्रतिषादन किया गया है। और राजदनो० 


मासेन करोति? इत्यादि श्रतिमं आभासशब्दका अथे अवच्छिन्न है, प्रतिविम्ब अर्थ नहीं दै, 
यह कहा क्षा चुका है। “माया च अविया च स्वयमेव भवति” इसमें माया! शब्दाथ है-- 


“कार्योपाधिरय जीवः” इस भ्रुतिके अनुसार अन्तःकरण । मायापदसे यद्दीत अन्तःकरणमें माया: 


शब्दका प्रयोग इसलिए है कि वह प्रकृतिका विकार है। अनवब्छिन्नचैतन्य ईश्वर है, ऐसा 
जो कहा गया है, वद चित्रदीपके आधारपर | और अन्तःकस्णामावावब्छित्नचैंतन्य ईश्वर है, 
यह सम्भवमाजसे कहा गया है, तालयंसे नहीं कहा गया है। अन्यथा कारणोपाधिरीश्वर:! इस 
श्रुतिके साथ विरोध होगा । अनवच्छिन्नकों ईश्वर माननेपर किसी उपाधिके न रहनेसे ईश्वर 
सर्वज्ष कैसे होगा १ इस प्रश्नका उत्तर उन्‍्हींसे पूछना चाहिए | इसीलिए वाक्यदृत्तिमें 
भगवान्‌ शझ्डराचार्यने 'मायोपार्थिजगद्नोनिः सर्वशत्वादिलक्षणः? ( माया उपाधिसे युक्त ईश्बरके 
सर्वेज्षत्व आदि लक्षण हैं ) ऐसा कहा है। 

£ हृ्शान्तका ताल यह है--राजकुलमें उत्पन्न हुआ कोई राजकुमार किसी 
कारणवश छोटी अवस्थासे ही व्याधके कुलमें रहा और अपनेको राजकुमार नहीं समझता था। 
किन्तु मैं व्याधका अर्थात्‌ एक निकृष्ट जातिका पुत्रा हूँ ऐसा जानता था। इसी कारण कदाचित्‌ 
चढ़ अत्यन्त श्र या विजयी होनेपर भी लोकमें अपनी निकृष्ट जातीयताप्रयुक्त अपमानका अनु- 
भव करता रहा। इस दशा्में उसके वंशका परिशान रखनेवाले किसीने उससे कहा कि तुम राजपुत्र 
हो, व्याघके पुत्र नहीं। इससे-अपनी उत्कृष्ट जातिक्रे स्मरणसे' हीनजातिप्र युक्त अपमान 
आदिको भूलकर वह उत्तम जातिऊके खुबका जैसे अनुमत्र करने लगा, वैसे ही ब्रह्म भी अनादि 


१२० सिद्धान्शलेशससंत्रह [ अथ्् परिष्छेद 
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ययैवमात्मनोउच्चस्प तस्भस्यादिवाक्यत/ ! 


इति वारतिकोक्तेश्व | एवं च स्वाविद्यया जीवभावमापन्नस्येव ब्ह्मण 
सर्वेग्रपश्भकल्पकत्वात्‌ , ईश्वरोएपि सह सर्वज्ञत्वादिधमें: स्वम्नोपलब्धदेवताब 
ज्जीवकल्पित इत्याचह्ते ॥ ६ ॥ 
एको जीव उत्पृउनेकस्तत्राउनुपदवादिनः | 
एक देह च॑ तस्वैकमन्यत्खमसमं विदुः | 9३ ॥ 
एक जीव है या अनेक जीव हैं, इस विप्रतिपत्तिम अनुपदवादी ( पूरवोक्त आचार्योमि से 


-कुछ लोग ) कहते हैं कि एक ही जीव है और उसका शरीर भी एकही है, अन्य सब स्वप्तमें 
देखे जानेवाले पदार्थोके समान प्रातिभासिकमात्र हैं | ४३ ॥ 


जैसे व्याषके कुछमें बढ़ा हुआ राजकुमार अपनो राजकुमारताकी स्मतिसे 
व्याधभावसे निमृत्त होता है, वैसे ही अज्ञ आत्माकी 'तल्वमसिः _ भादि 
वाक्यसे होनेवालौ स्पृतिसे अज्ञानता निवृत्त होतो है, इस प्रकार वार्तिकका 
वचन भी है। बृहदारण्यक्रमाष्य और वार्तिकके परय्योलोचनसे प्रतिविम्बादिभावसे रहित 
पूर्ण बह्ममें हो जौवभावकों सिद्धि है, अतः अपनी अविद्यासे जीवमावापन्न अ््म ही 
समी प्रपश्चक्री कल्पना करनेदाला होनेसे सर्वज्ञव आदि पर्मोस युक्त ईश्वर भी-- 
स्वृप्रम उपलब्ध देवताके समान & जीव द्वारा--कल्फित हे ॥ ६ ॥ 


श्रविद्याके प्रभावसे अपने स्वतः सिद्ध, नित्य और आनन्दरूप स्वभावकी भूलकर जीवभावकों 
प्रात हुआ है और तजन्य अनेक कट्टोंकों भोगता है । किसी समय गुरुद्वारा या शाख्ससे जब 
उसको शान हो जाता है कि "मैं जीव नहीं हूँ परन्तु सच्चिदानन्द ब्रह्म ही हूँ” तब जीव- 
भावको भूलकर वह अपने सत्यत्वरूपका अनुभव करता है | 


# स्वप्न देखनेवाला पुरुष--जीव जैसे स्वयं ही स्वप्रमेँ अपनेसे मिन्‍न सर्वशत्व 
आदि घर्मोसे युक्त क्रिसी देववाकी कल्पना करता है और उसकी अहर्निश पूजा करता है, 
और उसकी उपासनाते अम्युदय फल प्राप्त करता है, वैसे ही जागस्णमें मी ईश्वर कल्पित है, 
बह दृष्टान्तका भाव है । 
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अथा5उयं जीव एकः,  उताइनेकः ९ अनुपदोक्तप्तावलम्बिनः 
केचिदाहुः-एको जीवः , तेन चेकमेव शरीरं सजीवम्‌ | अन्यानि स्वप्न दषशरीरा- 
णीव निर्जीवानि | तदज्ञानकलिपत स्व जगत्‌। तस्यथ स्वप्नदशनवद्यावदविर्य 
सर्वों व्यवहारः। बद्धमुक्तव्यवस्थाष्पे नास्ति, जीवस्थैकेब्रात्‌ । शुक- 


. मुक्‍्त्यादिकमपि स्वामपुरुषान्तरमुक्त्यादिकमिव कल्पितमू। अत्र च सम्भा- 


वितसकलशड्ापडू प्रचालन स्वमनरष्टान्ससलिलधारयेव कर्तव्यमिति । 


अब सन्देह होता है कि जीव एक है या अनेक १ इस विषय अनुपदोक्त 
( अक्म ही अपनी अविदया से संसारी होता और अपनी विदासे मुक्त होता है, 
इस ग्रन्थसे कहे गये ) पक्षका अनुसरण करनेवाले कुछ छोग कहते हैं-- 
जीव एक हो है [ब्रह्म एक है और उसमें अवच्छेदवाद या प्रतिविस्व- 
वादका स्वीकार नहीं है, अतः जीवका भेद नहीं हो सकता है, यह भाव है !। 
इससे एक हो शरीर जोवसे युक्त है और अन्य जितने शरोर हैं; वे सबके 
सब स्वमर्में देखे जानेवाले शरीरोंके समान निर्जीव हैं। बह समस्त जगत 
जीवके अज्ञानमाक््से कल्पित है। जैसे जबतक निद्राकी निव्ृत्ति नहीं होती 
है, तमीतक स्वप्न देखा जाता है, वैसे ही जबतक जीवको अबियाका 
विनाश नहीं होता, तभीतक जोवके सब व्यवहार होतें हैं। [ इस एक जीव- 
वादमें पूर्वप्ष होता है कि यदि अज्ञानसे स्वप्नव्यवहारके समान यह 
समस्त जगतका व्यवहार कल्पित है, तो जैसे स्वप्नव्यवहार एकदम नष्ट हो 
जाता है, वैसे ही जगतका व्यवहार एकदम नष्ट हो जाना चाहिए, फिर 
विद्याकी स्वीकृति व्यर्थ है, इसपर इस ग्रन्थसे यह कहा गया है कि विद्या व्यर्थ नहीं 
है, क्योंकि जैसे कारणान्तरसे निद्रा आदिका क्षय होनेपर स्वप्तकों निबृत्ति होतो 
है, वैसे ही ज्ञानसे अज्ञानान्थकारके निवृत्त होनेपर हो समस्त संसार व्यवहारका 
नाश होता है, विद्याके उदयके बिता अज्ञाना नाश नहीं होता और 
अज्ञानके नाशके बिना इस अ्रपश्वात्मक व्यवहारका छोष नहीं होता। अतः 
विद्या निरर्थक नहीं है] इस पक्षमें बद्ध या मुक्तकी व्यवस्था भी नहीं हैं, 
क्योंकि जीव एक हो है। शुक्र आदिको जो मुक्ति सुनी जातों है, वह भी 
स्व्॒नकनलिक अन्य पुरुषक्ी मुक्ति आदिके समात्र ऋक्षित ही है। ताल यह है 
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सू त्रमेक॑ पर॑ जीवपदाभासान्‌ परानू परे । 

कुछ लोग यह कहते हैं कि एक खत्रात्मा हिस्ण्यगर्म मुख्य जीव है और अन्य 
सभी जीवामास हैं । 

अन्ये तु-अरिमज्नेकशर्रीरेंकजीववादे मनःप्रस्ययमलभमानाः अधिक तु 
भेदनिर्देशात्‌! ( उ० मी० झ० २ पा० १ ख्रू० २२ ), लोकबत्तु लीला- 
केवल्यम! ( उ० सी० अ० २पा० १स्ू० ३३) इत्यादिध्ल्जीबाधिक 
इश्वर एवं जगतः स्रष्टा, न जीव; । वस्या55प्तकामलेन प्रयोजनामाबेषपि 
केवल लीलयेव जगतः सृष्टिरित्यादि प्रतिपादयद्धिर्विरोध च भन्यमाना 
हिरएयगर्भ एको अद्मम्रतिबिम्बों सुख्यो जीवः | अन्‍्ये तु तत्मतिविम्ब- 
आह मल अवलआ मं > मम कीलन- जे नाक मद लिन नकद हक] 
कि जैसे स्वागसे उठा हुआ पुरुष स्वम्श्रममसे सिद्ध अन्य पुरुषकी मुक्तिको 
अम्यके प्रति कहता है, वैसे ही जीवके अमात्मक ज्ञानसे सिद्ध जञुक आदिकी 
मुक्ति श्रवण आदियें पुरुषोंकी प्रवृत्तिक लिए कहीं गयी है। इस एक जीव- 
वादे सम्भावित सम्पूर्ण शज्लारूप कोचड़का प्रक्षालन स्वप्नद्टान्तकूप. जल- 
ध्ारासे ही करना चाहिए । [ जैसे कोई झह्ढा करे कि यदि जोव एक ही है, 
तो विद्याके उपदेशक अन्यक्ा अभाव होनेसे ज्ञान नहीं होगा . और जीव 
तथा ईश्वरके विभक्त न होनेसे जीवका ईड्बरोपासना आदि व्यवहार मो नहीं 
होगा, ऐसी आशड्ढा करके कहते हैं--..'अन्न चा इत्यादिसे। जैसे सप्नदशामें 
स्वप्त देखनेवाला किसोक़ो ईइवर और किसीकों गुरु मानकर उपासना करता है 
और उससे विद्या श्रप्त करता है, वैसे ही प्रकृतमें भी होगा, यह भाव है ]। 


कुछ छोग--एकजीवकादमें सन्तुष्ट न होकर अथ्थीत्‌ प्रामाण्यनिश्वय न 
प्राप्तकर अधिक तु मेदनिर्दशात! लोकबतु.. लोलकैकल्यम! इस्यादि 
सृत्रोंक आधारपर जीवसे अन्य ईखर ही जगत्‌का खष्ट है, जीव खष्टा नहीं 
है. यद्यपि ईइ्रको कोई अमिलापा नहीं है, क्योंकि वह आप्तकाम है, 
इसलिए ज्गत्‌के सर्जनमें उसका कोई प्रयोजन नहीं है, तथापि केवल छीला- 
से ही जगतकी सृष्टि करता है! इत्यादि प्रतिपादन करनेंवाढोंके साथ ज्ञीवको 
सष्टिकत्ती माननेमें विरोध मानते हुए अक्का प्रतिबिम्भनूत हिरुप्या्म ही एक 
मुख्य जीव है। हिरप्यगर्सलसे जन्य इद्धांदि तो हिरण्यार्भके प्रतिबिग्बमूत 
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जावेश्वरस्परूप क्चार ] संपालुबादसादित ही 
भूवार्चित्रपटलिलितमलुष्यदेहीपिंतपटाभासकर्पाः जीवाभासाः संसारादि- 
भाज इति सविशेषानेकशरीर कजीववादमातिष्ठ नते 
योगीव कायब्यूहेदु जीवीउन्य इति चापरे ॥ #४॥ 
जैसे शरीरोंके समूहमें एक ही योगी अपना अधिकार रखता दे, बैसे ही हिसण्य- 


गर्मसे अन्य एक मुख्य जीव है [ और वही सब शरीरोंमे अधिकार रखता है ]॥ ४४ | 


अपरे तु-हिरएयगर्भस्य अतिकरल्प भेदेन कस्य हिरणएयगर्भस्य रे 
जीवत्वमित्यत्र नियामक नास्तीति मन्यमाना एक एवं जीवोडविशेषेण 
सर्व शरीरमधितिष्ठति । 


जत्रके पटमें लिखित मनुष्यक्ों देहमें अर्पित पधभासके समान संसार आदि 
भोगनेवाले जीवाभास हैं, इस प्रकार सजीव हैं. अनेक शरीर जिस एक 
जीवबादमें, ऐसे जीवैक्यवादका---अक्लोकार करते हैं। 

प्रत्येक कल्पमें हिरण्यर्मका भेद दोनेसे किस हिरप्यगर्मकों मुख्य जीव 
मानना, इसमें नियामक (प्रमाण) नहीं हैं अर्थात्‌ (अमुक कल्पका हिरप्यगर्भ ही 
मुख्य जीव है, अमुक कल्पका “नहीं! ऐसा माननेमें कोई विनिगमक ( एकतर- 
वक्षपातिनी युक्ति ) नहीं है। विनिगमकके बिना यदि हिरुप्यगमकी * मुख्य जीब 
माना जाय, तो अविशेषात्‌ सभी कह्यके हिरण्यगर्भ मुख्य" जीव होंगे । 
तस्मात्‌ पूर्वोक्त पक्षते भी एकजोव्बाद सिद्ध नहीं होगा ।  इसकिए 
एक ही जीव मुख्य और अमुख्य विभागके बिना सब शरीरोंमे अपने भोगके 
लिए. अधिष्ठित है, ऐसा मानते हुए अविशेषानेकशरीरिक जीवबादका$ 
ही कुछ"छोग स्वीकार करते हैं।[ भाव यह है कि अविदया्म चैतन्यप्रतिभिम्ब 
जीव एक- है, क्योंकि अविया एक है । वही जीव हल शरीरोंमें स्वमोगके . लिए 
अधिष्ठित हैं। अविद्यामें ब्रह्मप्रतिविम्ब हिरप्यगर्भशरीरम॑ अधिष्ठित हैं, और 
हिरण्यगर्भका पतिबिन्य  जीवामास इतर. शरीरोंम॑ अधिष्ठित हैः यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि इतर जीवेंके हिरप्यगर्भतिविम्ब होनेमें कोई प्रमाण नहीं है। 
यही एक एव! इसमें उक्त एककारका अर्थ है ]। 

# अविशेषेश अधिष्ठितानि अनेकशरीराणि यरिमिन्‌ एकजीवबांदे सः अ्रविशेषानेक- 


शरीरेकजीववाद:, स्तमः अर्थात्‌ जीवके मुख्य और अमुख्य विभागके त्रिना अधिप्ठित ई 
अनेक शरीर जिसमें एसा अनेकजीवबाद, यह भाव दै। 
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| न कै शरीशबयपमेद हब शक [तू शरीराकयचमेद शव शरीस्मेदे5पि 
प्सझ;; _आन्तरीयसुलाबलुसन्धानादर्शनेन शरीरमेदरय तदनलुसन्धान- 
प्रयोजकत्वकलुप्ेः । योगिनस्तु कायव्यूहसुलायनुसन्धानं व्यवहिताथंग्रहणवद्योग- 
अभाव निबन्धनमिति न तदुदाहरणमिति अविशेषानेकशरी रेकजीववाद रोचय्ते | 
दर लक किक 


सतना न ++ 5 
यदि सब शरोरोंमे एक ही जीव है तो झरीरके अवयबमेदके समान 


शरीरका मेद होनेपर भी परस्परके सुखादिका अनुसन्धान होना चाहिए अर्थात्‌ 
जैसे हाथ, पैर, मस्तक आदि अनेक अवयवबोंमें अधिकार रखनेवाले ए: 

हो वेबदत्तमें यह अनुभव देखा जाता है कि 'ेरे मस्तकों वेदना है और के 
सुख है! वैसे ही यदि एक जोब सभी शरीरोंगें अधिष्ठित है तो उसे स्‍ 

अनुभव होना चाहिए कि 'देवदत्तके झरोरगें मुझे खुख है और यहदत्तके शहर 
दुःख है। किन्तु यह अनुभव नहीं होता, इसलिए एकजीक्वाद अस्त 
है-- इस प्रकार यदि शा हो, तो वह युक्त नहीं है, क्योंकि [ यद्यपि पूर्वजनमके- 
शरीर अधिकार रखनेवाल्र जीव और इस जन्मके शरीरमें अधिकार रखनेवाल्य जीव 
एक हो है, तो भी ] जन्माम्तरीय सुख आदिका अनुसन्धान इस शरीरमे नहीं देखा जाता 
इससे चुख आदिकें अनुसन्धानके अभावमें शरीरमेदको हेतु मानना चाहिए, अतः के 
दोष नहीं है। अनेक शरीरोंमें योगोको जो सुख आदिका अनुसन्धान होता है वह तो 
व्यवहित अथेके झानके समान योगप्रभावसे होता है, _ अतः ड्से उद्हरण- 
रुपसे नहीं दे सकते हैं, [ तात्य्य यह है कि योगी अपने विलक्षण प्रभावसें 
अनेक शरोरोंकी घारण करता और उन सब शरीरोंमें से किसीमें सुख और 
किसोमें दुःखका अनुभव करता है। झरीर-मेदको यदि अननुभवके प्रति हेतु 
माना जायगा, तो उसे मिम्न-मिन्न शरोरमें सुख-दुःखका अनुभव नहीं होना 

चाहिए, अतः उक्त नियममें ( सुखादिके अननुसन्धानमें झरीरमेद कारण है 

इसमें ) व्यभिचार होगा--यह शंका होतो वह ठोक नहीं क्योंकि योगी जैसे सुदूर 

मूतकाडीन पार और सुदूर भविष्यस्कालीन अर्थका ( जिन्हें हम अपने 
चममचक्षुओंसे सर्वथा नहीं देख सकते हैं ) योगप्रभावसे ज्ञान कर लेंते हैं, बेसे हो 
योगप्रभावसे अनेक. शरीरोंमें सुख और दुःखका अनुभव कर लेते हैं। अतः 


दि यकिन मक पी 


जीवेधरस्वरूपकिचार ] मायासुवादसहित १२५ 


बद्यमुक्तंव्यवस्थार्थमन्तःकरणनेदतः ! 
जीकमेद॑ परे ग्राहुए, व्यवस्था चाउत्र कीदशी ॥ ४४ ॥। 
बद्ध और मुक्तकी व्यवस्थाके लिए. अन्तःकरणेके भेदसे जीवोका भेद है, ऐसा 
भी कोई लोग कहते हैं। इस अनेकजीवबादमे बद्ध और मुक्तकी व्यवस्था कैठीं है ॥४५. ॥ 
इतरे तु-अत्रापि बद्धमुक्तव्यवस्थाउभावस्य तुल्यत्वेन 'तथयो यो देवानां 
- प्रत्यवुद्ध्यप स एवं तदभवत! इत्यादिश्रुतेंः 'प्रतिषेधादिति चेन्न 


योगीके दृष्टन्तले कृथित नियममें व्यमिचार नहीं है अथोत्‌ सुख आदिके 
अननुसम्धानमें योगप्रभावते असहकृत शरीरभेदको प्रयोजक मर्नेंगे। योगीका 
शरीरभेद है, परन्तु वे योगप्रभावलसे असहक्ृत नहीं हैं किन्तु सहकृत हैं, अतः 
व्यमिचार नहीं है ]। 

कुछ छोग इस मतसे सन्तुष्ट न हो अन्तःकरण आदिको जीवकी 
उपाधि मानकर, अनेकजीवबादका आश्रय करके बद्ध और मुक्तकी व्यवस्था 
करते हैं, क्योंकि पूर्वके समान इस मतमें भी बद्ध और मुक्तकी व्यवस्थाका 
अभाव समान होनेसे 'तथो यो देवानां०” ( देबोंमें से जिस देवने आत्माका 
साक्षाक्कार किया, वही ब्रह्मरूप हो गया ) इत्यादि विद्वानमें मुक्तत्र जौर अबि- 
हानमें बद्धत्वका प्रतिपादन करनेवाली श्रुति और '्रतिषेधादिति चेन्न शारीरात' 


# 'अतिप्रेधादिति चेन्न शारीरात्‌! इस सूत्रका यह अर्थ दै--“न तस्य ग्राणा उत्कामन्ति! 
(उस ब्रह्मकेत्षाके प्राणोंका उक्तमण नहीं होता ) इस काण्वशालाकी श्रुतिसे अह्यतत्त्ववेत्ताके 
प्राणोंका उत्तमण निषिद्ध होनेंसे उसकी गति और उत्कान्ति नहीं होती है, यह नहीं कहना 
चाहिए, क्योंकि बृहदारण्यकर्मे “न तस्मात्‌ प्राणा उत्क्रामन्ति! ( उससे प्रार्णोका उल्करण 
नहीं होता है ) यह श्रुति ब्रद्धंवेत्तेक शरोरका ( जीवका ) उपक्रम करके सुनी जाती है । इसस 
जीवसे प्राणौत्रमणका निषेध है शरीरसे नहीं अर्थात्‌ विद्वानके ग्राणोंका भी शर्रीरते उल्कमण 
होता है, इसलिए, “न तस्य इत्यादि कास्वके श्रुतिका भी यही अर्थ करना चाहिए कि विद्वानके 
प्रा जीवसे उत्क्मण नहीं करते हैं, परन्तु उसके साथ-साथ ब्रह्मलोकमें जाते हैं। 
यह पूवपक्षंसूत्र दे । 

अनेकजीववादम भी--त्ह् ही अपनी अविश्वास संसारी होता दे और अपनी 
विद्यासे मुक्त होता है', ऐसा बृहदारण्यकमाष्यमें प्रतिपादन होनेंसे विशेध समान ही हे, ऐसा 
नहीं कइना चाहिए, क्योंकि उस भाष्यका यह तालय॑ है कि ब्रह्म ही अनेक अन्तःकरणरूपसे 
परिणत अपनी अविद्यासे अनेकजीवभावको प्राप्त करके संसारी होता है और अपनी विद्यासे 
क्रमशः मुक्त द्वोता है। यदि कोई कद्दे कि श्रुति-मृतिके ठीक-ठीक पर्यालोचनसे उनका तात्पयें 
अनेकजीववादमें नहीं शात होता है, अतः अनेकजीववाद असज्भत है, दो बह ठीक नहीं दे, 
क्योंकि तुल्ययुक्त्या उन-उन श्रुतियों और स्म्रतियोंका एकजीववादरम भी ताले नहीं है, ऐसा 
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शरीरात्‌' ( उ० भी० आ० ४ पा० २ सू० १२) इत्यधिकरणे बद्धमक्ततव- 
अतियादकभाध्यस्य च ना55ज्ञस्पमिति अपरितुष्यन्तोउन्तःकरणादीनां जीवोपा- 
धित्वाभ्युपगमेन अनेकजीववादमाश्रित्य बद्धमुक्तव्यवस्थां प्रतिपथचन्ते | 


ग्रतिजीवमक्दांशा मित्रा अह्माव्रतिक्तमाः ! 
तत्राशक्रमतों मुक्तिव्यवस्था केश्रिदीयते॥ 25 ॥॥ 
कोई लोग कहते हैं कि प्रत्येक जीवमें अविधाके अंश भिन्न-भिन्न हैं और वे बहाका 
आवरण करनेमें समर्थ हैं और उनके नाशक्रमसे मुक्तिकी व्यवस्था है ॥ ४६ ॥ 
तेषु क्रेचिदेवमाहु:--यद्यपि शुद्धतनह्माश्रयविषयमेकमेवाउज्ञानम्‌, तन्‍्नाश 
एवं च्‌ मोद्ठः , तथापि जोवन्मुक्तो अज्ञानलेशासुशृच्यभ्युपगमेन अनज्ञानस्य 
सांशत्वात्‌ तदेव क्चिदुपाधी बल्मावगमोत्पत्तो अंशेन निवर्तते, उपाध्यन्तरेघु 
सब 
यथापूथमंशान्तरैरनुवतेत इति । 
कि तपशश भय लहर ग7 कम का पाक कफ सदर ८ कक लक सउक पक डा पपत हि तक 
इस अधिकरणमें बद्धत्व और मुक्ततका प्रतिपादन करनेवाले भाष्यके साथ सामझस्य 


नहीं है अर्थात्‌ उक्त श्रुति और भाष्यकी अनुपपत्ति हे । 

उन अनेकजीवबादियोंमें से कुछ छोग यह कहते हैं कि यद्यपि शुद्ध 
ब्रह्मका आश्रय और उसको विषय करनेवाछा अज्ञान एक हो है, और उसके नाश 
होनेसे ही मोक्ष होता है, % तथाएि जीव्म्मुक्तिमें अज्ञानके विश्षेपांशकों अनुशृत्तिका 
स्वीकार, होनेसे अज्ञान सांश है, इससे जिस उपाधिमें ( जीवरूप अधिकरपें ) 
ब्रह्मज्ञानकों उत्तत्ति होगी, उसी स्थरूमें अंशत: अज्ञानकी निम्ृत्ति होगी और अम्य 
स्थलमें पूर॑बत्‌ अन्य अंशोंसे अज्ञानकों अनुबृत्ति होगी। 


कह सकते हैं। यह मी नहीं कह सक्नद्ने हैं कि अविद्याके एक होनेसे तदवच्छिनन जीव एक ड्ढै, 
क्योंकि कथित श्रुति और स्मृतिके आधारपर अविद्याका अनेकविधत्व भी सम्भव है और 
एकत्वका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियोंका तात्पर्य जातिके अमिप्रायस भी लगा सकते हैं अर्थात्‌ 
अविद्यात्व जातिके एक द्वोनेसे अविद्या एक है, ऐसा कहा गया है । कदाचित्‌ अविद्याकों एक 
माना जाय, ते भी कार्योपाथिरयं जीव: इत्यादि यूव॑की उद्यहत श्रुतिके बलसे नाना अ्न्ता- 
करण ही जीवकी उपाधियाँ हैं, ऐसा भी स्वीकार कर सकते हैं। अतः अनेकजीबवादयें विरोध 
नहीं है, यह भाव है । हे 

# विशिष्ट जीव और ईश्वर अज्ञानके श्राश्नय नहीं हो सकते हैं, क्योंकि वे स्वयं ही 
अशानसे कल्पित हैं, अतः शुद्ध ब्रह्म ही उसका. आश्रय है, इसी प्रकार अशानविषयत्व 
अर्थात्‌ अशानाबतत्वरूप विषयत्व भी शुद्ध में है ईवर्में नहीं है, क्योंकि जैसे औषशधिक मेदसे 
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आत्मन्यविद्यासंसयों हृदयग्रन्थिसंश्रयः । 
कट्ढेदात्तदयंसर्ग: ऋमान्मुक्तिकमः परे: ॥ 2७॥ 
आत्मामें जो अवियाका सम्बन्ध है, वह हृदयप्रन्थिप्रयुक्त--अन्तःकरण प्रयुक्त-- 
है, अतः अन्तःकरणके विनाशसे आत्मा और अविद्याका जो क्रमसे अ्रसम्बन्ध है वही 
उुक्तिक्रम है, ऐसा भी कुछ लोग कहते हैं ॥ ४७ || 
अन्ये तु--यथा न्यायेकदेशिमते भूतले घटात्यन्ताभावस्थ बत्ती घट- 
संयोगाभावों नियामक इति अनेकेपु ग्रदेशेष तद्वत्सु संसृज्य वर्तमानों 
घटात्यन्ताभावः क्वचित्देशे घट्संयोगोत्पत््या तदभावनिश्वत्ती न संसृज्यते। 


# कुछ लोग यह कहते हैं कि जैसे भूतरूमें घटात्यम्ताभादकी वृत्तिमें 
घटके संयोगका अभाव नियामक ( प्रयोजक ) है, इसलिए अनेक घटसंयोगा- 
भाववाले प्रदेशोंमे सम्बन्ध करके स्थित घठका अत्थन्तामांव किसी 
प्रदेशमें घटके संयोगक्ी उत्पत्तिसि घटसंयोगाभावक्नी निश्नत्ति होनेसे ( उस 


अन्य जीवकी उपलब्धि नहीं होती है, बसे द्वी ईश्वरकी भी अनुपल्ाव्धि हो सकती है। अतः 
उसको ( ईश्वरको ) आइत मानना अनुचित है । डे 
अश्ञान एक ही है, इसमें प्रमाण है--अशानवाचक शब्दोंका श्रुतिस्मृतियोंमे एकवचनान्त 

प्रयोग । जैसे “अजामेकाम', मायाल्तु प्रकृति? विद्यात्‌र, विभेदजनकेडशाने” इस्यादिमें 'अजाम्‌ 
“मायाम! 'प्रकृतिम! और “अज्ञाने' ये सव एकवचनान्त ही कहें गये हैं, और इसी एक 
अश्ञानके नाशसे मोक्ष होता है, ऐसा श्रुति प्रतियादन करती है-भूयश्रान्ते विश्वमायानिदृत्ति:।_ 
इस मतमें एकके तत्वशानसे समग्र अज्ञानका नाश नहीं माना जाता है, किन्तु जिस पुरुषको 
तस्वशान होगा उसी पुरुषका अशानांश नष्ट होगा, इसलिए ब्रद्ध और मुक्तकी श्रत्यन्त 


: डचित रीतिसे व्यवस्था हो सकेगी, यह माव है । 


% इस क््तमें शानसे अजानकी निल्‍ृत्ति होती है, ऐसा प्रतिपादन करनेवाले शात्रोंका अशानके 
सम्बन्धकी निदृत्तिमें ही तात्पय॑ मानना होगा, शानकी निद्ृत्तिमें नहीं | यदि अशानके नाशमें ही 
तालये माना जाय, तो जैसे वूल्लसमुदायके विरोधी अग्निके उदयसे समग्र तूलराशिका नाश 
झोता है, वैसे ही अज्ञानविरोधी शानके उदयसे समग्र अर्थात्‌ निःशेंष अशानके नाशका प्रसक्ष 
आयेगा । ऐछी परिस्थिति जीवन्स॒क्तिशासत्र और वद्ध मुक्तिशात्रके साथ अवश्य विरोध होगा । 
इसमें घटात्वन्ताभावका जो दृषठान्त दिया गया है, उसका तालये यह है कि “भूतलमें घट नहीं 
है! इस अनुभव से सिद्ध जो अभाव है, वह त्रौकालिक है अर्थात्‌ अत्यन्ताभाव है, इसलिए 
घटके लानेपर भी “घट नहीं है! एसी प्रतीति होनी चाहिए, परन्तु होती नहीं है, 
कारण कि घटाधिकरणमें घदात्यन्ताभावप्रतोतिका नियामक सम्बन्ध नहीं हे । श्रटात्यन्ताभावकी 
प्रतीतिका नियामक दै--घव्संयोगाभाव, और श्रदाधिकरणमें बट्संयोगामावक्रे न रहनेसें उक्त 
आपत्ति नहीं है । 
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एवमज्ञानस्थ चैतन्ये घत्तो मनोनियासकमिति तदुपाधिना तस्मदेशेषु 
संसृज्य वरतमानमज्ञानं क्वचिद्‌ ब्ह्यदशनोत्पक््या 'भिद्वते हृदयग्रन्थिः” 
इन्युक्तरीत्या मनसो निडत्तो न संसृज्यते । अन्यत्र यथापूर्वभवतिष्ठते । 
अज्ञानसंसगंसंसगावेव॒च बन्धमोज्ञावित्याहु! । 
जाविर्यक्तिमिष ॒प्वस्तां खात्मन्न यजाह्माति सा । 
जीव॑ जीवाश्रिताउकिदा मुक्तिः सेत्वपि चाउ्परे: ॥ 2८ ॥ 
जैसे व्यक्तिम रहनेवाला जातिरूप धर्म विनष्ट व्यक्तिका परित्याग करता है, वेसे ही 
जीवाध्रित अविद्या आ्रात्मशानी जीवका जो परित्याग करती है, वही मुक्ति है, यह 
भी किन्हीं लोगोंका मत हे ॥ ४८ ॥ 
अपरे तु-नाउज्ञानं शुद्धचेतस्याश्रयम्‌, कि तु जीवाश्रयं ब्रह्मविषयम्‌ । 


स्थलूमें ) सम्बद्ध नहीं होता--ऐसा किसी नैयायिकका मत है, वैसे ही चैतम्यमें 
अज्ञानकी बृत्तिताका नियामक मन है। इसलिए मनरूप उपाधिसे युक्त 
प्रदेश सम्बन्ध करके रहा हुआ अज्ञान किसी चैतन्यदेशमें अद्ापरोक्षकी 
उत्पतिसे. 'मिद्यते  हंद॒यग्रन्थि:०” .( अन्तःक्रणरूप अन्थि अद्दशनसे निवृत्त 
होती है) इस श्रुतिक आधारपर मनक्रो निवृत्ति होनेसे सम्बद्ध नहीं होता, 
और अच्यत्र अर्थात्‌ जिस प्रदेद्में अह्मज्ञाने अज्ञानकी निवृत्ति नहीं हुई है 
उस स्थरूमें यथापूर्व रहता हो है, [क्योंकि इस मतमें ] अज्ञानका सम्बन्ध 
बन्ध और अज्ञानका असम्बन्ध मोक्ष है [ पूर्वमतमें अज्ञानकी सत्ता बन्धन 
और उसका नाश मोक्ष हैं और इस मततमें अज्ञानकका सम्बन्ध बन्ध और 
असम्बन्ध मोक्ष है, यही पूर्वमत और इस मतमें मेद है ]। 

अज्ञान शुद्ध चैतम्यमं नहीं रहता # किन्तु जीवमें ही रहता है और 


# वेदान्तशाखसे प्रतिपाद्य जो शुद्ध चेतन्य है, वह अशानका आश्रय नहीं हे, क्योंकि 
धेद्ान्तवेद्यवस्तुको में नहीं जानता' इस अनुभवसे शुद्ध चैतन्यका अशानविषयत्वरूपसे ही 
अनुमष होता है । और “मैं परमात्माको नहीं जानता' इस अनुभवसे अज्ञानकी जीवा- 
श्रयत्वरूपसे प्रतीति होती है, अतः जीव ही अश्ञानका आश्रय है। अर्ान अपने कार्यभूत 
अन्तःकरणुसे युक्त चैतन्यरूप जीवमें क्रेसे रहेगा, यह शह्ला नहीं करनी चाहिए, कारण 
अन्तःकरणर्म प्रतिजिस्बनूत जो चेतन्य है उसीमें जीवत्वका स्वीकार होनेसे अन्तःकस्णा- 
बच्छिन्न चेंतन्यकों जीव मानते ही नहीं है । अन्तःकरुण सादि है, इसलिए उसमें प्रतिबिम्बसूत 
चैतन्यके भी सादि होनेसे वह अनादि अविधाक्रा आभ्रय न द्वोगा, इस प्रकारकी यदि शक्ल 
हो, तो वह भो युक्त नदी दे, क्योंकि अन्तःकप्णक्रे-सुबुप्ति ओर जाप्रदवत्थाके अनुभवसे 
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| अतश्चाउन्तःकरणप्रतिनिम्बरूपेषु सबेद जीवेष व्यक्तिद जातिवत्‌ प्रस्पेकपर्य- 


वसाधितया वर्तमानसृत्यश्नविद्य कश्वित्यजति नष्टां व्यक्तिमिव जाति!। स 
एवं मोन्ः । अन्‍्ये यथापूरवमाश्रयतीति व्यवस्थेत्याहु: । 


बह अक्षविश्यक है। इससे प्रत्येक व्यक्तिको व्यापत करके रहमेवालो जांतिके #े 


समान अम्तःकरणमें प्रतिबिम्बरूप सब जीबॉमें रहनेवाला अज्ञन--जैसे जांति- 
रूप धर्म नष्ट व्यक्तिका त्याग करता है, वैसे हो जिस जीवमें | किया उत्पन्न 
हुई है, उसका-त्याग करता है और यही त्याग मोक्ष कहलाता है। अन्य 
पुरुषका, जिसमें क्यिका आविभ्भोव नहीं हुआ है, आश्रय करता है, इस प्रकारसे 
भी कुछ छोग बन्ध और मोक्षको व्यवस्था करते हैं । 


लय और जन्म हैं, अतः उसके सादि होनेपर भी स्थूलके सूच्रमरूपसे बह अनादि है, ऐसा 
थपुंस्वादिवत्वस्थ सतो<मिव्यक्तियोगात्‌! (ब्र० सू० अ० २ पा० हे सू० ११) इस सत्नमे 
प्रतिपादय किया गया है। इस सूत्रकां यह अर्थ है--जैसे बाल्य अवस्थामें अ्रंनमिव्यक्त 
पुंस्थ और ल्रीत्व आदिको यौवनमें प्रादुर्माव होता है, वैसे ही स्थाप आदियमें अनमिव्यक्त 
अन्तःकरणकी, जो कि सत्‌ है, स्थूलावस्थारूप अभिव्यक्ति होती है। श्रनादि जैतन्यप्रति- 
बिम्पमें अविया रहती है, इसका विचार--माया और झषियाके अमेदनिरूपणके प्रसद्धमैं-- 
किया गया है है 

# द्वित्व या बहुत्के समान अज्ञन व्यासज्यदृत्ति ( एकाधिकत्यक्तिमात्रइत्ति ) माना 
जाय, तो सभीको अत्येक रूपसे 'मैं अश हूँ” ऐसा जो प्रत्यक्ष होता है, वह नहीं होगा, 
क्योंकि व्यासज्यवृज्षि घर्मके प्रत्यक्षम यावत्‌ श्राअयीभूत व्यक्तियोंका प्रत्यक्ष फारण झोता है, 
अतः एक-एक 'जीवको सत्र जीवोंका अत्यक्ष न शेनेसे एक व्यक्तिको व्यासज्यदत्ति, अशानका 
प्रत्यक्ष नहीं होगा | इसलिए अशानको गोत्व आदि जातिरूप घ॒र्मके समान प्रत्येक जीव- 
व्यक्तिमं पर्यवसोयी मानना चाहिए। वस्ठुतस्तु यदि अशान व्यासज्यश्कत्ति माना जाय, 
हो भी दोष नहीं है, कारुण अशानप्रत्यक्ष नित्य और साक्षिर्प होनेसे उसके अपरोक्षाव- 
भासमें यावदाश्रयका प्रत्यक्ष कारण नहीं हे, क्योंकि जन्य-प्रत्यक्षमे ही यावदाश्रयप्रत्यक॑त्व कारण 
होता है, यह भाव है | 

 उत्पल्न विद्यासे सनकी निवत्ति होगी और उसके निहरत होनेपर त्निबन्धन चैंन्व- 
प्रतिबिम्बका निरास होगा और इसीसे तद्दिशिष्ट चेतन मी निजत्त हो जायगा, इस ऋमसे मोद्द 
होगा । इसीलिए “जहात्वेनां ुक्तमोगामजोउन्यः ( विद्यावान्‌ जीव जिसके विषय मुक्त हुए 
हैं, ऐसी श्रविद्याका त्याग करता है ) कहा है। 

श्ज 
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“7 प्रयकावियान शशत्िय बकू. 7 मेदमाशित्य| चेतरे ।... 
तद्विनाशक्रमान्मुक्तिव्यवस्थां संग्रचत्तते ॥ ४९ ॥ 


कोई-कोई प्रत्येक जीवर्मे अ्रविद्याका मेद मानकर डसके विनाशक्रमसे मुक्तिन 


व्यवस्था करते हैं॥ ४६ ॥ 


इतरे तु--पतिजीवमविद्यामेदमस्युपगम्यैद॑  तदलुइत्तिनिइत्तिम्याँ 


बड़मुक्तव्यवस्थां समथयन्ते । 
अविशेषेण सर्वेषामविद्यात: प्रवर्तते । 
प्रयश्चोउस्मित्रेकतन्लारच्यः पत्ते पटो यथा ॥ ४० क| 
जैसे अनेक तन्तुओंसे एक पट उत्तन्न होता है, वैसे ही अविशेषसे सभी जीबोंकी 
अविथासे प्रपन्‍्च उसन्न होता है, ऐसा अनेक जीववादियोंमें कुछ लोग कहते हैं ॥ ४० ॥ 
अस्मिन्‌ पक्चे कस्याविद्यया प्रपज्वः क्ृतो5स्त्विति चेतू, विनिगमका- 
भावात्‌ स्वाविद्याकृतोइनेकतस्त्वास्ब्धपटतुल्यः । एकस्य मुक्तो तदविधा- 
नाशे एकतस्तुनाशे पटस्थेव्र तत्साधारणप्रपश्वस्थ नाशः, तदैव विद्यमान- 


कुछ छोग प्रत्येक जीव्में अज्ञानका भेद मानकर ही अन्नानकी अनुबृत्ति और 
निदृत्तिसे बध और मोक्षका समर्थन करते हैं & । 

इस अनेक-अज्ञानपक्षमें किसकी अविद्यासे प्रपश्च हुआ है! इस अश्के 
उत्तरमें कुछ लोग कहते हैं कि जैसे अनेक तन्तुओंसे पटका आरम्म हुआ हे, वैसे 
ही सभी जीवोंके अज्ञानसे यह समस्त अपश्व हुआ है, क्योंकि किसी एक जीवके 
अज्ञानसे अपश्वक्ी उतत्ति माननेमें कोई बछवत्तर विनिगमक ( युक्तिव्शिष ) नहीं 
है। जैसे एक तन्तुका नाश होनेसे उस तन्तुकी सत्त्दशा् जो विजातीय पट 
था, उसका नाश हो नाता है, वैसे ही एक जीवकोी अविद्याका नाश होनेसे 


# इस पक्तमें अविद्याकी अनुबृत्ति बन्ध है और अननुवृत्ति मो्त दै। और श्रविद्या 
प्रत्येक जीवर्मे अलग-अलग है । एक साननेपर बन्च और मोक्षका उपपादन नहीं हो सकेगा । 
यदि शक्कर की जाय कि श्रविद्याके अंशके आधारपर बन्ध और मोक्षकी व्यवस्था हो सकती है ! 
नहीं, नहीं हो सकती, क्योंकि वि्येधी विद्याका उदय होनेपर उस अवियाका किसी अंशसे भी 
अवस्थान नहीं हो सकता और जीवन्‍्मक्तिके निर्वाइके लिए अविद्याका लेश नहीं माना गया है, 


किन्तु अविद्याका नाश होनेपर भी प्रारूपके अनुसार उसके संस्कार कुछ रहते हैं, इसीको - 


अविद्याका लेश कद्दा गया दै। वस्त॒तस्तु भ्रविद्याका लेश है ही नहीं ! अ्रतः अविद्याका 
प्रत्येक जीवमें भेद मानना ही उचित है। 
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[ प्रथम परिच्छेद 


जीवैकत्वानेकत्यविचार है| मावालुवादसदित १३१ 


'तन्त्वन्तरेः पटान्तरस्येव इतराविद्यादिभिः सकलेतरसाधारणप्रपच्चान्तरस्यो- 
त्पादनमित्येके । 
ग्रत्यविद्य अपन्चस्य भेदं न्‍्यायनये यथा | 
अपेक्षाबुद्धिजद्वित्वं शुक्तिरूप्यं च मिच्यते ॥४१॥ 
जैसे न्यावमतमे-अत्येक पुरंषकी अपेक्षाबुद्धिस अन्य दविल्व भिन्‍न-मिनन होते हैं, 
और शुक्तिरूप्यादि प्रातिमासिक पदार्थ भी तत्‌-तत्‌ अशानसे मिन्‍्न हैं, वेंसे ही प्रस्येक 
अशानके भेदसे प्रपव्वका भी भेद है, ऐसा भी कोई लोग के हैं ५3 
तत्तदज्ञानकृतप्रातिभासिकरजत॒वत्‌ न्यायमते तत्तदपेज्षाबुद्धि 
जन्यद्वित्ववच्च तत्तदविद्याकृतो वियदादिप्रप5वः प्रतिपु रुषं मिन्नः । शुक्तिरजते 
त्वया यदू दृ्ट रजतम्‌, तदेव मयाउपीतिवदेक्यअ्रममाजमित्यन्ये । 


सत्साधारण विजातीय ग्रपश्चका नाश होता है और जैसे उसी क्षणमें 
( तन्तुके नाशक्षणमें ) वर्तमान अम्य तन्तुओंसे पूर्वपट्से विलक्षण पट उलन्न 
होता है, वेसे ही इतर जीवोंकी अविधया आदिसे--मुक्त जीवसे अम्य समस्त 
जीवोंका साधारण अम्य प्रपश्च उलन्न होता है। 
जैसे उन-उन पुरुषोंके अज्ञानसे # प्रातिमासिंक रजतको उत्तत्ति होती है 
और जैसे न्यायमतमें + उन-उन पुरुषोंकी आपेक्षाबुद्धिसे ( अनेकों एकत्व 
बुद्धि--यह एक है, यह एक है, इत्यादिरूपसे ) छिल्व आदि संख्या उतन्न 
होती है, वैसे ही उन-उन पुरुषोंके अज्ञानते आकाश आदि समस्त पदार्थोंकी 
उ्त्ति हुई है, अतः जज्ञानके भेदसे प्रस्येक पुरुषके प्रति हक कक है 
शक्तिरजतस्थलूमं जैसे एकलका अम होता है, जिस र तुमने देखा 
था वही सैंने देखा, वैसे ही जिस प्रपश्नको तुम देखते हो, उसो प्रपज्चकी 
मैं देख रहा हूँ', इस प्रकार पक्का अम ही है, वस्तुतः प्रपज्च एक नहीं 
है, ऐसा भी उन्हीं छोगोंका मत है । 
हाँ एक शह्ला स्थलमें-एक कालमें अनेक पुरुषोकी एक साथ ही 
अम ४228 नी पड़ अत एक रजतके प्रति कारण होंगे, अतः 
इश्टान्तकी असज़॒ति अवश्य होगी, परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि उक्त स्थलमें दैवयोगते 
एक पुरुषमें शुक्तिका ज्ञान द्वोनेसे 'नेद रजतमर ऐसे बाघक प्रत्यकसे दिन कि 
नाश दवोनेपर भी अ्नन्योमें स्जवका अम यथापूर्व अनुवर्तमान रहता ही है । अतः रजतका 


सानना होगा, इसलिए इृष्टान्तफी असिद्धि नहीं है, यह भाव दे । 
रे अं ्ाकसे! ड््स कथमका आशय यहदद दे कि वेदान्तसिद्धान्तमें--द्विव आदि अपेक्षा 
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१३२ सिद्धान्तलेशसंग्रह . 


ग्रातिभासिकरूप्यादे: अकृतिर्जाविसंत्रया । 
अविद्येशाश्रया माया विश्वस्पेत्यपरे जगुः ॥ ४२ ॥ 


प्रातिमासिक रूप्य आदिकी प्रकृति ( उपादान ) जीवबृति अविद्या हैं और ईशर्मे 
रहनेवाली माया समस्त विश्वकी प्रकृति दै, ऐसा कोई कोई कहते हैं ॥५२॥ 


जीवाश्रितादविद्यानिवहाद्‌्मिन्ना भायेव ईश्वराश्निता अपख्वकारणम्‌। 


जीवानाभविद्यास्तु आवरणमात्रे प्रातिभासिकशुक्तिरजतादिविक्षेपेष्पि च 
उपयुज्यन्ते इत्यपरे ॥ ७ || हे 
ईशस्य कर्तृता कीहकू ? तत्र केचित्‌ ग्रचचते । 
कार्यानुकूलविज्ञानचिक्रीपक्तितेति तामू ॥ श३॥ 
ईश्बरमें कैसा कतृत्व है?! इस प्रश्नके उत्तरमें कोई लोग कहते हैं कि कार्यानुकूल 
शानचिफीर्षा कृतिमत्व ही कत्‌ त्व है ॥३३॥ 
अवसितस्र॒पादानत्वम्भ , त्सक्तालुप्रसक्तं च। 


कुछ छोगोंका यह मत है कि जीवोंमें रहनेवाले अज्ञानके- समुदायसे 
ईइवरमें रहनेवाढों माया प्रथम्ूं है और यही समस्त वियद्‌ आदि संसारके 
प्रति उपादान है। और जोवोंको अविधा आवरणमात्रमें और उपादानरूपसे- 
प्रातिमासिक शुक्ति आदि विश्षेपमें उपयुक्त होती है # ॥ ७॥ 

[ अभिम्ननिमित्तोषादानत्वरूप  अ्मलक्षणमें प्रविष्ट | उपादनत्वका लक्षण 
समोप्त हुआ और उसके प्रसज़से प्राप्त जोवेश्वरस्वरूपनिरूपण तथा जीवेइवर- 
स्वरूपनिरूपणके अनन्तर प्राप्त जीवेकत्व, नानात्व आदिका भी निरूषण समाप्त 
हुआ | [ अब क्तृ त्वका निरूपण करते हैं-. ] 


बुद्धिजन्य नहीं हैं, किन्तु अनेकद्र व्यजन्य ही हैं, क्योंकि अनेक द्वित्त आदिकी और उनकी उत्पत्ति 
आदिकी कल्पनामें गौरव है इसलिए, श्रपेक्षाबुद्धि द्वित्व आदिकी व्यव्जक है, यह माना गया है। 

# यद्यपि जीवाधिरित श्रविद्या स्वाप्त प्रपञ्चके प्रति उपादान है, अतः इसका स्वप्तमए्डच्मे 
मले ही उपयोग हों, परन्ठ शुक्तिरजतके प्रति उलका उपयोग नहीं हो सकता, कारण 
रंजतकों अधिष्टान जो शुक्त्यवद्धिन्न चैतन्य है, उसमें जीवाबिया नहीं रहती है, तथापि 
अनुपपत्ति नही' है, क्योंकि 'रजतादिमें! आदि पदसे स्वप्नप्रप्च ही गहीत है, अथवा 
बाचर्पति मिश्रके समान शुक्तिरजतादिको जीवाद्याविषयीकृत शुक्त्या ववच्छिनन चेतन्यका ही विवर्त 
मानकर जीयाविद्याऔंका प्रातिमासिक रजत आदिके प्रति उपयोग बतलाया गया है, अतः 
अनुपपत्ति नंही' है । 
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[ अथस परिच्छेद 


अह्के कर्तृत्वस्वरूपका जब स्टकलाक गिर भाषानुदादस है टन मन न+ भाषानुवादंसहित .. शश३ 


अथ कीदश कठेत्वम्‌ १ हि रु 
केचिदाहः--तदेचत, सोडकामयत, तदात्माने स्वथमकुछ्त इति 
अवणोस्न्यायमत इंच कार्यालुऋलज्ञानचिकीपाकृतिमत्वरूपसिति । 
कार्यानुकूलविज्ञानमात्रं सा नेतरे तयीः । 
कार्यत्वेनानवस्थानादिति क्षान्ये ग्रचच्ञते ॥ ५४ ॥ 


कोई-कोई कहते हैं कि कार्योनुकूलशनवत्व ही कतृत्व है, क्योंकि चिकीर्षा 
( करनेकी इच्छा ) और ऋझतिके काये होनेसे तदनुकूल अन्य चिकीर्षा और इृतिके माननेमें 


अनकस्था प्रसक्त होगी ॥ ४४ ॥ मे 
अन्ये तु-चिकीर्षाकृतिक्ेत्वनिवोह्दय चिकीषाकृत्य न्तरापेक्ञायामन- 
वस्थाप्रसज्भात कायोलुकुरक्षानवचमेव अश्षणः कर्तृत्वम्‌ । न च ज्ञाने5प्येप 


४८25 कप बात ९ 
ब्रह्म कर्तृत्व कैसा है? [ ब्ह्ममे कोई परम नहीं है, अतः यदि कतृल 


है, वो उसका स्वरूप क्या हैं, यह आश्षिपक्तीका भाव है हे । 
इस आक्षिपके समाधान कोई लोग कहते हैं कि जैसे न्यायमतमें कार्यो- 


नुकूलज्ञानचिकोर्पाकृतिमत्तरूप के कर्तृव्क्ा लक्षण किया है, वैसे ही महतमें 
कतृ त्वका यही लक्षण है, क्योंकि पतदैल्लत० ( उसने ( अक्षने ) देखा, उप्तने चाहा, 
और उसने स्वतः ही अपनेको जम्रद्रंप किया ) इत्यादि श्रुति है [ यद्यपि 
हु 
ब्रह्ममें स्वतः कर्तृ त्व नहीं है, तथापि औपाधिक कंतू ल है, यह भाव है ]। 0 
कुछ छोग कहते हैं कि चिकीर्षके प्रति और ऋतिके प्रति कतृ ताका 
निवाह करनेके लिए यदि अन्य विकीर्षा और अम्य झतिका स्वीकार किया 
जायगा तो *% अनवस्था- होगी, इससे कार्यानुकूलज्ञानन् ही कर्त ल्का लक्षण है। 
# कार्यानुकुलशञानलिकीर्पाकृतिमत्वम-- कत्‌ त्वम! । इसका विवेचन कुछ पड क्तियोंके 
अनन्तर अनुवादम स्पष्टरूपसे किया गया है, लक्षणमें इच्छा, कृति आदिका यद्यपि ल 
नहीं होता, इच्छानुकूज इच्छा और कृतिके अनुकूल कृति ऐसा मानकर उनमें हक सार 
कतृ त्वमे ) लक्षरुसमन्वय किया जायगा, तो परिशेषसे अनवस्था ही म्रतक्त होगी, 8 
इस लक्षणकर्ताओंका अभिप्राय दे कि इच्छा आदिसे मिन्न जो कार्य है, उनके प्रति कठ दा 
यह लक्षण है, इच्छा आदिके प्रति नहीं, इच्छा आदिके प्रति अन्यविध कत्‌ 92004 
इसमें कतृ त्वलक्षणका श्रननुगम दोष होता है, यही अस्वस्त है। अतः का 
कर त्वम! अर्थात्‌ कार्यका अनुकूल शान जिसमें रहे, बह कर्ता है, ऐसा अन्ये तु इ 
अन्य पक्ष कद्ठा जाता दे | 


ही सि& न्वैेशसवह ६ अकक्‍म फरच्चुद 


नल मन नरम नमक नमन «+ + «अमन कमल नल 
असझ: । तस्य अक्मस्वरूपत्वेना:कायत्वात्‌। एवं च विवरणे जीवस्य 
सुखादिकत्‌ त्वोक्तिः , बीघणमात्रसाध्यत्वात्‌ वियदादि. वीजितम्‌ , दिरण्य- 
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ज्ञानमें यह प्रसक्ष नहीं है, क्योंकि जञानके अक्मस्वरूप होनेसे वह किसोका भी : 


कार्य नहीं है। [ तालयोर्थ यह है कि सब्िदानन्द परमात्मा समस्त जगतका 


कर्ती है और पूर्वमतमें करती वह कहा गया है--जिसमें कार्यका ठोक-ठीक 
परिज्ञान, उसको चिक्ोर्षा (कार्यकरों बनानेकी प्रबल इच्छा ) और कार्य- 
विषय्िणी ( कार्यानुकूछ ) कृति हो। जो कर्ता होता है, उसमें कार्यक्धियंक ज्ञान, “ 


कार्यविषयक चिक्रोर्प और तदनुकूल कृति रहती है, जैसे-बटका करती है-- 
कुम्मकार, उसमें घटका ज्ञान, घटकी चिकोर्पा और घटानुकूल कृति, ये तीनों 
विद्यमान हैं। तुल्य युक्तिसे इश्वरमें भी उपाधिवश कारयोनुकूल ज्ञान, चिकोर्ष 
और कृति माननी ही पढ़ेगी, अन्यथा इश्वरके कतृ लका निर्वाह *अहीं होगा । ऐसी 
परिस्थिति कर्तके लक्षणमें प्रविष्ट जो चिकीर्ष और कृति है, उनको 
कार्य माना जांय या नहीं! यदि उनको कांबे न माना जाय, तो ईश्वरसे 
अन्य चिकीर्षा जौर कृतिके भी नित्य होनेसे अद्वितीयलश्रुतकि साथ 
बिरोध होगा, इसलिए चिकोर्षा और कृतिको कार्य अवश्य मानना होगा | 
यदि वे कार्य हैं, तो चिक्रीर्षेके अनुकूल द्वितीय चिकी्पी और ऋतिके 
अनुकूल अन्य कृति माननी होगी, इस प्रकार द्वितीय चिकीर्षा और कऋृतिके कार्य 
होनेसे तदनुकूल तृतीय चिक्रो्षा और कृति माननी होगी, अतः इस ऋमसे 
विचारधारा करनेपर अनवस्था ही होगी, ज्ञानके अहास्वकूप होनेसे वह 
नित्य है, अत. तम्रयुक्त अनवस्था नहीं हो सकतों है, इसलिए चिकीर्षा और 
कतिसे रहित--कार्यानुकूल”' अर्थात्‌ कार्यके लिए उपयुक्त जो ज्ञान तद्दान्‌ 
जो हो वह कर्ता है--इस प्रकार प्रथम रक्षणमें अरुचि कतठाकर कताका 
लक्षण कहां गया, यह भाव है ]। इच्छा और कृतिका कर्तोके रक्षणमें प्रवेश्न 
नहीं है, अतः बिवरणमें सुख आदिका जीव कर्ता है, ऐसा कहा गया है #। और 
वीक्षणमात्रसे साथ्य होनेसे वियद्‌ आदि वीक्षित कहे गये हैं, हिरिप्यगर्म द्वारा मौतिक 


# यह तात्पर्य है--जीवमें सुख आदिकी उत्पत्तिके अनुकूल ज्ञान है, परन्तु 

» परन्तु सुख 
आदिकी उत्यत्तिके अनुकूल इच्छा या कृति नहीं है, क्योंकि, ऐसा अभुभूत नहीं है, और किसी 
तन्त्रकारने स्वीकार भी नहीं किया है । इसीलिए कार्यानुकूल शानवत्वरूपकतृ त्वका अज्ञीकार 
करके ही थिवरणकारका उक्त बचन सज्ञत होता है, अन्यथा सल्नंत नहीं होगा ! 
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अक्के कठैलसरूपका विचार ) भापानुवादसदित रद 


3 नम नननन नि + न न + मनन नरक 
गर्भद्वारा वीक्षणाधिकयत्नसाध्यत्वात्‌ भौतिक॑ स्मितमिति कल्पतरूक्तिश्व 


सब्बच्छत इति वदन्ति | 
एवं जीवोउपि कर्ता स्वाज्जयतः खमजस्य च। 
ततः छ्चनुकूलार्थाउडलोचनैवेति चापरे ॥ ५४॥ 
यदि कर्यानुकूलशानवस्व कतृत्व माना जायगा, तो जीव भी जगत्‌ और स्वप्तका 
कर्ता होगा, इसलिए सथ्ठिके अनुकूल आलोचनात्मक शञानबत्त ही कतृ त्व है, ऐसा कोई 
लोग कहते हैं ॥ ४४ ॥ 
अपरे तु-कायोनुकूलस्रश्व्यालोचनरूपज्ञानवस्यं कर्तेत्वम, न कायोलुकू- 
लक्ञानवचसात्रम्‌ । शक्तिर्वतस्वाम्रअ्रमादिषु अध्यासानुकूलाधिष्ठानज्ञानवचेन 


2 कल कनिपिन- नल पमनप 
पदार्थ वोक्षणसे अधिक यत्लसाध्य हैं, अतः मौतिक पदार्थ स्मित हैं क इस प्रकार 
कह्पतरुकी उक्ति भी सज्ञत होतो है । 

कुछ छोग कहते हैं कि 'मया इदं सथव्यम! इत्याकारक कार्यानुकूल जो 
आलोचनात्मक ज्ञान है, वह जिसमें हो, वह कर्ता है, केवड कार्यीनुकूछ श्ञानवान्‌ 


+ मामतीग्रन्थके आरम्ममें मज्ञलाचरण हे-- 
भनेःश्वसितमस्य वेदा वीक्षितमेतल्य पठच भूतानि । 
स्मितमेतस्य चराचरमस्य च सुप्त' महाप्रलयः ॥! 
इसका यद अर्थ है--जैसे पुरुषके निःश्वासमें कोई प्रयलविशेषकी आवश्यकता नहीं 
होती, वैसे ही जिस ब्रह्मके-ये समग्र शानके आगार चार्यों वेद प्रयक्के त्रिना ही--कार्य 
हैं, बिसकी दृष्टिमात्रसे ही ये महाभूत हुए, हैं, जिसका हिरण्यगर्भक साथ चराचर विश्व 
एक़ मन्दह्वत्य है और महाप्रलय जिसकी मानो सुषुतति है, उस बह्मका नमन करता हूँ। 
इस स्छोका महाभूत अश्षवीक्षित हैं और भौतिक चराचर प्रपबच अक्यास्मित हैं, ऐसा कहा 
गया है। इसी तात्ययको कहनेके लिए. कल्पतरकारने यह कद्दा है कि वीक्षणमात्रे ण सड्टत्वात्‌ 
भूतानि वीसितम्‌, हिरएयगर्भद्वारा साध्य॑ चराचरं वीक्षणाधिकप्रयत्नसाध्यस्मितसाम्यात्‌ 
स्मितम? ( केवल वीक्षशसे ही भूतोंकी उत्पत्ति है, अतः भूत वीछित कहे गये हैं. हिसए्यगर्म 
द्वारा चराचरकी उत्त्ति हुई है, अतः वीक्षणसे अधिक प्रयक्षसाध्य स्मितकी समानता होनेसे 
चराचर ब्रह्मका स्मित है श्र्थात्‌ लोकमें मन्दद्यासरूप जो स्मित है, उसमें बीक्षणसे --शानसे 
अधिक कुछ ओ४संचालनके अनुकूल यल करना पड़ता है, वैसे ही चराचरकी उत्पस्तिमं 
ब्रह्मकी वीक्षणके सिवा दिस्ण्यगर्भकी उत्पत्तिकूप व्यापार करना पढ़ता है; अतः वीक्षणाधिक 
यक्षकी अपेक्षा होनेसे चराचर स्मित हैं, यह माव है ) इक कल्पतरुव्याख्याके आधारपर 
कार्यानुकूल शानपत्तरूप कत्‌ त्वका ही लाम होता है, क्योंकि वीक्षणमात्रेण खट्टबात्‌' इसमें 
मातरशब्दते स्पष्ट ही चिकी्षा/ओऔर कुतिका निराश दोतां दै, यह भाव दै | 
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हर सिड्ठान्तलेशसंग्रह ( शथम परिच्छेद 


आबस्व कद सपरसकाद्‌। मे बेहपण। प4 पर पफ्लू 7 77 ऋत स्वप्रसब्ात्‌। न चेष्टापत्तिः अथ रथान्‌ रथयोंगान्‌ पथः सृजते 

$ सुजते स 
हि को! इत्यादिश्रुल्थैच जीवस्य स्वम्प्रपशकद त्वोफ़रिति वाच्यम्‌ । भाष्यकारेः 
'लाइलं गवादीनुदइतीतिवत्‌ कर त्वोपचारमात्न सथादिश्रतिभाननिमित्तलेन' इति 
व्याख्यातत्वादित्याहुः । 


कर्ता नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेपर जोबयों भी शुक्तिरजत और स्वश्नविश्रमके 
प्रति कतृ त्वका प्सक्त होगा, क्योंकि उसमें अध्यस्यमान ( जिनका अध्यास 
होता है, ऐसे ) रजत आदिके अनुकूछ जो अधिष्ठानका ज्ञान है, वह है। 
प्तु यह दोष नहीं है, प्रयुत इष्टपत्ति हो है, क्योंकि अथ रथान्‌०' ( सम्र- 
काहमें जीव रथ, घोड़े और मार्गको उल्नन्न करता है, क्योंकि वह जीव स्वाप् 
पदाथके हेतुभूत कर्मका कर्ता है) इस अ्रतिसे 'औव स्वाप्त अपश्का कर्ता है! 
ऐसा कहा गया है, नहीं इष्टापत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि भाष्यकारने 
व्याख्यान किया है कि जैसे “लाज़रू गो आदिका जद्दइन करता है! यह प्रयोग 
केवल औपचारिक है, वैसे ही रथ आदिके प्रतिमानके निमित्तरूपसे जीव कतृ त्वका 
उपचारमात्र & है। 


# लाज्जल यवादोनुद्व हति' ( हल गाय आदि पशुओंका उद्दहइन करता थांत्‌ गौ 

आदि पशुओंकी जीदनस्थितिको इल करता है) इस प्रयोगमें लाइलमें 2 05 
स्पितिकत स्वरूप उद्घोदृषृत्व सुना जाता है, वह सुख्य नहीं हो सकता है, क्योंकि हलका 
भक्ञण नहीं किया जा सकता है | पशुओंका उदृहन करना कैसे हो सकता है, इसलिए-- 
लाज्ञलसे कृषि होगी, कृषिसे गाय आदिकी स्थितिमें कारणभूत भूसा आदिका लाभ होगा--इस 
अकार परम्परासे औपचारिक कहा जाता है, वैसे ही स्वप्तरथ आदिका जो प्रतिमान--अ्रतिमास 
होता है: उसमें कारणभूत धर्म आदिके, कर्ता द्वोनेसे 'स हि कर्ता' इत्यादि श्रतिमे जीवोंमें 
स्वप्तरथ आदिके सवि कतू ता कही गयी है, वस्तुतः नहीं । इस प्रकार भाष्यकारने जोपमें 
ऑपचारिक कह स -स्वप्तरथ आदिके प्रति कहा है, विवरणमें सुख आदिके प्रति जोबमें जो 
कत्‌ त्वका प्रतिपादन किया गया है, वह भी इससे औपचारिक ही सिद्ध होता है | “मया 
इद खष्टव्यम्‌! ( मुझे यह बनाना चाहिए 2 इस प्रकार आत्माक्रे आलोचमात्मक ज्ञानके न 
रहने पर भी सुख आदि देखे जाते हैं, अ्रतः मुख्य कत्‌ त्वकी सम्भावना नहीं है 'वीक्षणमात्र- 
साध्यम” इस प्रकार जो कल्ततदका वचन है, इससे भी लश्व्यालोचनरूप शान ही वीक्षणशब्दसे 
अमिप्रेत्त है, अतः इसके साथ भी कोई विशेध नहीं है, यह भाव है। 
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' आक्षक्री सर्जताका सवरूपक्षार ] भाषालुवादसदित १३७ 


जगत्कतृत्वसंसिद्ध सर्वज्ञत॑ समर्थितम्‌ । 
* ईशस्य शात्रयोनित्याचच कीहसखियं भवेद्‌ ॥ ४$ ॥ 
ईश्वर जगत्‌का कर्ता है, इससे अर्थंतः और सम्पूर्ण वेदोंका कर्ता है, इससे साक्षात्‌ 
ईश्वरमें सर्वशत्व सिद्ध द्वे, वह सर्वेशत्व कैसा है !॥ ५६ # 
अनेनेव निखिलप्रपञ्चरचनाकरतभावेनाउ थसिद्धं-सर्वेज्ञत्व॑बहाणः 'शाखर- 
योनित्वात' (उ. मी, अ. १ या, १ स्त. ३ ) इत्यधिकरणे वेदकरेत्वेनाउपि 
समर्थितम्‌ ॥ ८ ॥ हि 
अथ कथ ब्क्मणः सर्जन सडच्छते । जीववदन्तःकरणाभादेन 
ज्ञातृत्वस्येवाइयोगात्‌ । 
इसो सम्पूर्ण प्रपश्लरचनाके क्तृत्वसे. अहम अर्थतः सिद्ध हुए 
सर्वज्ञ॒वकां 'शाखयोनित्वात! इस अधिकरणमें वेदकत तसे भी समन 
किया गया है # ॥ ८ ॥ 
अब शह्डा करते हैं कि ब्रह्म सर्वज्ञ कैसे हो सकता है? क्योंकि जोवके 
समान बदह्ममें अन्तःकरणका सम्बन्ध न होनेसे ज्ञातृब॒का ही असम्भव है + । 


# “जन्मायस्य यतः (जिस आनन्दकन्दसे धमस्त प्रपण्चकी उत्पत्ति, स्थिति और 
प्रलय होते हैं, वह ब्रह्म है ) इस सूत्रसे समस्त प्रपतचका कर्ता होकर जगत्‌का जो उपादान 
हो वह ब्रह्म है, ऐसा लक्षण प्राप्त होता है परन्तु सबंशल्के बिना सम्पूर्ण जगतकी “ 
उत्पत्ति, स्थिति और प्रलयके प्रति कतृ त्व ्ह्ममें नहीं हो सकता, अतः ब्रह्मका सर्वशल्व 
अथंतः सिद्ध है। और 'शासत्रयोनित्वात! ( अह्म सर्वश है, क्योंकि ऋग्ेद आदि साहू 
समस्त वेदोंका कर्ता है ) इस अधिकरणमें वेदकत॒ त्वसे भी स्वशताका साक्षात्‌ साधन किया 
गया है । पूर्वक “जन्मायर्य यतः! इस सूत्रमें अर्थतः सिद्ध है और 'शास्योनित्वात्‌ः में 
साक्षात्‌ सर्वशल्वका साधन है, क्‍्यों।क पूर्वदूतर ब्रह्कका लक्षण बोचन करता। है और 
शास्रयोनित्वात्‌! स्वकत्वका तावन करता है । 

+ यद्यपि यः सर्वशः सर्ववित्‌! ।इत्यादि श्रुतियोंसे श्ह्मके स्वेशत्वका साक्षात्‌ ही कथन 
है, तथापि युक्तियोंसे सर्वक्ि्वक्ा अधिक हृढीकरण करनेके लिए. इस सर्वशञवविचारका 
उपक्रम है। शंका करनेवालेका भाव यह है कि जीवमे शातृत्वका व्यवद्दार जो होता है, 
बह अन्तःकरणरूप जीवकी उपाधिके आधारपर ही अवलम्बित हे। ईश्वरको अन्तःकरण 
नहीं है, अतः उसमें शातृत्वका सर्वधा अभाव ही रहेगा | ईश्वरकी उपाधि अ्रन्तःकरण नहीं 
हो सकता, क्योंकि कार्योपाधिरयं जीव? इस उदाइत श्रुतिसि अन्तःकरण जीवकी ही 
उपाधि कही गयो-है। शातृत्व धर्म सर्वक्षत्वका व्यापक हे, अर्थात्‌ जदाँ-चहाँ सर्बशत्व होगा 
बहाँ-बहाँ शातृत्व अवश्य रहेगा, क्योंकि शातृत्वका एकदेश द्वी सर्वश्र है। इसलिए व्यापक 


श्प 


श्श्द सिद्धान्तलेशसंग्रह [ अथम परिच्लेद 
तत्र सर्वार्थविषयसर्वधीवासनोपधः 2 के ० 2 सा कायम ान यो कप ः 
सात्षिवाद भारतीतीर्थमते सार्वज्यमीरितस्‌ ॥ ५४७ ॥ 


सम्पूर्ण वस्तुविषयक सम्पूर्ण घोवासनाओँसे उपहित ईश्वर सम्पूर्ण विषयवासनाका 
साझ्षी है, अतः ईश्वरमें सर्वशतत्व है । ऐसा भारतीदीर्थक्रा मतत कहा गया है॥ ४७ ॥| 


अत्र सर्वेवस्तुविषयसकलप्राणिधीदासनोपरक्तह्नोपाधिक ईर्वरः 
अतस्तस्थ सर्वेविषयवासनासाक्षितया . सर्वेज्ञववमिति भारतीतीथादिपचः 
प्रागेव दर्शितः । 
चिच्छायायाहिमिमयावत्तिमेदेस्तदीशितुः । 
त्रेकालिकेष्वापरोह्य प्रकटार्यक्षतों किहुः ॥ #८॥ 
चित्मतिबिम्वका ग्रहण करनेवाली मायादइसियरोंसे ईरबरमें कालत्रय्में रहनेवाले 
प्रपण्चका जो अपरोक्ष श्ञान हे, वह सर्वशञव है, ऐसा प्रकटा्यकार कहते हैं ॥ ५८ ४ 
प्रकटाथंकारास्ताहः--यथा जीवस्य स्वोपाध्यन्तःकरणपरिणामाश्चेत- 
न्यप्रतिभिम्बग्राहिण इति तथोगात्‌ ज्ञाठृखम्‌, एवं ब्ह्मणः स्वोपाधिमाया- 
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# इस आश्षेपके समाधानमें भारतीतीर्थ आदिका पक्ष पूर्वमें दरों दिखाया 


गया हैं कि सर्ववस्तुविषयक्र सम्पूर्णप्राणिधीवासनाओंसे उपरक्त अज्ञानसें उपहित 
चैतन्य ईश्वर है, इससे -अपनो उपाधिभूत वासनाओंके विषयीमूत व्तुओंके 
अवभासक रुपसे ईश्वरमें सर्वज्ञत्वकी उपपत्ति हो सकती है। 

प्रकयर्थकार कहते हैं कि + जैसे जीवके उपाधिरूप अन्तःकरणके 
परिणाम (वृत्तियाँ) चैतम्यके प्रतिविम्कको अहण करते हैं, इसलिए उनके 
योगसे जीब ज्ञाता होता है, वैसे हो बह्मकी उपाधिभूत भायाके परिमाण चैतन्यके 


शातृत्थकी निवृत्तिसे व्याप्य स्वश्वका भी निरास हुआ, कारण व्यापकके अभावे व्याप्यका 
श्रभाव सिद्ध द्ोता दे, यह ठिद्धान्त है। अतः पृर्षपक्त द्वोतां है कि ब्क्ममें सरवशतवकी ,उपपत्ति 
केसे हो सकती दे । 


# सि्वेवस्तुविषयसकलप्राणिघीवातनोपाधिकस्य तस्य सर्वक्षचवस्थ तत एजोपफ्तेः! इंस 
अन्थसे दिखलाया गया दे [ द्रष्टव्य-यू० ६४ ] | 

+ जैसे प्रकटार्थकारके मतसे जीव्म शातृत्वकी प्रयोजक उपाधि अन्तःकरण है, वैसे ही 
ईरवर्रमे शातृत्वकी प्रयोजक उपाधि माया है, इसलिए मायोपाघिक अक्र्मे सर्वशत्वका व्यापक 


ातृत्व नहीं है, ऐसा नहीं है, परन्तु है ही । और “मायितस्तु महेश्वस्म” इत्यादि श्रुतिसि माया 
इश्वरकी उपाधि प्रसिद्ध है । 


०9 ०१278: // 


जहाकी सर्वेक्षताका स्वरूपविचार ] माशुवादसदत १३६ 


परिणामाशित्यतिषिम्बग्राहिणः स्सन्‍्तीति. तत्मतिबिम्बितेः स्फुरेः कालअय- 
बर्तिनो5पि ग्रपन्चस्थाउपरोलेयाध्वकलनात्‌ सर्वेज्ञत्वभिति। के 
तचशुद्धि छतो भूते स्ृतिं भाविनि तृहनम्‌ । 
अह्ममें.[ वर्तमान बस्तुका अनुभव दे], भूतफालीन बस्तुका स्मस्ण है और 
भविष्यत्कालीन वल्तुका मी ( मूलोक्त प्रकारसे ) शान है, इसलिए, ब्रह्म सर्वदा सर्वक् 
है, ऐसा त्वशुद्धिकार कहते हैं । 

तचशुद्धिकारास्तु-उक्तरीत्या ब्रह्मणो विद्यमाननिखिलगप्रपच्चसाक्षात्कार- 
सम्भवात्‌ तज्जनितसंस्काखत्तया च स्मरणोपपत्तेरतीतपसकलवस्त्ववभास- 
सिद्धि: । यूट्टेः प्राड मायायाः सुज्यमाननिखिलपदार्थस्फूरणरूपेण जीवादश- 
नुरोधेन विवतमानत्वात्‌ तत्साक्षितया तदुपाधिकस्य अक्ृणोदपि तत्साधक- 
त्वसिद्धेः अनागतवस्तुविषयविज्ञानोपपत्तिरिति सर्वज्ञत्वं समर्थयन्ते । 

सदा सर्वस्य सत्तवाचु साक्तिणा कौमुदीकृतः | ५९ ।। 

तार्वक्ये ज्ञानक्ूपतमिर्ट न ज्ञानकर्तृता। 

भाष्येउस्य जीवलिब्ललकीर्तनादिति ते बिदुः ॥ $० ॥ 

सूहमरूपसे सभी पदार्थोके विद्यमान होनेके कारण साक्तिरूपसे अह्म सब बस्तुओंका 

अ्रवभासक है, ऐसा कौमुदीकार कहते हैं। श्ञानरूपत्व ही सर्वश्त्व है, शानकत्‌ त्वरूप 
नहीं | इसीलिए, भाष्यमें शानकतृ त्व जीवका लिज्ञ कह्द गया है, ऐसा भी वे € कौमुदीकार ) 
कहते हैं ॥ ४६, ६० ॥ 
प्रतिबिम्बको ग्रहण करनेवाले हैं, अतः उनमें प्रतिबिम्बित स्फुरण ( चैत्य ) 
तीनों काल्में रहनेवाले प्रपश्चक्रो अपरोक्षसे विषय करते हैं, अतः अहमें 
सर्वशत्व हो सकता है । 

#तत्वगुद्धिकार कहते हैं कि पूर्वोक्त रीतिसें सम्पूर्ण वर्तमान प्रपश्चका 
साक्षात्कार सम्भव है और विद्यमान वस्तुविषयक साक्षात्कारसे उल्न्न संस्कारके 
आश्रयरूपस मभूतकालोन सम्पूण वस्तुके अवभासकी सिद्धि होतो है। 
संष्टिके पूवकालमें जीवोंके अद्टवश् सृज्यमान सम्पूर्ण पदार्थोकी वृत्तिखूपसे 
मायाका परिणाम होता हे, इससे मायामें प्रतिबिम्ब होनेसे मायोपाधिक ब्ममें भी मायाकों 
वत्तिके प्रति कतृ तवको सिद्धि होनेसे अनागत वस्तुविषयक विज्ञनकी उपपत्ति है, अतः 
्रह्मके सर्वेज्ञत्वकी सिद्धि है। 

# इस तत्वशुद्धिकारके मतमें पूर्वमतसे यह विशेष है--पूर्दमतमें ईश्वरका अतीत-अनागत- 
थिषयक शान अप्येक्ष ही है और इस मतमें जीवके समान ईश्वरका भी अतीत आदि विषयक 
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[| वदन्ति--स्वरुपज्ञानेनेव. अक्मणः स्वसंसृष्टसवीषमास- 
बात सक्षम । अतीतानागतयोरप्यविद्यायां चिन्रभित्तो विशेष्टानु- 
न्मीलितक्त्रिवत्‌ संस्कारात्मना सख्ेन तत्संसर्गस्थाध्प्युपपततेः। न तु 
इतिह्ानैस्तस्थ सर्वजत्वम्‌ । “तमेव भान्तसनु भाति सर्वमः इति 


१४० सिद्धान्तलेशसंग्रह [ अथम परिज्छेद 
कम उकलक सनक >> 32 मन ड पल ओ 
कौमुदीकृतस्तु 


कौमुदोकार कहते हैं कि स्वरूपजञान्सें हो # ब्क्म. अपने साथ सम्बद्ध 
सब पदा्थोंका अवभासक होनेसे सर्वज्ञ है। जैसे विमृषट होनेसे अनमिव्यक्त 
चित्र संस्काररूपसे चित्रमित्तिम॑ रहता है, वैसे द्वी अतोत और अनागत 
पदार्थ अविद्याके संस्काररूपसे रहते हैं, अतः उनके साथ ब्ह्मका सम्बन्ध है । 
इसलिए अतीत और अनागत विषयके साथ सम्बन्ध होनेसे ततसंसष्ट ब्रह्म सर्वज्ञ 
है। इत्तिज्ञानसे ब्रह्म सर्वज्ञ॒नहीं है, क्योंकि 'तमेव भान्त०” + ( उसके ही 


शान परोक्त हे, क्योंकि लोकमें वर्तमानविषयक शान ही अपरोक्ष शान कहा जाता है। अबर्त- 
मानविषयक अपरोक्ष शान नहीं कद्दा जाता, अतः लोफमें अनुभूत स्वभावका शासत्र मी अति- 
क्रमण नहीं कर सकता है | 


काल और सष्टिकालमें उंस्काररूपसे विद्यमान रहते हैं, इसलिए उनका अह्के लाथ सम्बन्ध 
होता दे अतः अतीत और अनागत वस्तुओंसे सम्पक्त अह्ममें सर्वशत्वकी अनुपपत्ति नहीं हो 
सकती । देवताधिकरणके भाष्यमें और आरम्मणाधिकरणके भाष्यमें अत्तीत और श्रनागत 
चस्तुकी प्रलयकालमें और सष्टिकालमें संस्कारात्मना अधस्थिति रहती है, इसका निरूपण किया 
गया है । इसमें एक बातकी न्यूनता रहती है, उसे जानना चाहिए--जत्र स्थूलप्रघनचका 
अवस्थान है तब सूक्म प्रपन्‍्च नहीं है और प्रलयकालमें 'सूक्रम प्रषच है, तो उस कालमें 
स्थूल प्रपठ्च नहीं है, अ्रतः सत्र कालमें सब्र अपबन्चके साथ ब्ह्मका सम्बन्ध न होनेसे ब्ह्ममें 
असंकुचित सर्वश्ञत्व सिद्ध नहीं होगा | 


। तिमेष भान्तम? इसमें 'एब'के अवधारणार्थक होनेसे यह अर्थ स्पष्ट भासता है कि अहम 
विषयके प्रकाशनमें अन्य किसी चस्तुकी अपेज्षा नहीं करता है, श्रतः ब्र्मकी सर्वश्तामें 
बृत्तिकी अपेक्षा नहीं है, परन्तु स्वरुपशानसे ही ब्रह्म स्पसम्बद्ध सकल पद्॒र्थोका अवमास 
करता है | इस विषयमें भी कुछु क्चिरणीय अंश हैं, जैसे अ्र्मचैतन्‍्य जगत्‌के अवभासनके 
लिए मायाबत्तिकी अपेज्ञा करे तो 'तमेब” इस श्रैत अवधारणके साथ विरोध होता है, वैसे ही 
घर ब्रादि के अवभासनमें जीच अन्तःकरण बृत्तिकी अपेज्ता करता है, तो श्रौत अवधारणके 
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कद्मकी सर्वज़ताका सतरूपक्चार | सावानुवादसहित १४१ 


सावधारणशुविविरोधात्‌ सृष्टेः प्रागेकमेवाउद्रितीयमित्यवधारणाजुरोधेन महा- 
भूवानामिव उृत्तिज्ञानानामपि प्रलयस्थ वक्तव्यतया अह्मणस्तदा सर्ज्ञत्वा- 
भावापत््या ग्राथभिकमायाविवरतरूपे इंक्षणे तत्पूवके महाभूतादो च॑ 
खट्ृत्वाभावश्रसज्ञाच । एवं सति अह्ृणः सर्वविषयज्ञानात्मकलवमेव स्यात्‌, 
नतु सर्वज्ञातत्वरूपं सर्वज्ञवमिति चेत्‌, सत्यम््‌ | सर्वविषयज्ञानात्मकमेव 
ब्रह्म, न तु सर्वज्ञानकर्तृत्वरूप ज्ञात्वसस्ति | अत एवं वाक्यान्वयात' 


प्रकाज्षित होनेपर सब वस्‍्तुओक़ा प्रकाश द्ोता है) इस अवधारण (एवं ) 
के सहित श्रृयमाण श्रुतिके साथ विरोध होगा और एकमेबाद्वितीयम' ( एक ही 
अद्वितीय ) इस अवधारण श्रुतिकि आधारपर सृष्टिके पूर्वकालमें महामूतोंके 
समान वृत्तिज्ञानोंका प्रत्य है, यह कहना होगा, इसलिए उस कालमें वृत्तिका 
अभाव होनेसे ब्हममें सर्वज्ञ॒त्वाभावकी प्रसक्ति होगो और प्राथमिक ( आइद्य ) 
मायाके प्रथम परिणाम ईक्षणमें और डस ईश्षणपूर्वक महाभूत आदिकी सिम 
ब्रह्मकी ख्ठृतता भी नहीं रहेगी । 

इस परिस्थिति ब्रह्मकी . सर्ववस्तुविषयज्ञानात्मकता ही सर्वज्ञता होगी, 
सर्वज्ञानकर्तृतारूप. नहीं होगी, ठीक है, सर्वविषयकशानामकत्व ही सर्वेशत् 
है, क्योंकि सर्वविषयकज्ञानस्वरूप जअक्य है, . सर्वज्ञानकत्‌ स्वरूप ज्ञातृत्त 


साथ विरोध होगा ही । यदि इस अनुपपत्तिके परिदारके लिए. सम्पूर् जड़ वस्तुएँ दृत्तिसाक्षेप 
चैतन्यसे ही प्रकाशित द्षेती हैं, यह अवधारणश्रुतिका अ्र्थ माना जाय, तो अहचैत्तन्य भी 
मायादत्तिकी अपेक्षा, करके जड़ वस्लुको प्रकाशित कर सकता है, इसमें आपत्ति नहीं है । 
*इस मतमें वृत्त्यनपेक्त अरह्म स्वरूप शानसे दी सर्वावभासक होकर सर्वक्ञ है, यह कहा जाता 
है, क्योंकि 'एकमेवाद्वितीय॑ त्रह्म' इत्यादि श्रुतिकि आधारपर प्रलयकालमें सत्र वृत्तियों का विनाश 
प्रतीत होता हैं। इसलिए, इत्ति द्वारा, सष्टिके पूर्वकालमें इत्तिका ऋमाव होनेसे, तदेह्नतः ( उसने 
ईक्षण किया ) इस प्रकार ईक्षण नहीं हो सकता है । यहाँपर भी विचार करने लायक एक 
बात है-- सष्टिके पूर्वकालमें माया आदिकी सत्ताका अवश्य अद्भीकार करना होगा, क्योंकि 
वेदान्तसिद्धान्तमें अविद्या आदि छः पदार्थ अनादि माने गये हैं । “एक़मेवाद्वितीयम! इत्यादि 
श्रद्धितीयत्वके अवधास्ण॒कों मुख्य नहीं मान सकते हैं, परन्तु माया आदिके अनादित्वकी ग्रति- 
पादक श्रुतिके आधारपर व्याकृत-कार्यरूप द्वितीयसे रहित ब्रह्म था, यह “अद्वितीयम! 
का अर्थ करना होगा । इसी न्यायके अनुसार सर्वविषयकज्ञानकतृ त्वप्रतिपादक श्रुतिके बलसे 
मायाइत्तिसे व्यतिरिक्त कोई द्वितीय बस्तु दे द्वी नहीं, ऐसा अर्थ अद्वितीय श्रुतिका क्यों न किया 
जाय | और ईक्षत्यघिकरणमें भाष्यकारने भी मायाइत्तसे ही सर्वशत्वका समर्थन किया है | 
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ननतभननतियता+-++-++६८२०३--०----०३०--००-००ह--००--०.०--०---- 0 
( 3० मी० झ० ! पा० ४ स्त० १६ ) इत्यधिकरणे विज्ञाठत्व जीवलिज्न- 
मित्युक्त भाष्यकारें: । 'यः सर्वेज्न/ इत्यादिश्वुतिरपि तस्य ब्ञानरुपत्वा- 
भिम्रायेणेब योजनीयेति । 

हदृश्यावच्छिचरूपेण चितः कार्यवसम्भवात्‌ । 

सार्वश्यं ज्ञानकर्त्‌लं वाचस्पतिमते स्थित ॥ $? ।। 


दृश्यावच्छितरूपेण चैतन्य कार्यरूप हैं, श्रतः शानकतृ'त्व ही सर्वश््व है, ऐसा 
बाचस्पति मिश्रका मत है॥ ६१॥ 

यद्यपि ब्रह्म स्वरूपचेतन्येनेव स्वसंसृष्टरवौदभासकम्, तथाउपि तस्थ 

दस ग्यत्वेः कक कम 
स्वरूपेणा5कार्यत्वे5पि दश्यावच्छिन्नरूपेण तु अह्यकार्यत्वात्‌। थयः सर्वक्षःः 
जाम ॒-॒॒च चुरा कि िरयिलकसय्िलनेििलड: 9 


(सर्वज्ञखव) अहम नहीं हैं अर्थात्‌ अक्ष ज्ञात्त, नहीं है। इसीलिए “वाक्यान्ययत्‌ के 
इस अधिकरणमें भाष्यकारने विज्ञातृववका जीवके लिक्रूपते कथन किया है। 
वः सर्वज्ञ" (जो सर्वश ) इस श्रुतिको भी ज्ञानरूपताके अमिप्रायसे ही 
योजना करनी चाहिए । 

# आचार्य वाचस्पति मिश्र कहते हैं कि यद्यपि ब्रह्म अपनेसे सम्बद्ध सब 
वस्तुओंका अवभासक स्वरूपचैत्यसे ही है, तथापि स्व॒रूपतः चैतन्यके उसके 
कार्य न होनेपर भी दृश्यावच्छिन्न रूपसे वह कार्य ही है, इससे 'थः सर्वज्ञः 


# 'वाक्यान्वयात्‌? “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः इत्यादि अुतिमे द्रष्टन्यरूपसे कह्दा गया आत्मा 
जीव नहीं है, कितसे ! इससे कि “इ्दं सर्वप्ात्मा! (यह सब आत्मरूप है ) इत्यादि श्रुति- 
वाझ््य तालयबृत्तिसे सर्वात्मक ब्रह्ममें ही अन्वित हैं । “विज्ञातारम' इत्यादि वाक्यके आधारपर 
पृर्वोक्त श्रुतिस्थ आत्मासे जीवात्माका ग्रहरः नहीं कर सकते हैं, क्योंकि उस वाक्यसे मुक्त पुरुषका 
ही वोधन होता है । अतः भूतपूर्वविज्ञातृत्व धर्मका, जे जीवमें ही था, अनुबादमात्र है, 
अतः द्रष्टन्य परमात्मा ही है, जीव नहीं | इसमें विशवृत्व धर्म जीवलिज्ञतया ही उपन्यस्त 
है, ब्रह्मसाधारण विशातृत्वका कथन नहीं हे, अतः ब्रह्म स्वरूपतः सब कस्छुका प्रकाशक दे, 
यह भाव है 

7 सब वेदान्तोंका लक्ष्य नित्य निर्विशेष चैतन्य ही है, अतः 'सर्वश्ः इसमें जो शाघात्द 
है, उसका वाच्य यह नहीं हो सकता दे, इसलिए उसका अर्थ विशिष्ट चेतन ही छोगा, 
विशिष्ट चेतनके कार्य होनेसे “सर्वशः में प्रत्ययार्थ जो कठृ लव है, उछकी उपपत्ति हो सकती है। 
ब्र्ममें सरवधानकत्‌ त्वप्रतिपादक श्रुति है, उसकी उपपत्ति होनेके लिए शातत्व ईश्वरमें मानना 
होगा। जीवके लिज्ञरूपसे भाष्यकारने जो विशातृत्वका कथन किया है, वह तो केवल वल़्या- 
स्थवाधिकरणको सिद्धान्तकोटिमें स्वीकृत निर्विशेष ब्रलसे ब्याइत्ति करनेके उद्देशसे है, 


7 ५०.2 


बृचिके उपयोगका विचार ]. भाषासुवादसहित १४३ 


। इति ज्ञानजननकरलश्रुतेरपि ने पति. ज्ञानजननकदलश्रुतेरप न. करिचदररोध इति.. आचार्यवाच- इति. आचायवाच- 


स्पतिमिश्रा: ॥ ६ ॥* 
नन्‍्वीश्वरवजीवोषपषि.. प्त्तिमनपेद्य. स्व॒रूपचेतन्येनेव. किमिंति 
विषयान्नाउवभासयति १-- 
बुद्धीं संसज्यते जीवः स्वंगो व्यक्तिजोतिकत्‌ । 
अस्यैत्तदृवृच्युपारूढों ज्ञाता विवरणे स्थितः ॥| 8९ ॥। 
जैसे गोत्व आदि जातिके व्यापक होनेपर भी उसका गोव्यक्तिमें ही सम्बन्ध होता है, 
वैसे ही जीवके व्यापक होनेपर भी उसका अन्तःकरणमें ही सम्बन्ध होता है, और अन्त- 
करणंकी इत्तिके ऊपर आरूद होकर अन्य विषयोके साथ उसका सम्बन्ध होता है, 
अतः वह ( जीव ) शाता होता है, ऐसा विवस्ण॒में कहा गया है ॥ ६२ ॥ 
अप्नोक्त विवरणे--अज्मवेतन्य सर्वोपादानतया स्वतादात्म्यापन्न सत्‌ 
स्वसंतृ्ट सर्वेमबभासयति, न जीवधैतन्यम्‌ । तस्थाडविद्योपाधिक्रतया 


इत्यादि ज्ञाननननकृतृ स्वक्नी ( ज्ञानोंसत्तिके प्रति ऋतृत्वकों ) प्रतिपादक श्रृतिकरे 
साथ कोई भी विरोध नहीं है ॥ ९ ॥ 

शझ्डा होती है कि ईइवरकी नाईं जीव भी बृत्तिकी अपेक्षा न करके 
स्वरूपचैतन्यसें विषयोंका परिज्ञान ( प्रकाश ) क्यों नहीं करता # ? 

इसके ऊपर विवरणकारने यह समाधान किया है--अह्मचेतन्य समोका 
उपादान है, इसलिए सभीके साथ तादाल्यरूप होकर स्वसम्बद्ध सब पदार्थोका 
प्रकाश करता है, न कि जीवचैतन्य; कारण यपि वह अविध्ोपाधिक होनेसे 


क्योंकि भाष्यकारने हो ईस्‍्तत्यघिकरणमें सर्वविषयकजानकतुत्व कहा है, इसलिए पूर्वपक्षमे 
कोई जीव नहीं है, इसी अस्वसतसे ओ्रोवाचस्पति मिश्रके पक्तका उपक्रम है। माया यद्रपि 
अनादि है, तथापि तत्तत्‌ कार्योके लाथ मायाका तादार्म्य दोनेसे मायावच्छिन्न चैतन्य कार्य 
हो सकता है, इसलिए “दश्वावच्छिन्नरूपेण तु बरह्मकार्यत्वात्‌! इस ग्रस्थकों अनुपपत्ति नहीं है । 

# यदि बृत्तिकी अपेक्षा न करके जीव भी सब वस्तुओंका अवभासक हो, तो आपत्ति 
यह होगी कि अ्रविद्याप्रतिबिम्नचैतन्यरूप जीवके व्यापक होनेसे अपनेसे सम्बद्ध यावत्‌ 
वस्तुका प्रकाशक होनेसे जीव भी सर्वज्ञ प्रसक्त होगा, अतः जीवकी स्वरूपश्ञानसे अ्रवभासक 
नहीं मानना चाहिए। और स्वरूपवैतन्थक्रो किसो करणकों अपेज्ञा न होनेसे चकु। आदि 
व्यर्थ मी प्रसक्त होंगे । ह 


वन कीकक कट लक नह की 


१४४ सिद्धान्कलेशसंग्रह (अयम परिच्लेद + 


सर्वंगतत्वेउप्यनुपादानल्वेनाउसज्वित्वात्‌ । यथा स्वंगत गोत्वसामान्य स्वमा- 
वादशादिव्यक्तिसड्गित्वाभावेषपि  सास्नावत्र्यक्तो संसृज्यते, शव विष्वा- 
सर्वंथपि जीवः स्वभावादन्तःकरणे संसुज्यते। तथा च यदाउन्तःकरणस्थ 
परिणामों इत्तिरपो नयनादिद्वारेण नित्य विषयपरयन्त चह्ुरश्मिकत्‌ 
भटिति दीर्प्रभाकारेण परिणम्स्य विषय व्याप्रोति, तदा तमुपासुय त॑ 


विषय॑ गोचस्यति । केवलाग्न्यदाह्मस्थाईपि तृणादेरय/पिए्डसमारूदाभ्रिदाह्य- 


लब॒त्‌ केवरजीवचैतन्याप्रकाश्यस्थाईपि घटादेसन्‍्तःकरणवुत्युपारूदस्य तत्‌- 
प्रकाश्यलं युक्तम्‌ । 
यद्ाउन्तःकरणोपाविर्जीव वृत्तया बहियंतः । 
विषयत्रद्मचेतन्यामेदव्यवत्याउर्थभासकः ॥ $३ ॥॥ 
अथवा अ्रन्तःकरणोपाधिक जीव दृत्तिद्वारा बादर निकलकर विषयवैतन्य और अक्म- 
चैतन्यकी अमेदामिव्यक्तिते अर्थका अवमासक होता है ॥ ६३ ॥ 
यदा-अन्त/करणोपाधिकत्वेन जीव) परिच्छिन्नः | अतः संसगगोभाकन्न 


सर्वगत है, तो भी विषयोंक्े प्रति अनुपादान होनेसे घट आदिके साथ उसका 
सम्बन्ध नहीं है। जैसे गोत्व जाति व्यापक है, तथापि उसका स्वभाव अइब 
आदि व्यक्तिके साथ सम्बंध नहीं है, परन्तु साखावाली गो व्यक्तिमें ही उसका 
सम्बन्ध है वैसे ही जीवके विषयासज्री होनेपर भी वह स्वभावतः अम्तःकरण- 
के साथ संसृष्ट होता है। इस रीतिसे जीवका स्वभावतः विषयके साथ 
सम्बन्ध न होनेपर जब नेत्र आदि द्वारसे अम्तः.करणका वृत्तिरूप परि- 
णाम विषयदेश तक निकलकर चक्षुकी रबश्मिके समान सहसा बड़ी अमाके 
आकारसे परिणत होकर विषयको व्याप्त करता है, तब जीवचैतन्य उस 
परिणामक्ं ऊपर चढ़कर उस विषयों प्रकाशित करता है। जैसे तृथ आदिका 
केबल. शुद्ध अभिसे दाह नहीं होता है, परन्तु अयोगोरूक आदिके ऊपर 
आहरूढ़ होकर तृण आदिकों अम्ि दुग्ध करती है, वैसे ही केवर जीवचैतन्यसे 
विषयक्षा प्रकाश न होनेपर भी वृत्तिके ऊर आरुद होकर जीवचैतल्य विषयका 
प्रकाश करता है, यह मानना युक्त है। 

अथवां जीव अन्तःकरणोपामिक चैतन्य है, अतः वह परिच्छिन है। 
इसलिए विषयझ्लें सोथ उसका सम्बश न होनेतें घट आदिका म्रकाश नहीं 
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इसिके उपयोगका किकर ] माषालुवादसदित १४७४ 


घटादिकमवमासयति । इत्तिदारा तत्संसृश्टविषयावच्छिन्नतश्यचैतन्यामेदामि- 
श्यक्तौ तु त॑ विषय प्रकाशयति | 

अथवा सर्वयोडक्यावृततोउसी न अकाशते । 

बुद्धावनावृतों. वृत्तिभप्ाावरशमातकः के 2 ॥ 


अथवा यद्यपि जीव व्यापक और अन्तःकरणावच्छेदेन अनाजत है, तथापि अविधा- 

बृत दोनेसे स्वयं अप्रकाशमान होकर विषयोंका प्रकाश नहीं करता है । डृत्तिद्वारा आवरणका 
भज्ञ होनेपर तो क्धियोंका प्रकाश करता है ॥ ६४ ॥ 

अथवा जीवः सर्वेगतोईप्यविद्याइतत्वात स्वयमप्यप्रकाशमानतया 

विषयाननवभासयन्‌ विषयविशेषे द्ृक्युपरागादावाबरणतिरोधानेन करौैवाइमि- 


कर सकता है। वृत्तिके द्वारा वृत्तिमान्‌ अम्तःकरणके साथ सम्बद्ध क्वियावच्छित 
ब्रह्नचैतन्यके साथ अन्तःकरणावच्छित जीवचैतन्यकी अभेदामिव्यक्ति डोनेसे तो 
वह जीवचैतन्य पट आदि विषयका प्रकाश करता है के । 

4 अथवा जीवके सर्वगत होनेपर भी अविधाबत होनेसे कह स्वयं भी 


# पहला परिद्ार--जोवफ़ो अविद्याप्रतित्रिम्म मानकर और उसे व्यापक स्वीकार करके 
किया गया है । इस “यद्वा” परम जीवको अन्तःकरणोपाधिक मानकर उसे परिच्छुन्न माना है, 
अतः इस मतमें सर्वश्यकी शक्ल ही नहीं है, क्योंकि स्वल्प परिमाझवाले जीक्का विषयोंके 
साथ संबन्ध न होनेसे बृत्तिके बिना वह प्रकाश नहीं कर सकता है, यह माद है | इस मतमें 
अमेदामिव्यक्ति ही इत्तिका प्रयोजन है, इस पक्का अवलम्बन करके दत्ति द्वारा दिषवाबच्छिलत 
चैतन्य और अन्तःकरणावच्छिन्न चैतन्यकी अभेदामिव्यक्ति होनेफे बाद ही विषयोका प्रकाश 
होगा, यह विशेष है । 

 क्षविद्याप्रतित्रिम्बित चेतन्य जीव है, इस प्रथम पक्षको सानकर इस “अयवा! 
कल्पसे परिहार करते हैं। य्पि इस पत्तमें जीब व्यापक्त और जगतक़े प्रति श्रमुषादान है, 
तथापि उसका संसर्ग माना जाता है। सर्वगतोडपि! इसको उपलक्धश मानकर 'विषयसंसष्षोडपिः 
( विषयके साथ संखष्ट होनेपर भी ) यह भी जानना चाहिए। श्रन्यया यह शहा मूलर्म हो 
सकती हे कि जीवके व्यापक दोनेपर भी दिषयोके साथ उसका संसर्ग न होनेसे जीय विषयका 
प्रकाश नहीं करता है, यह कह सकते हैं, फिर आइत माननेकी कोई आवश्यकता नहीं है । 
यद्यपि मां न जानामि ( मैं अपनेकों नहों जानता हूँ ) इस प्रकारका अनुभव नहीं होता है, 
इसलिए जीव आइत नहीं हो सकता दे, यह शक्कर हो सकती है, परन्तु यह युक्त नहीं है, 
क्योंकि अन्तःकरणोपहित चैतन्य ही 'माम? प्रतीतिका विषय होनेसे व्यापक जीवचैतन्यमें अन्तः- 
करणावल्छेदरूपसे आवतत्वके न रहनेपर भी विषयदेशमें वह आइत ही है, और “्यापक- 
रूपसे मैं अपनेको नहीं जानता हूँ” इस प्रकारक्ता अनुभव भी होता हे । 
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१४६ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ अथम्ं परिच्लेद 


व्येक्तस्तेमेव विषय प्रकाशयति। रुवं व चिह्॒परागार्थेत्वेन, निष्यचैतन्या- | 
मेदामिव्यक्त्यथेस्वेन, आवरणामिभवार्थत्वेन वा प्रत्तिनिर्मममंपेदय तत्संखुष्ट- 


विषयम्ात्रावभासकत्वात्‌ जीवस्य किशिज्जत्वमप्युपपथते इति ॥ १० ॥ 
वत्तेश्चिदुपरायो वा अमेदव्यक्तिरेव वा । 
फलमाइतिभज्को का तत्राउप्यं कीहशं भवेत्‌ ॥ $४ ॥ 
वृत्तिका प्रयोजन--चित्‌के साथ सम्बन्ध, अमेदाभिव्यक्ति अथवा आवरबणका भज्ञ-है, 
उनमें से चितके साथ सम्बन्ध कैसा होता है ? ॥ ६४ ॥ 
अब्र प्रथमपक्े स्वंगतस्थ जीवस्प बृक््ययीनः को विषयोपरागः 
वृत्यापि हि पूर्वसिद्धयोनिष्किययोविंषयजीबचेतन्ययोस्तादात्म्यस्य संयोगस्य 
वा सम्भवत्याधानम्‌ । 
नैयायिकादिवत्‌ केचिद्विषयत्वं खमावतः | 
कोई लोग कहते हैं कि जैसे नैयायिक लोग विष्रय“विषयिभाव सम्बन्ध स्वमावसे 
मानते हैं, वैसे ही वृत्तिसे विषयविष/यरैभाव सम्बन्ध उत्पन्न होता है। 


अप्रकाशमान है, इससे विषयोका अवभास न करता हुआ किसी एके विषयमें 
वृत्तिके सम्बन्धसे आवरणका विनाश होनेके अनन्तर उसी विषयमें अमिव्यक्त 


होकर उसी विषयको प्रकाशित करता है। वृत्तिके बिना जोव्चैलन्य विषयक 


अवभांसक नहीं होता है, ऐसा सिद्ध होनेपर चितके साथ सम्बन्धके लिए, विषय- 
चैतन्य और जीवचैतन्थके अमेदके किए और ,आवरणके विनाशके लिए वृत्तिनिगंमकी 
अपेक्षा करके वृत्तिक साथ सम्बद्धमात्र विषयका जीव प्रकाश करता है, इसलिए 
जीवमें अल्पज्ञकी भो उपषत्ति होती है ॥ १० ॥ 

इन पूर्वोक्त तोन पक्षेमिं से प्रथम पक्षमें अर्थात्‌ चिदुपरागाथो दृत्तिः ( चैतन्य- 
के साथ सम्बन्धके छिए वृत्ति है) इस पक्षमें स्वतः व्यापक जोवका वृत्तिजन्य 
फोन-सा सम्बन्ध है! अर्थात्‌ कोई भी सम्बन्ध नहीं है, कारण क्रियारहित 


विषयवैक्तय और जीवचेतन्यक्रा वृत्तिसे भी तादाल्य या संयोग नहीं हो सकता है | 


[ भाव यह है कि जिनका तादाल्य व्यवहारमें देखा जाता है, वह पहलेसे ही 
रहता है, बीचमें कहींसे नहीं आता है, अतः विषय था जीवचैतन्यका तादाल्य 
सम्बन्ध प्रथमसे हो रहेगा, आगम्तुक नहीं होगा अर्थात्‌ वृत्तिसे उत्मादित नहीं 
होगा और संयोग सम्बन्ध एककी कियासे या उम्यक्री क्रियासे उत्नन्न होता है, 
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डुत्तिके साथ विषयक सम्बन्ध-क्कर | भाषानुवादसहित १४७ 


अत्र केचिदाहु:--विषयविषधिमावसम्बन्ध एवेति । 
वृत्तिनियमवैदर्ध्यादन्ये तद॒द्वारसज्लमस्‌ ॥ $$ ॥ 

कोई लोग कहते हैं कि केवल विषयक्िषयिमाव संसर्ग माना जायगा, तो वृत्तिका 
पिंफलना द्वी - व्यय होगा, अतः विषयर्संयुक्तरत्तितादात्य सम्बन्ध ही बत्तिसे 
उत्पन्न होता है ॥ ६६ ॥ 

अन्‍्ये तु--विषयविषयिभावमात्रनियामिका वृत्तिश्रेदनिमंताया अप्यै- 
न्द्रियकशत्तेस्तन्नियामकर्त्त॑ नातिप्रसडूगावहमिति तम्मिगंमास्युपगभवैयध्यो- 
पत्तेः स माउमिसंहितः । किन्तु विषयसन्निहितजीवचैतन्यतादात्म्थापन्नाया 


परन्तु विषक्वैक्य और जीववैतन्य स्वमावतः ही क्ष निष्किय हैं, णत्तः 


उनका कोई भी सल्निकर्ष नहीं हों सकता है, इसलिए 'सम्बम्धांथी वृत्ति: 
यह कहना असझत है ] 

इस आश्षिषके समाधानमें कोई छोग कहते हैं कि विषय-विषमिभाव सम्बन्ध 
ही वत्तिसे उत्पन्न होता है |। 

कुछ लोग कहते हैं कि परोक्षापरोक्षस्थडसाघारण विषयविषयि- 
भावमात्रमें यदि वृत्ति अ्योजक है, तो अनिगंत इम्द्ियृत्तिके भी 
विषयविषयिभाव सम्बन्धके नियामक होनेमें कोई. अतिप्रसक्॒ नहीं है, 
इससे वृत्तिका निर्गम व्यर्थ होगा, अतः विषयविषबिभाव सम्बन्ध अमिम्रेत 
नहीं है, [ ताल यह है कि सिद्धास्तमें--परोक्षविषक्स्थकमें अनुमित्यादि 
वृत्तिति उपहित जीवचैतन्यका अनुमेय आदि विषयके साथ चजृत्तिनिर्गमकै 


# यद्यपि ड्ूँसे सुवर्ण आदिम अन्यतर कर्म या उमय फर्मके न रइनेपर मी पार्श्वि भाग और 
तेज भागका संयोग देखा जाता है, वह वैसे ही प्रकृतमे द्विविधकर्मके न रइनेपर भी संयोगतम्बन्ध 


. क्यों न माना जाय १ यह यहाँ शद्भा होती दे, किन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि विभयचेतन्य 


और जीवचैतन्यका सुवर्शदष्टान्तके श्रनुसार आरम्मसे ही संयोगका स्वीकार किदा जावंगा तो 
बृत्तिका अज्जीकार ही निरर्थक होगा, क्योंकि जो संयोग आरम्मसे ही सिद्ध है, ठसकी उत्पत्ति 
वृत्ति कैसे करेगी, अतः आरम्मसे उनका संयोगसम्बन्ध नहीं माना जायगा, यह भाव है । 

| विषयचैतन्य और जीवचैतन्यका इत्तिकी उत्पत्तिके पूर्व विषय-विषयिभाव सम्बन्ध 
नहीं रहता है, परन्तु दृत्तिके अनन्तर विषयविषयिभाव सम्बन्ध उत्पन्न होता है, और यह अनि- 
बँचनीय एवं अतिरिक्त है, यह आक्षेपपरिद्दार करनेवाले 'केचित्त ? का अभिप्राय है, अर्थात्‌ संयोग 
या तादात्म्यका इस्षिसि आधान--उत्पत्ति--नहीं होता है, परच्तु उक्त 
सम्बन्ध ही उसन्न होता है, अतः दोष नहीं है, यह माव दे। 
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उस्किवायस्िवका संस्कार] न्‍नननिनगगाणयनइएननन साथ विषयका संम्बन्धनविषार) भाषानुवादसहित १४६ 


तद॒कल्छेदेन तदुपादानस्थ जीषस्पाओपि_ संयोगबर्तयोग 
अमर दोसणाकाएणर्सयोगात... फार्याकार्यसंयोग गत कार्योकार्यसंयोगात्‌ 

क्वारणाकारथसंयोगस्पा5पि सुक्तितौल्पेनाउम्युपणन्तु युक्तत्वादित्याहुः । 
द्वितीयपत्ते जीवस्याउसर्वग्तवादसकूरात्‌ । 


विषयनअझचैतन्यामेदव्यक्त्यैव त॑ परे ॥ $<॥ 
ध्अमेदामिव्यक््यों इत्तिः' इस द्वितीय पद्म छीवडे अव्यापक होनेके कारण उसके 


4 न दोनेंसे विषयावच्छिन अश्मचैतन्यके साथ अमेदामिव्यक्तिके द्वारा विभयके 
या _आावशबाहव मादा ही बिका परयोषत है दा भेई बोण शो ही बृत्तिका प्रयोजन है, ऐसा कोई लोग कहते हैं ॥ ६८ ॥ 
हि ते कार्य- 
कह्ीपर साक्षात्सम्बन्ब॒कदपर. परम्परासलस्त माना जाव, 

मी भेद होनेसे गौरव ही दोगा। इसलिए एक ही. साक्षात्सम्बन्ध 
साक्षालकारमें प्रयोजक है, परमपरासंसग ( विषयसंयुक्तइतितादाल्य ) प्रवोजक 
नहीं है ]। इससे वृत्तिका विषयंके साथ संयोग होनेके बाद वृत्तिरूप विशेषषका 
सम होनेसे दृष्यवच्छेदेन इत्तिके उपादानभूत जीकका भी संयोगजन्य संयोग 
साक्षात्‌ संसर्ग होता है [ तालर्य यह है कि वृत्ति जीवनैतन्यक्ा कार्य हे और 
विंवय अकार्य है, जीक्वैंत्य वृत्तिका ज्यादान कारण ड्द और विषय 
जृत्तिका उपादान कारण नहीं है, इसलिए जीवचैतन्यके क्रमशः कार्य और 
अकार्यरूप जोबचैक्य और विषयके संयोगसे वृत्तिके प्रति क्रमशः कारण 
और अक्कारणरूप जोक्वैत्य और विषयक संयोग होता है, यही संयोगज 
संयोगरूष . साक्षात्सम्बन्ध अपरोक्षविषयक साक्षात्तारमे प्रयोजक है ]। मैसे 
कारण जऔौर अकारणके संयोगसे काय॑ और अकार्यक्ा संयोग होता है, वैसे ही 
कार्य और अकार्यके संयोगे कारण और अकरणका संयोग होता है, ऐसा तुत् 

युक्तिसे माननेमें कोई दोष नहीं है $। | 
के कारण और अकास्णके संयोगसे कार्य और अकायंक्ा संयोग तो 
अंक अत गाते है, जैसे-- हस्त और इक्त के संयोगसे काय और बृद्धका संयोग शेता 
है, इसमें कार्यरूप ( शरीररूप ) कार्यके प्रति कारण है इस्त और अकारण दे 2९५ इसी 
प्रकार इस्तका कार्य है काय, और उसका अकार्य दे वइच्ठ, शरीरके प्रति कारणीमूत इस्त 
और उसके प्रति अकारणोभूत इच्के संयोगरे हस्तके काये शरीरका और उसके ( इस्तके ) 
अकाये इच्का संयोग होता है । परन्तु कार्य और अकार्यके संयोगसे कारण और अकारणका 
संयोग नहीं माना है। इसीपर मूलमें कहा गया कि उक्त रीतिंके समान झेनेंसे कार्याकार्यके 
संयोगसे कार्य और अकास्णका संयोग भी द्वो सकता है, क्योंकि ऐ्रेसा माननेमें कोई 


इरकत नहीं दे । 


| तराकित । 
विषये वृत्तिसैसर्या्जीक्सड्जं परे बिहुः ॥। $७ | 
जैसे तरंडू और तदके स्पशंसे वृद्धमें नदीका स्पश होता है, वैसे ही विषयमें वृत्तिके 
सम्बन्धसे खीथफा सम्बन्ध होता है, ऐसा भी कोई कहते हैं | ६७ ॥ 
अपरे 6--सावादपरोचचैतन्यसंसर्गिग एवं सुखादेरापरोत्यदशनात्‌ 
अपरोयबिषये साथात्संसभ एष्टव्यः। तस्मादू वृत्तेविंययसंयोगे वृत्तिरुपा- 


बिनां ही विषयविषयिभाव सम्बन्ध है--ऐसा माना गया है। परोक्षस्थर्में जैसे 
वृत्तिक बाहर  निर्गेमस न मानकर जीवचैतन्यका विषयके साथ सम्बन्ध 
माना जाता है, वैसे हो अपरोक्षस्थलमें भी इृत्तिके निर्गममके बिना जीवक्वैतन्यका 
विषयके साथ व्पियविषयिभाव सम्बन्ध मानकर 'जोवकी वृत्ति जिस अर्थको 
विष्य करेंगी उसी अर्थक्रा जोव अकाष्ष करेगा, अन्यका नहीं! इस नियमसे « 
एक विषयके प्रकाशनकालमें अन्य विषयका प्रकाश प्रसक्त नहीं होगा। अतः ५ 
अपरोक्षस्थलके रिए भी वृत्तितिर्गमन व्यर्थ-सा है, इस प्रकार विचार करते हुए 
विचरणाचार्य, जो वृत्तिका निर्मम मानते हैं, विषय-विषयिभाव सम्बन्धको वृत्ति- 
जन्य नहीं मानते हैं, ] किन्तु विषयसत्रिहित जोवचैतत्यके साथ तादाल्याफ्तर 
वृत्तिका विषयके साथ संयोग होनेपर विषयसल्निद्तित जीवैतन्यका भी 
वृत्तिका विषयके संयोग द्वारा जो विषयसंयुक्त इत्तितादाल्यरूप परम्परासम्बन्ध प्राप्त 
होता है, वही 'चिदुपराग' शब्दसे कहा गया है, ऐसा मानते हैं # । 

कोई छोग कहते हैं जोक्वैतन्यक साथ साक्षात्‌ सम्बद्ध हो सुख 
आदिका आपरोक्ष्य ( फ्तयक्ष ) देखा जाता है, इससे अपरोक्ष विष्यमें जीव- ; 
चैतन्यका ( सर्वत्र ) साक्षात्सम्बन्ध ही वाब्छनोय है, परम्परासम्बन्ध नहीं। 
[ तालय यह है कि सुख आदि आम्यन्तर पदार्थोंके साक्षात्कारमें जीक्वैतन्यका 
उनके साथ साक्षात्सम्ब्ध ही देखा जाता है, इसलिए घट आदि अपरोक्ष विषोंक 
साक्षात्कारमें मो साक्षात्‌ सम्बन्धक्ो ही प्रयोजऊ- मानना चाहिए, यदि ऐसा न मान- 


# विषयकों व्यास करनेवाली इत्तिका अधिष्ठान है--विष्यसमीपकतों जीक्चेततन्य, 
इसलिए धृत्तिका तादात्य जीवचैतन्यमें है । 
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राय सनक हल 5. अ्लेलिको, 
एकदेशिनस्तु--अन्‍्तःकरणोपहितस 
वादात्पपापभब्ब्यचैलन्यामेदामिव्यक्तिडारा विषयाश्वभासक्चैतन्यस्य विषय- 


चिह॒परागोडमिसंददितः । सर्वगततया स्वोविषयसन्निहितस्थाडपि जीवस्य सेन 
वस्य तेन 


जिन लि यश यम +नन7+-++ ००-5० ६०० तप) 
कुछ एकदेशियोंका मत है कि अन्तःकरणसे विष्योंके 
; उपहित घट 
पतन साथ तादाल्यरूपको 3३४० 
कक अमेदकी अभिव्यक्ति द्वारा--घट आदि विषयके साथ त्त न 
हर ही # चिदुपराग शब्दसे कहा जाता है। जीवके व्य पल ) 
सब॑ विषयोंका सम्निधाने होनेपर भी उसको सर्बंगतरूपसे के कर 


अवभासक भाना जायगा, तो गत्येक पुरुषके प्रति जीवके साधारण होनेसे “ 
पुरुष- 


विशेषके आपरोक्ष्यकरी व्यवस्थिति 
नहीं होगी, इसलिए उसको--अन्तः 
हलक न के विषयोंका अवभासक माना जाता है के 
वृत्तिसे विषयतादाल्य सम्पादनके स्वोकार होनेपर विषयके 


# इन 
तो कातिल जी पा जज कल कु 
कर उसके तादा। 
श 82% है, कक विवर्णाचार्यको उक्त पर्व, हैक अरमान कर 
का विवस्थाचार्यने कहा दे--'एवं विधयासब्नथपि पलक 
! जीक “करण 
के (मय जीवका विषयोंके साथ सम्बन्ध नहीं है, तथापि जा ही 
4.03 लिए रहता है ) गोत्वादि जातिका जैसे स्वभावसे कव्यि बा 
न कद ्यलप प्रति जीवके उपादान न होनेपर मी उसः  लमित 
5 5४4? » अतः संयोगजसंयोग भी बिवस्णाचार्यको लधियेत, नह, 
उपादान दोनेसे बल और िपयका मम के 22 अल शा के का 
सर स््र॒पूर्वले ही सिद्ध है, 
पर ५ बह निवास जीवचेतन्यकी वृत्तिद्वारा अभय झोनेसे 
साथ बत्तिसे ता बे 
पल मद 2) ही तादात्य सिद्ध होता है, अतः वृत्तिमें तादात्म्य 
से स 
त्‌ जीव सर्वेगत है, तथापि जिस पुरुषके अन्तःकरणसे उपहित होकर जिस 


अर्थंका अवभास करेगा पद 
ब् गा बही अ्र्थ उसीको 
व्यवस्था- लत कररो पहितत्य अपरोक्त होगा. 

'सिद्धिके लिए. अन्तःकरणोपहितत्व दिया गया है, यह “आपका नहीं, इस प्रकारको 


6३ . 
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न चेन द्वितीयपद्साइयेम । जीवस्य सर्वेमतस्वे प्रथमः पकठः परिच्छिसत्वे 
द्वितीय इत्येब तयोर्मेदादित्याहुड ॥ १९ ॥ 

साझाककार्म ( जापरोक्ष्यमें) अध्याससिद्ध तादाल्य संस्ध हो निवामक है, 
साथ साइय भी नहीं है # 


ऐसा सिद्धान्त भो सन्नत होता है. ढ्ितीय पक्षके 
क्योंकि जीवके व्यापकलपक्षमें प्रथम पक्ष है, और परिच्छिम्नस्वपक्षमें द्वितीय पक्ष है, 


इस अकारका उनमें मेद है ॥ ११ ॥. 


# सम्बन्धके लिए इति दे, यह प्रथम पक्ष दे; अमेदामिव्यक्तिके लिए बृत्ति है, यह 
द्वितीय पद है और आवस्णामिभवके लिए वृत्ति है, यह तृतीय पक्ष दे । इनमें से प्रथम पच्तमे 
भी दृत्तिसे अभेदामिव्यक्ति ही मानी जाय, तो द्वितीय पह्ुसे प्रथम पद्म कोई मैलदस्व नहीं 
होगा, यह शक्का करनेबालेका भाव है। इसपर उत्तर हे कि जीबको व्यापक माननेवालोके 
मतसे प्रथम पक्ष दै। और जो परिच्छिन्न मानते हैं, श्र्थात्‌॒ जिनके मर्मे अन्तःकरणोपाधिक 

थे नहीं है । तातपय यह दे कि यद्यपि प्रथम 


जीव दे, उस मतसे द्वितीय पक्ष है, अतः साझये 
और द्वितीय पक्षम बचिजन्य अमेदामिव्यक्ति समान है, तो भी प्रथम पद्म अमेदकी अमभि- 


व्यक्ति द्वारा विधयावमासक जीबचैठन्यके विषयके साथ तादाह्यका समाइन बुत्ति करती है। 
और द्वितीय पक्षम वृत्तिसि-“विधयावभासक जीवचैतन्य और विषयावन्छिन्न चैंतन्यकी 

ही--अमेदामिव्यक्ति होती है, अतः परत्पर उन पक्वोमें साझुये नहीं दे । 
अथवा प्रथम पक्ुमेँ व्यापक झेनेसे विषयदेशर्म सदा सन्निहित विषयायमासक जीव- 
चैतन्यका विभयतादाए्म्यापन्‍नन ्र्म चैतन्यकी अ्रमेदाभिव्यक्ति करनेके लिए! इत्ति है और दितीय 
पस्षुमे जीवके परिव्छिन्न होनेसे वृत्ति उसको विषयके सास्लिध्यमें ले जाती दे, उसके बाद 
अभेदाभिव्यक्तिका मी सम्पादन 


विषयाधिष्टोन बरद्धाचेतन्यके साथ उसकी “परिच्छिन्न जीवकी' 
उनका साह्लर्य नहीं है। इस प्रकारका यह परिहार मूलमें कहे गये स्वंगतत्व 


करती है, अतः उनः 
और परिच्छिज्तत्व पर्दोंसे चित होता है और पूर्वका परिहार 'प्रथमपत्ष! औ्रौर 'द्वितीयपक्! 
पर्दोँसे सूचित होता है । 

वल्युतस्तु साक्षयेका परिहार होता ही नहीं है, क्योंकि. सम्बन्धार्था वृत्तिः' इस पत्ते 
सम्बन्ध ही उद्दे श्यल्पसे शांत होता है और “मेदामिव्यत्यर्था वृत्तिः इस पद्में अमैदामि- 
व्यक्ति ही उद्दे श्यकूपसे प्रतीत होती दै, और पूर्वोक्त परिह्वारसे मी दोनों पद्धमें अभमेदामित्यक्ति 
ही इत्तिका प्रयोजन मादम होता है, अतः साक्ुयंका परिहार करना केवल बालुकाप्रासादावरोहण- 
मात्र है। इसलिए 'एकदेशिनस्त! ऐसे छकदेशोके पक्ुस ही इसका उपन्‍्यात किया गया है । 

क्हतुस्थितिमे “सम्बन्धार्या इत्तिः ( सम्बन्धके लिए. बृत्ति है ) इस प्रकार कश्नेवाले 
आचार्यौका अभिप्राय यह है--विषयोके अवभासक रूपसे अभिमत जीवचैतन्यक्ा घट आदि 
विघयोंके ठाथ बव्यज्ञयव्यक्षकरूप सम्बन्ध ततत्‌ विषयेसि संघष्ट इत्तिस उत्पन्न हुआ विषक्तित 
है। जैसे--अन्तःकरण अत्यन्त ख्छ होनेसे स्वयं ही चैतन्यके अमिव्यअनर्म समय दे, 
बैसे घट आदि चैतन्यकी अमिव्यक्त नहीं कर सकते हैं, क्योंकि वे अस्वच्छे दें, किन्द जड़ पढ़ 


0 कर 
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गडफएड2ए2 बहा लक अप 75 द्वितीये काउमेदव्यक्तिस्ताउपि केचन । 
कुल्यादारेव सा वृच्या च्ेत्रकासारवारियोः ॥ $९ ॥ 

द्वितीय पछमें अभेदामिब्यक्ति कया है? इस प्रश्नके उत्तरमें कोः 
कि जैसे खेत और तालाबका जल नाली द्वारा एफ होता है, वैसे ही कल श्ले 
बच्छिन्त चेतन्य और अन्तःकरणाबच्छिन्त चेतन्यफा एक होना अभेदाभिव्यक्ति है|| ६६ ॥| 

अथ द्वितीयपच्े केयमभेदाभिव्यक्ति: १ 

केचिदाहु:- कुल्थादारा तडागक्रेदारसलिलयोरिव विषयान्तःकरणा- 
बच्छिन्नचेतन्ययोइंत्तिदारा एकीमाबोडमेदाभिव्यक्ति: | एवं च यद्यपि 
वृत्तिका प्रयोगन अमेदकी अभिव्यक्ति है, ऐसा जो द्वितोष कल्प कहा गया है, 
उसमें अमेदाव्यक्तिका स्वरूप क्‍या है? # 

इस आश्षिपकें समाधानमें कोई लोग कहते हैं कि जैसे नालोह्वारा 
तालाव और खेतके जलका एकीमाव--अमेदाभिव्यक्ति होती है, कैसे 
ही विषयावच्छिनन चैत्य और अन्तः/करणावच्छिन्न चैतन्यक्षा जो वृत्ति- 
द्वारा एकोमाब हे, डरा पढकोभाव है, वही अमेदामित्यक्ति हैं।। इस रोत्सि यद्यपि अमेदाभिव्यक्ति है।। इस रीतिसे यद्यपि 


आदिको वृत्ति व्यात्त करती है, तब घट आदिम रहनेवाली अ्रस्वच्छुता उस वत्तिसे 

तिस्स्कृत हो जाती है, इसलिए घट आदिमें चैतन्यामिव्यज्ञनकी योग्यताका आधान वत्ति 
करती है अतः “श्रन्तःकरणं ही स्व॒स्मिन्निव रवसंसर्गिण्यपि घटादी चैतन्यािव्यक्तियोग्यता: 
मापादयति! ( अन्तःकरण ही अपनी नाई अपनेसे सम्बन्ध रखनेवाले घट आदिमें भी चैतन्यकी 
अभिव्यक्तिकी योग्यताका सम्पादन करता है ), यह कथन भी उपपन्न होता है। लोकमें यह 
देखा भी जाता है कि जो स्वतः अस्वच्छ हे, वह स्वच्छद्वव्यके संयोगसे प्रतित्रिखर आदिका 
ग्रहण करता है, जैसे भित्ति स्वतः अस्वच्छु है, परन्तु जल आदि स्वच्छु द्रव्यके साथ सम्बन्ध 
होनेसे उसमें प्रतिबिम्बग्रइण करनेकी योग्यता आ जाती है | धठ आदियमें स्वसन्निद्ित जीव- 
चैतन्यकी प्रतिबिमगग्रादिता ही जीवचैतन्यकी व्यञ्ञकता है और प्रतिबिभ्वित्व चेतन्यका व्यज्ञयत्व 
है। विवस्णमें भी इसी प्रकारके व्यज्ञयत्यज्षकतारूप सम्बन्धके लिए वत्तिके निर्गेमनका वर्णन 
किया गया है । और इत्तिद्वारा सम्पादित इसी सम्ब्धसे घट आदिका अवभास होता है । 

% प्रश्नकर्ताका ताल्य यह दे कि अमेदामिव्यक्ति वृत्तिका प्रयोजन है, यह द्वितीयपत्ष 
जीवको परिन्छिन्न मानकर कहा गया है | इसलिए इस मतमें अन्तःकरणोपाधिक जीवकी 
और बिम्बभूत विभयाबच्छिन्न ब्रक्षचेतन्यको वृत्तिसे अभेदाभिव्यक्ति नहीं हो सकती, क्योंकि 
जैसे अखणडब्रह्माकासव॒त्ति उपाधिकी निवर्तक है, वैसे घटायाकारवत्ति उपाधिकों निवर्तक नहीं है, 
अतः भेद करनेवाली उपाधिके ( अन्तःकरण और विषयके ) रहनेसे जीब और ब्रह्मका अमेद 
अमिव्यक्त नहीं हो सकता, इसलिए इस मतमें अभेदाभिव्यक्ति क्या है, यह प्रश्न है । 

। तात्पर्य यह है कि यद्रपि उपाधि ही उसेवका भेद कर्नेवाली है, परन्तु बह यदि 
एकरेशस्थ हो जाय अर्थात्‌ उपाधि और उपचेय एकदेशमम रह जाय, तो भेदक नहीं होती, 


3० « मी 0.४ 


अमेदासिव्यक्तिका स्वसू्यविचार ]. भाषालुबादसदित १५३ 


विषयावच्छित्न॑ अक्मचैतन्यमेव विषयग्रकाशकम्, तथाउपि तस्थ बृत्तिद्वारा 
एकीमावेन जीवर्य॑ सम्पस्नमिति जीवस्य विषयप्रकाशोपपत्तिरिति | 
सत्युपाधों ह॒ढ॑ बिम्बग्रतिबिम्बनिदास्थितेः । 
उत्यये. विषयस्फृत्यमासार्पणमितीतरे ॥ ७० ॥ 
कोई लोग. कहते हैं कि उपाधिके रहनेपर बिम्प्र और प्रतिब्रिम्बका भेद अवश्य 
रहता है, इससे दृत्तिके अग्ागमम ब्रह्मचैतन्य विषयके प्रकाशक प्रतिबिम्बका श्र्पण करता है 
[ और इस प्रतिबिम्बका जीवके साथ एकीमाब अमेंदामिव्यक्ति है ] | ७० ॥ 
अन्ये त्वाहुः--बिम्बस्थानीयस्य विषयाबच्छिन्नस्थ अक्षणः प्रतिबिम्ब- 
, [५ नमन पा जी 208०६ ज/ ८० 
भूतेन जीवेन एकीमावों नाइभेदाभिव्यक्तिः। व्यावतेकोपाधों दण इबं 


विषयावच्छिम्न त्रह्मचैतन्थ हो विषयक अवभासक होता है, जीवचैतन्य विषयका 
अवमासक नहीं होता, तथापि विषयावच्छिन्‍्न अज्मचेतन्यका वृत्ति द्वारा अन्तःकरणा- 
वच्छित्न चैतन्यके साथ एकोमाव होनेसे उसमें ( विषयावच्छि् अर्मचेतन्यमें ) 
जीवत्वका सम्भव है, इसलिए जीव विषयका प्रकाशक है! ऐसा उपपन्न होता है # | 

कोई छोग कहते हैं कि बिम्बस्थानापन्न विषयावच्छिन्न अह्का प्रति- 
बिम्बमूत जीवके साथ एकीमाव अभेदाभिव्यक्ति नहीं हैं, क्योंकि व्यावतंक 


जैसे घट यदि मठमें रहे तो ध्वच्छिनन आकाश और मठावब्छिन्न आकाश भिन्‍न नहीं होते, 
क्योंकि मठ और घट एकदेशमें रहते हैं, त्रेस ही प्रकृतम अ्न्तःकस्ण और विषय यद्यपि अलग-_ 
अलग हैं, तथापि इृत्तिद्वारा वे दोनों एकदेशस्थ हुए, इसलिए विषयाबच्छिनन चेतन्य और 
अन्तःकरणावब्छिन्न चैतन्य भिन्‍न-मिन्‍नर नहीं हुए, किन्दु एक हुए, यही अ्रमेदामिव्यक्ति 
वृत्तिद्वारा अमीप्सित है | 

# ख्यरांश यह है कि अमेदामिव्यक्ति होनेपर भी जीवचेंतन्‍्य विषयका अवभासक नहीं 
हो सकता, क्योंकि वह विषयके प्रति उपादान नहीं है; श्रतः उसका ( जीवचेतन्यका) 
बिषयके साथ तादात्म्य नहीं है । यदि यह कहा जाय कि अहचैतन्य ही उपादान होनेसे 
विषयोका अवभासक हो, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि आलोकसे घट प्रकाशित 
हुआ? इस प्रतीतिके समान 'मैने श्रट जाना! ऐसी जीव द्वारा घट आदिकी अवमभास बोघक 
प्रतीति होती है | इसलिए अद्मचतन्य ही विपयका अवभासक है, क्योंकि विषयादिके साथ 
उसोका वस्ठुतः तादात्म्य है । इसपर उत्तर दिया जाता है कि यद्यपि उक्त शद्भा ठीक है, 
तथापि वृत्तिके द्वारा जीवचेतन्च और ब्ह्मचैतन्वके एके दोनेसे ब्रह्मचेतन्य यदि विषयोपादान 
है, तो जीवचैतन्य भी विषयोपादान हुआ ही और घद आदिके साथ उसका भी तादास्म्य है, 
अतः जीवमें विधयावमासकत्वकी अनुपपत्ति नहीं है। इसलिए, मैंने घ८ जाना! इत्यादि 
प्रतीतिकी उपपत्ति भी हो सकती है । 

र्‌प 


अटल अल, मेज ते सकल 


१५४ सिद्धान्तलेशसं ग्रह [ ग्रथम परिच्छेंद 


जाग्रति तयोरेकीभावायोगात्‌ । 
वृत्तिकृतामेदाभिव्यकत्या. विषयावच्छिस्नस्थ ब्रक्मणो जीवत्वप्राप्त 

अक्षणस्तदा तद्विषयसंसर्गाभावेन तहदूद्रपृत्वासम्भवे सति तस्थ सर्वज्ञत्वा- 

भावापत्तेश् | किन्तु विषयावच्छिस्न ब्रद्मचेतन्यं विषयसंसृष्टाया बृत्तेर्रभागे 


दर्पण आदि उपाधिके रहनेपर प्रतिबिम्म और बिम्बका एकोमाव होगा ही 


नहीं। [ भाव यह है कि जैसे दर्पणके रहनेपर दर्षणमें पड़ा हुआ प्रतिबिम्ब और 
बिम्बस्थानीय मुख आदिका अमेद अभिव्यक्त नहीं होता, क्योंकि उस स्थलुमें 
बिम्ब और प्रतिबिम्वका स्पष्टरूपसे भेद भासता है, वैसे ही प्रकृत्त/ स्थलूमें विषय 
और अम्तःकरणरूष थ्यावर्तक उपाधिके रहते बिम्बभूत ब्ह्मचेतन्य और प्रतिबिम्ब- 
भूत जीवचैतम्यका अमेद मी अमभिव्यक्त नहीं हो सकता, इसलिए वृत्तिसे 
अभेदामिव्यक्ति होती है, यह कहना उचित नहीं है | । 

# और कथख्वित्‌ यह मान भी लिया जाय कि वृत्तिसे अमेद अभिव्यक्त 
होता है, तो यह आपत्ति आयेगी कि थृत्तिद्वारा अमेदाभिव्यक्तिसे विषयावच्छिन्न 
भ्रह्ममें भी जीवत्वकी प्राप्ति होनेसे उस समयमें ब्रह्मका उस विषयके साथ सम्बन्ध 
न होनेसे अह्यको उस विषयक्रा अवभास नहीं होगा, इससे ब्रह्म असवज्ञ 
होगा । [तालर्थ यह है कि विषयावच्छित्त त्रह्मक जोव  होनेपर 
उससे इईश्वस्वकी . निवृत्ति अवश्य माननो होगो। इस परिस्थितिमें 
अहकी. जोवावस्थामें. घटाडि. विषयके साथ अह्का संसरग. नहीं 
है, इसलिए धणादि विषयका व्रष्टा मी ब्रह्म नहीं होगा । अतः बझको 
विषयका परिज्ञान न होनेसे अद्ममें असवंज्ञत्व॒ स्पष्ट ही अप्तक्त होगा ]। 


# द्वितीय दोष देनेका तात्पर्य यह है कि तस्वसाज्चात्कास्से जैसी अमेदामिव्यक्ति होती 
है, प्रकृतमें वेसी श्रमेदामिव्यक्ति विवक्षित नहीं है, किन्तु एक पाजमें क्लीर और नीरके रखनेसे 
जैसा उनका अभेद प्रतीत ह्वोता है, देसा ही वृत्तिसे अन्तःकरुण और विष्रयरूप उपाधिके एक- 
देशस्थ होनेसे तन्निवस्धन विपयावच्छिनन चैतन्य और अन्‍्तःकस्सावच्छिनन चैतन्यकी केबल 
ओपचारिक अ्रभेदाभिव्यक्ति विवक्धित है। इस औपचारिक अमेदामिव्यक्तिमें व्यावहारिक 
उपाधिप्रयुक्त दोष नहीं है, अर्थात्‌ उपाधिके रहनेपर अमेद नहीं हो सकता, यह दोष नहीं है; 
क्योंकि 'मेरा ही मुख दर्पणमे भासता है? इस प्रकार प्रतिजिम्त्र और जिम्बका अमेद अभिव्यक्त 
होता है, इसलिए, अमेदामिव्यक्तिपक्षमें निर्वाद दो सकता है, अतः “िम्बस्थानीयस्य' 
इस्थादिसे कह्दा गया दोष युक्त नहीं दै, इस अस्वस्ससे 'बृत्तिकृता०” इत्यादिसे द्वितीय दोष कहते हैं। 
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अभेदाभिव्यक्तिका सरूपक्‍चार । भाषानुवादसदित १४५ 


विषयत्रकाशक ग्रतिबरिम्न॑ समर्पयतीति तस्य प्रतिविम्बस्थ जीवेनेकीमावः । 
एवं चाउन्तःकरणतदबृत्तिवेषयावच्छिन्नचैतन्थानां प्रमाठ्प्रमाणप्रमेयभावेन 
असझूरो5प्युपपद्यते | न॒चग्रक््युपहितचैतन्यस्य विषयत्रमात्वे तस्थ विषया- 
घिष्ठानचैतन्यस्येव विषयेणा55ध्यासिक्सम्बन्धाभावात्‌ विषयापरोत्ये आध्या- 
सिकसस्वन्धस्तन्त्र॑ न स्यादिति वाच्यम्ः  विषयाधिष्ठानचैतन्यस्थेव 


इसलिए बिम्बस्थानीय बअ्रह्मका जीवके साथ एकरीमाव अभेदाभिव्यक्ति नहीं 
है, किनु विषयावच्छित्त अह्मचैतन्य विषयसंसृष्ट इत्तिके अग्रभागरम विषयका 
प्रकाश करनेवाले अपने प्रतिबिम्बका समर्पण करता है, इसलिए उसके 
प्रतिबिम्ककका हो जीवके साथ एक्रोमाव है। [ और यही मप्रतिबिम्बके साथ 
एकीमाब अमेदामिव्यक्ति है | तात्पर्य यह है कि जैसे कौस्तुभमणि या क्िसो 
रलकी प्रभा अपने स्थानसे निकलती हुई बड़े आकारमें परिणत होकर विषय- 
देशपर््यनत जाती है, वैसे ही हृद्यदेशमें रहनेबाले.. अन्ताकरणकी बृतति 
अन्तःकरणसे लेकर विषयपर्यन्त अवच्छित्ररूपसे जाती है, इस वृत्तिका 
विषयके साथ सम्बद्ध भाग अग्रमाय कहा जाता है। उस अग्रभागमें पढ़े हुए 
ब्रक्षके विषयप्रकाशक प्रतिविम्बके साथ. जीवका एकीमाव. अमेदामिव्यक्ति! 
है। वृत्ति और वृत्तिमानका अमेद होनेसे व्रत्ति और $त्तिमानसे प्रतिबिम्बित 
वस्तुका भी अम्ेद हो सकता है ], इसलिए बृत्तिबिम्बित चैतस्थका वस्तुतः 
अम्तःकरणप्रतिबिम्बित चेतन्यसे मेद ही है, परन्तु वृत्तिके द्वारा अभेदा- 
मिव्यक्ति होनेपर उनमें विषयावभासकलका स्वीकार करनेसे अन्तःकरण, 
अन्तःकरणकी बृत्ति और विषय--इन तीनोंसे अवच्छिन्न चैतम्यॉका प्रमाता, 
प्रमाण और प्रमेय रूपसे असड्र € भेद ) भी उपपन्न होता है। के यदि वृत्तिसे 
उपहित ( वृत्तिरूप उपाथिसे युक्त ) चैतम्य प्रमा मानी जायगी, तो उसका 
विषयाधिष्ठान चैतन्यके समान विषयके साथ आध्यासिक सम्बन्ध त होनेसे 
विषयको अपरोक्षतामें आध्यासिक सम्बन्ध तन्त्र नहीं होगा, इस प्रकारकी 


# अन्‍्तःकरणावच्छिनन चैतन्य प्रमता है, अन्तःकरणवृत्त्यवस्छिन्न चैतन्य प्रमाण ह्ढे 
और विषयावच्छिन्न अचैतन्य प्रमेय है, इस प्रकार अन्तःकरणप्रतित्रिम्बित और अन्तःकरण - 
चृत्तिप्रतित्रिम्बित चैतन्द प्रमाता और प्रमाण चेतन्व हैं, इस प्रकारका भेद उपपन्‍न होता 
है, यह भाव है ।. 


कि कल कप अध्मनर कक 


आवरणाभिभसव-स्वरूपक्कार ) माषानुवादसहित १५२७ 


१४६ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ अथम परिच्छेद 


विषयेणा5वच्छिस्नस्थ ब्रत्तौ प्रतिबिम्बिततया तदभेदेन तत्सम्बन्धसच्चादिति | 
किम्बत्वयुक्त आाह॑ स्पात्‌ जैव तदुपलक्षितम्‌ । 
इतती व्षियचेतन्य॑तदमेद॑ चर ता परे॥ ७१॥ 

जिम्पत्वसे युक्त ब्रह्मचैतन्य है और जिम्पत्वसे उपलक्षित जीवचैतंन्य है, बत्तिके 
होनेपर दू 
2४९०8 लि है, उसका अमेद ही अभेदाभिव्यक्ति है, ऐसा भी कुछ लोग 

अपरे त्वाहुः--बिम्बभूतविषयाधिष्ठानचैतम्यमेव साक्षादाध्यासिक- 
सम्बन्धलाभात्‌विषयग्रकाशकमिति तस्वैव बिस्बत्वविशिष्टर्पेण . मेद- 
सद्भावेडपि तदुपलक्षितचेतन्यात्मना एकीभावोउमेदाभिव्यक्तिः । न चेव॑ 
सति जीवजक्साइयगू, न॒वा अक्मणः सर्वज्ञत्वविरोधः, बिम्बात्मना तस्य 
यथापूबमवस्थानादिति ॥ १२ ॥ 
जआआदभद६१भ+भ3।जप्फ-+रतह-.हन्‍हऋन॒ 
आशक्ा नहीं करनी चाहिए, क्योंकि विषयसे अवच्छित्र चैतन्यका हो जो 
विषयका अधिष्ठानभूत चैतन्य है, वृत्तिमें प्रतिबिम्य है, अतः उसके साथ अमेद 
होनेसे अधिष्ठानके साथ आध्यासिक सम्बन्ध भी है। [ भाव यह है कि विषयके 
आपरोक्ष्यमें आध्यासिक सम्बन्ध अर्थात्‌ अध्याससिद्ध तादांत्य सम्बन्ध नियामक 
माना गया है--इसका निर्ववन ण्वश्च विषयापारोक्ष्ये आध्यासिकसम्बन्धो 
नियामक: इति सिद्धान्तोडपि सक्नच्छते! इत्यादिसि किया गया है। अध्याससिद्ध 
तादाल्य अधीत्‌ विषयाधिष्ठानचैतन्यका विष्यके साथ तादाल्य | प्रकृतमें वृत्तिप्रतिबिम्बित 
चैतन्य ही अधिष्ठानचैतन्य है, अतः अध्याससिद्ध तादाल्य सम्बन्धकी उपपत्ति हो 
सकतो है, यह भाव है ]। 


कोई लोग कहते हैं कि विषयका अधिष्ठानभूत बिम्बस्वरूप अद्यचेतन्य हो, 
साक्षात्‌ आध्यासिक सम्बन्धका छाभ होनेसे, विधयका प्रकाशक है। इसलिए विम्बत्व- 
विशिष्ट चैतन्यक्ा विम्बलरूपसे प्रतिबिम्बल्वविशिष्ट चैतन्यरूप जीवके साथ भेद होनेपर 
भी बिम्बल्य और प्रतिबिम्बल्य रूपे उपलक्षित शुद्ध चैतन्यकूपसे जो एकीमाव है 
वही अमेदामिव्यक्ति है। उपलक्षित चैतन्यरूपसे अभेदामिव्यक्तिके माननेपर जीव 


और ब्रह्मका साझ्य अथवा अक्के सर्वज्॒त्वका विशेध भी नहीं है, क्योंकि बिम्बरूपसे 
हर 
ब्ह्मकी यथापूर्व अवस्थिति है ही || १२ ॥ 


०० ० पक 3 


अथावरसमज्ोउपि ततीये कीहशों मतः। 
«. मोहनाशः स चेदिष्टो मोक्षः स्याद्‌ घटकेदनातू ॥ ७रे ॥ 
तृतीय पक्षमं आवस्णभज्ञ क्या है? इसके समाधानमें यदि कहां जाय कि अशानका 
विनाश आवर्णभज्ञ है, तो घट्शानसे ही, सम्पूर्ण प्रपप्वनाशका सम्भव होनेसे, 
मोक्ष हो जायगा ॥ 3२ ॥ 
अथ ठतीयपक्षे को नामा55वरणामिभवः १ अज्ञाननाशश्चेत्‌, घटक्षाने- 
नैवाउज्ञानमूलः प्रपञ्चो निवर्तेतति चेत्‌ | 
खद्योतेनेत्र तमसरश्छिद्रं केचित्‌ प्रचत्तते । 
क्टवद्वेट्न॑ भीवमटवद्दा प्लायनम्‌ ॥ ७३ ।। 
जैसे अन्धकारमें जुगनूके प्रकाशसे छिद्ध होता है वैसे ज्ञानसे अशानके एक 
देशमें छिंद्र या चयईके समान अज्ञानका वेशन, या भीत मठ ( सैनिक ) के समान 
पलायन आवस्णमंय्र है ॥ ७३ ॥ 
अन्न केचिदाहु»-चेतन्यमात्रावारकस्याउज्ञानस्य विषयावन्छिन्नग्रदेशे 
हम ज्ञानेने देशेन हम लत + 
खद्योतादिप्रकाशेन महान्धकारस्येव ज्ञानेनेकदेशेन नाशों वा, कंटवत्‌ संवेशन 
वा, भीतभटव॒दयसरण वाइमिभव इति | 


आवरणामिमवके लिए ब्ृत्ति है! इस तृतीय पक्षमें आवरणका अमिमव 
क्या है अर्थात्‌ आवरणामिभव किसे कहते हैं ? यदि अज्ञानंका नाश आव- 
रणामिभव है, तो अज्ञानके एक होनेसे घटल्ञानसे सखयूणे जअज्ञानका नाश 
होनेके कारण तन्मुलक समस्त प्रपञज्चकी निमृत्ति भी प्रसक्त होगी [ परन्तु प्रपच- 
की निश्ृति तो होती नहीं है, अतः अज्ञानका विनाश आवरणाभिभव नहीं हो 
सकता है ]। 

इस आक्षेपक्के समाधानमें कोई लछोग कहते हैं कि जैसे महाम्धकारमें जुगनूके 
प्रकाशसे महःन्धकारका एकदेशसे बिनाश होता हे, सम्पूणंका विनाश नहीं होता, 
वैसे ही साक्षीसे अन्य चैतन्यमात्रका आवरण करनेवाल महान्‌ अज्ञानास्थकारके 
विषयांवच्छिन्न मरदेशमें एक देशका ही ज्ञानसे विनाश द्ोता है, सम्पूर्णका विनाश 
नहीं होता। अत: घटश्ानसे सम्पूर्ण प्रपश्लका विनाश नहीं होता, क्योंकि उस 
ज्ञानसे अज्ञानके एकदेशका ही विनाश होता है। अथवा चटईके समान ज्ञानले 
विषयावच्छिन्न अज्ञानक्ना कुछ वेष्टन होता है,. वहों आवरणामिभंव है | या 
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पुनः कन्दलनादन्येउनाहति उुत्त्यनेहसस्‌ । 
अज्ञोउहमिति विज्ञानात्‌ स्वात्रितेनाउप्यनाइतिमू ॥ ७७ ॥ 
पुनः आवरणके होनेसे वृत्तिकालपर्य्यन्त विषयावच्छिन्न चैतन्यका आवरण न रहना ह्ठी 
आवरणमंग हे । 'मैं अज्ञ हूँ” इत्यादि अनुमवसे अहमर्थके अज्ञानाश्रय दोनेपर भी अहमर्थको 
बह आबत नहीं करता है ॥ ७४ ॥ 
अन्ये तु--अज्ञानस्थेकदेशेन नाशे उपादानामार्वात्‌ ५नस्तत्र कन्द- 
लनायोगेन सक्ृदपगते समयान्तरेडप्यावरणाभावप्रसज्ञात्‌, निष्क्रियस्थाउप- 
मरणसंवे्टनयोस्सम्भवाच् न यथोक्तरूपोषमिमवः सम्भवति । अतः 
चेंतन्यमात्रावास्कस्थाउप्यज्ञानस्थ._तत्तदाकाशृत्तिसंसृष्टावस्थविषयावच्छिन्न- 
चैतन्यानावारकल्सस्वाभाव्यमेवाधिभवः । न च्‌ विषयावशुएटनपट्वद्धिषय- 
चेतन्यमाश्रित्य स्थितस्याज्ञानस्य कथं तदनावारकत्व॑ युज्यते इति शझ्बयम्‌ः 
अहमज्ञ:' इति ग्रतीत्यापहसनुभवे ग्रकाशमानचैंतन्यमाश्रयत एवं तस्थ 
तदनावारकत्वप्रतिपत्तेरित्याहु: | 


युद्धमें डरे हुए योद्धांके समान अज्ञान ज्ञान द्वारा विषयावच्छिन प्रदेशसे पलायन 
करता है, वही आवरणाभिभव है । 


कुछ छोग तो यह कहते हैं कि अज्ञानका एकदेशसे विनाश, संवेष्टन या 
अपसरण आवरणामिमव नहीं है, क्योंकि अज्ञानका एकदेशसे विनाञ्ष होनेपर 
उपादान कारणके न रहनेसे विषयावच्छित्न चेतम्यप्रदेशमें फिर आवरणकी 
उत्पत्ति नहीं होगी | इस प्रकार एक बार अज्नानका नाश होनेपर अन्य समयमें मी 
आवरणाभावका प्रसजड़ होगा। और क्रियारहित अज्ञानका वेष्टन या अपसरण भी 
नहीं ही सकता । इससे चेतन्यमात्रके आवरक ( आवरणकर्ता ) अज्ञानका 
तत-तत्‌ विषयाकार क्षत्तिसे सम्यृक्त अवस्थावाले विषयावच्छिन्न चैतन्यका आवरण 
न करना---यह जो स्वभाव है वही स्वभाव आवरणामिभव है | परतु जैसे घट 
आदि विषयका अवशुण्डन करके अर्थात्‌ घटकों व्याप्तकर स्थित पट घटकों आबृत 
करता है वैसे ही अज्ञान भी विषयचैतम्यको आदृत करेगा हो, तो यह कह्पना 
कैसे हो सकती है कि उसका अनावारकत्व स्वभाव है ?, यदि इस प्रकार 
शह्ला को जाय तो वह युक्त नहीं है, क्योंकि 'अहमज्ञः ( मैं अज्ञ हूँ ) इस प्रकार 
अनुभव होता है, इसलिए अहम! अनुभकमें प्रकाशमान जीवचैत्तन्यका अज्ञान 


आवरणामिभव॑-स्वरू्पविचार | करीडरवदफाद '>कीआ<ट 
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कृत्तिनाश्यं परे वृच्िंसमसडखबय॑ अचकेते । 
खवस्थाज्ञानमन्नान॑. नष्टमित्यनुमूतितः ॥ ७४ | 
बृत्तिसे नष्ट होनेवाले और संख्यामें इत्तिके बरात्रर अवस्थारूप अशान अनेक हैं, 
क्योंकि एक अज्ान नष्ट हुआ' ऐसा अनुभव होता है, यहाँ इत्तिस अवस्थारूप अज्ञानका 
विनाश आवरणमभंग है ॥ ७४ ॥ 
अपरे तु--धर्ट न जानामि! इति घटज्ञानविरोधित्वेन, घंटज्षाने 
सति घटाज्ञानं निशत्तमिति तन्निवत्येल्ेन चाउलुभूयमार्न ने मूलाझनम्‌ | 
शुद्धचेतन्यविषयस्य तज्हाननिशव्त्यस्प च तस्थ तथालवायोगाव्‌ 0! 
किन्तु घटावच्छिन्नचैतन्यविषय मूलाज्ञानस्यावस्थामेदरूपमज्ञानान्तरमिति 
तन्‍नाश एवाउमिभवः। न चेवमेकेन ज्ञानेन तन्‍्नाशे तत्समानविषयाणां 
ज्ञानान्तराण/मावरणामिभावकत्वानापत्ति:/. यावन्ति ज्ञानानि, तावन्ति 
अन्ञानानीत्यम्युपगमादित्याहु: । 
रा  स न 3 >सनिनतरनि-रय - विन 
आंश्रय करता ही है, परन्तु वह अश्ञान उसको आवबृत नहीं करता, यह भी ज्ञात होता 
है, [ अतः पटदश्टन्तसे यह विरक्षण है, और दहराधिकरणमें जीवको आदत मानने 
सभी व्यवहारोंको लोपप्रसक्ति होगी, ऐसा साधन किया है, और इस ग्रन्थमें साक्षी 
चैतन्यकी अनावृति भी कहेंगे, यह भाव है ]। 
कुछ लोग कहते हैं कि 'घर्टी न जानामि ( मैं घटको नहीं जानता हूँ) 
इस प्रकार घधटज्ञानके विरोधोरूपसे और 'टल्ञान होनेषपर धटका अज्ञान 
निवृत्त हुआ! इस प्रकार घटशानके निवर्त्रूपसे अनुभूयमान अज्ञान मलाज्ञान 
नहीं है, कारण. शुद्धचैतम्यविषयक शुद्ध चैतस्यज्ञानले निशत होनेबाल 
अज्ञान घटावच्छित्नचैतन्यविषयक्र और घटशानसे निवत्य नहीं हो सकता । 
परन्तु घटावच्छित चैतम्यको.. अवरूम्बन करनेवाले मूलाज्ञानका अवस्था- 
विशेष कोई अन्य हो अज्ञान है, इसलिए उस अवस्थाविशेषरूप अज्ञानका 
विनाश हो आवरणामिभ्व्र है। एक ज्ञानसे अवस्थारूप अज्ञानका नाश दोनेपर 
तत्समानविषयक अन्य ज्ञान आवरणके नाशक नहीं होंगे, यह आपत्ति नहीं हो 
सकती, क्‍योंकि जितने ( संसारमें ) ज्ञान हैं, उतने ही अज्ञान भी हैं, 


ऐसां स्वीकार है । 


िस+ मलिक कम 0. अल “न 


१६० सिद्धान्तलेशसंग्रद ( अथम परिच्चेद 


केचिदूचुरनादीद॑ मूलाज्ञानमिव-- 
कोई लोग कहते हैं कि अवस्थारूप अज्ञान मूलाज्ञानके समान अनादि दे । 


इसानि चाज्वस्थारूपाणि अन्लानानि' . मूलाज्ञानवदलज्ञानत्वादनादी- 

नीति केचित्‌ । 
इतरे । 
सादि निद्भादिवत्‌ , तत्रनादित्वे कस्य नाश्यता (॥ ७$-॥ 

अन्य लोग कहते हैं कि अ्रवस्थाूूप अज्ञान निद्वा आदिके समान सादि है। यदि 
अवस्थारूप अजश्ञानकों अनादि मानें तो नाश किसका होगा ॥७६।। 

व्यावहारिकों जगज्जीवाबाबत्य स्वामों जगजीबो विक्षिपन्ती निद्रा 
तावदावरणविक्षेपशक्तियोगात्‌ अज्ञानावस्थामेद्रूपा । तथा निद्रा सुषुप्ता- 
वस्थाउप्यन्तःकरणादी विलीने 'सुखमहमस्वाप्स न किज्चिदवेदिषम' इति 
परामशंदर्शनात्‌ मूलाज्ञानवत्‌ सुपृप्तिकाले अजुभूयमानाज्ञानावस्थामेदरूपैव । 


तयोश्च जांग्रद्धोगप्रदकर्मोपरमे सत्येवोद्भवात्‌ सादित्वम्‌, तदृद अन्यदष्य- 


कुछ लोग यह कहते हैं कि जो ये अवस्थारूप अज्ञान हैं, वे सबके सब 
मूल अज्ञानके समान अनादि ही हैं, क्योंकि अज्ञानल घमें अवस्थारूप 
अज्ञानमें भी है # । 

जाप्रत्‌ अवस्थाके जगत्‌ और जीवका आंवरण करके स्वम्ावस्थावाले जगत्‌ 
और जोवकी उत्पत्ति करती हुई निद्रा अज्ञानकी ही विशेष अवस्था है, क्योंकि 
निद्रामें भी आवरण और विक्षेपश्क्तिका योग है। इसी प्रकार अन्तःकरण 
आदिके विछोन होनेपर "मैं सुखसे सोया था, मैंने कुछ भी नहीं जाना! इस 
प्रकाके स्मरणके देखनेसे सुषुत्तिकालमें मूछाज्ञानके समान अनुमूयमान सुषुतति 
अवस्था भी अज्ञानकों विशेष अवस्था ही है। जाग्रत्काहीन भोगके देनेवाले 
कर्मका क्षय होनेपर हो निद्रा और छुषुप्तिकों उसत्ति होती है, अतः वे सादि 


५ “अवस्थाउश्ञानानि अनादीनि, अज्ञानत्वात्‌, मूलाशनवत्‌” अर्थात्‌ अवस्थारूप अज्ञान 
अनादि हैं, अ्रशानत्व होनेसे, मूलाशानके समान--यह अनुमानप्रमाण अवस्थारूप अज्ञानके 
अनादित्वका साधक दै। देवताधिकरणमें ( ब्र० सू> अ० १ पा० रे खू> २६ ) इस मूल 
अशानफो अनादि सिद्ध किया दै, अ्रतः दृष्टान्तासिद्धि नहीं दे । 


०० « 


_आषरणाहिभवन्‍लसूणबिचार ]___ मषरादबादप 3 न्‍न्‍नननता+ ' आापासुबादसहित १६१ 


. _आकरणाबिभिव-लख्पविचार ]___ भातराजुपा यह नल तने 


ज्ञानमवस्थारूप सादीत्यन्ये । ; 

नस्तनादित्वपर्नें घंटे पधमशत्यन्नेनैव ज्ञानेन सर्वेतदज्ञाननाशों भवेत्‌, 
बिनिगमनाविरहात्‌: तदबच्छिनचेतन्यावस्कसरोज्ञातानाशे. विषयत्रकाशा- 
योेगाब । अतः पाश्चात्यज्ञानानाभारण्णानभिभावकर्त तदवस्थमेबेतिं चेत्‌- 


है. इसीके समान अन्य घ्दिविष्यादच्छित् चैतन्यका आवरण. करतेगल 
खत मी सादि & है। 

(यदि आवस्‍थारूप आक्नन सबदि मंनि जाएँ, तो जम उठाना घटकनंसे 
पूर्वकालिक घटका आवरण करके स्थित अज्ञानका नाक्ष होनेपर भी पुनः उत्पन्न 
अवस्थारूप अज्ञानते उसका आवरण होगा, इससे सादिपक्षमें तो व्यकस्था दो 
सकतो है, परन्तु अनादिलपक्षमें व्यवस्था नहीं हो सकती, यह झड्डा करते हैं--] 
अज्ञानके अनादिल्पक्षमें प्रथम उत्तन्त घटविषयक ज्ञानसे ही सम्पूर्ण धं्टविषयक 
अज्ञानक्न नाश होगा) क्योंकि प्रथम उतन्न ज्ञानले एक ही अज्ञान नष्ट होता 
है, अन्य जज्ञान नष्ट नहीं होते, इसमें कोई विनिगमक ( युक्तिक्शिष ) नहीं है. और 
घटावच्छित॒ चैतन्यका आवरण करनेवाले सम्पूणे जज्ञानक्ञ विनांश न माना 
जाय, अथीत्‌ प्रथम उल्नन्त घटज्ञानसे एक आवरण जज्ञानकरा नाश माना जाय, 
ते [ एक आवरणके विनष्ट होनेपर भी अन्य आवरणोंके रहनेसे ] क्षिय- 
प्रकाशकी अनुपपत्ति होगो, [ अर्थीद्‌ एक आवरणका नाश होनेपर भी अन्य 
आवरणोंसे घट आदिके आबृत होनेसे घटादिका कदापि प्रकाश होगा ही 
नहीं, अतः सम्पूण आवरणोंका एक शनसे नाश भानना होगा, यह भाव 
है |] इससे-प्रथण _ उतन्न ज्ञानसे सम्पूर्ण अज्ञाका नाश माननेसे-- 
उत्तरकाडीन ज्ञान आवरणके अभिभावक नहीं होंगे, यह दोष तदवस्थ ही है, 
अर्थात्‌ प्रथम उत्नन्न घटशानसे ही घटके सब आवरणोंका विनाश हुआ, तो 
उत्तरज्ञान--द्वितीय. कारुमें उत्पन्त हुआ घटज्ञान--किंस आवरणका विनाश 


# 'विमतानि अवस्थाइशनानि आदिमन्ति, अ्रवस्थाशानत्वात्‌ निद्रावत्‌, सुघुतिकद:! 
अर्थात्‌ अवस्थारूप अज्ञान सादि हैं, क्योंकि अवस्थारूप अशानस्व धर्म उनमें हे, निद्रा और 
सुघुत्तिर्प अवस्थाउ्शानके समान, इस अनुमानसे उन अवस्थारूप अश्यानोमें खादित्वक्ी सिद्धि 
की जाती है । पूर्वोक्त अनादित्वताधक अनुमानसे विशेध नहीं दे, क्योंकि वह अनुमान मूला- 
शानमें ही अनादित्वका साधक है, अवस्थारूप अशानमे नहीं। मूलाशनमें ऋनादित्वका 
सिद्धान्तमें अभ्युपगम है, अतः सिद्धान्तते विरोध नहीं है । 

२१ 


श्ध्र सिद्धान्तलेशसंग्रह [ अथर्म परिष्येद 


अब केचित्‌ स्वभावेन व्यवस्थां प्रायमभाववत्‌ । 
सस्खप्यावरकेष्वंशैप्रकाश॑ च अच्छाते ॥॥ ७७ ॥ 
इस आेपके समाधानमेँ कुछ -लोग कहते हैं कि प्रागभावके समान आवारक 
अशानेकि रहते हुए भी विषयोका प्रकाश और;व्यवस्था स्वमावतः हो सकती है ॥ ७७ ॥ 


अन्न केचिदाहुः--यथा ज्ञानप्रागभावानामनेकेषां सच्चे5प्येकज्ञानोदये 
एक. एवं प्रागमावों निबतते | संशयादिजननशक्ततया तदावरणरूपेषु 
प्रागभावान्तरेषसंत्खपि विषयावभासः। तयैकज्ञानोदये एकमेवराउज्षानं 
निवर्तते, अन्नानान्तरेषु सत्स्रपि विषयावंभास इति | 


कि 207४3 20: अपर: कक 2 रकम ल 
करेगा ? किसीका नहीं, क्योंकि आवरण रहे तो उसका नाश करे, परन्तु आवरण तो 
है ही नहीं, यह शह्वाका तात्पय है। 

इस आक्षिपके समाधानमें कोई छोग कहते हैं कि जैसे ज्ञानके प्रागमावोंके 
अनेक होनेपर भी एक ज्ञानक्री उत्त्तिसे एक हो ज्ञानके प्रायभावका विनाश 
होता है । संशय, विपर्यंय आदिकी उतलत्तिमें समर्थ ज्ञाके आवरणरूप अय 
प्रागभावोके रहते हुए भी विषयका अवभास होता है, वैसे ही एक ज्ञानके 
डदयसे एक ही अज्ञानका निवर्तन होता है और अन्य अज्ञानोंके रहते हुए भो 
विषयोंका अवमास होता है। [ तालपार्थ यह है कि नैयाविकोंके मतमें चार 
प्रदाक्े अभाव हैं--प्रागमाव, ्रध्वंसाभाव, अत्यन्तामाव जौर अम्योम्याभाव | 
इनमें प्रागभाव दै--वस्तुसत्ताके पूर्वकारमें प्रतीत होनेवाछा और वस्तुके उलन्न 
होनेपर नष्ट होनेवार् अभाव, जितने घट या घटशान आदि होते हैं, उतने ही 
उनके प्रागभाव होते हैं। प्रथम उत्पन्न ज्ञानसे एक ही ज्ञानप्रागभावकी निवृत्ति होतो 
है और अन्य प्रागमाव यथापू्व रहते हैं, उन दूसरे प्रागभावोंके रहते हुए भी 
न्यायमतमें विषयका प्रकाश माना जाता है, इसी प्रकार अकृतमें इतर आकरणोंके 
रहते हुए भी प्रथम उत्पन्न ज्ञानले एक ही आंवरणका विनाश होगा और विषयका 
प्रकाश होगा, इसमें कोई बाधा नहीं है। यद्यपि यहांपर यह शह्ढा दो सकती 
है कि अमभावरूप प्रागमाव विषयक्न आवारक नहीं हैं और भावरूप अज्ञान 
विषयोंकी आदत करता है, इसलिए यह दृष्टान्त असज्ञत है, तथापि यह शक्षा 
युक्त नहीं है, क्योंकि अज्ञाममें आवारकल यही दे कि अज्ञातवरूपसे अभिमत 
वसतुमें संज्ञय, विपर्यय आदिके जननमें ( उत्पादनमें ) सांमथ्ये, उसे नैयायिक शानधाग- 
भावमें भी मानते हैं, इसलिए दृष्टन्तकी असक्ञति. नहीं है |। 


आवररामिसव-स्वरूपकिचार ] माषालुवादसद्दित १६३ 


विशेषदर्शनाभावकूटाव॒ संश संशयसम्भवातू । 
“आृतस्याउप्रकाशाच पर्यायेणाउज्जृतिं परे ॥ ७८ ॥ 

विशेषद्शनके अमावसमुदायसे संशयका सम्भव है और आइतका अप्रकाश होनेसे 
क्रमशः अज्ञान विषयको आइत करते हैं, अर्थात्‌ एक शानसे एक अशानकी निदृत्ति 
होगी, अनन्तर उसका उपशम होनेपर अन्य अशन आवरण करेगा, ऐसा भी कोई लोग 
कहते हैं।। ७८ ।ा 

अन्ये तु--आइतस्या55परोच्य विरुद्यमू। एक्ज्ञानोदग्रे च प्रागभावा” 
न्तस्सच्येषपि. यावद्धिशेषद्र्शनामावकूटरूपमावर्ण. विशेषदशनास्नास्तीति 
सन्यसाना वदन्ति--यदा यदज्ञानमाइणोति, तदा तेन ज्ञानेन तस्वेव 
नाशः । सर्व च सर्ददा ना55इणोति, वेयथ्योत्‌ । किन्ल्वावरकाज्ञाने शृत्त्या 


नाशिते तदूबृत्त्युपरमे अज्ञानान्तरमाबृणोति । 


पर्वतीय वहि आदि जो जाबृत हैं, उनका आपरोक्ष्य नहीं माना जाता है, 
किन्तु सिद्धान्तम,ं उनका परोक्ष ज्ञान ही माना गया है। एक ज्ञानके उदित होनेपर 
अन्य प्रामभावोंकी सत्तामें भी.# सम्पूर्ण विशेषद्शनका अभावसमुदायरूप जो 
आवरण है, वह विशेषके दर्शनले है ही नहीं, ऐसा मानते हुए कुछ लोग 
कहते हैं कि जिस कांलमें जो अज्ञान जिस वस्तुका आवरण करता है, उस काठमे 
उस वस्तुके ज्ञानसे उसी अज्ञानका नाश होता है | सब अज्ञान सर्बदा आवृत नहीं 
करते, क्योंकि ऐसा मानना व्यर्थ है, परन्तु अन्य वृत्तिसि आवरण करनेवाले 
अज्ञानकां नाश होनेपर, उस बृत्तिका जब उपशम होता है, तब अन्य अज्ञान उसको 
भवृत कसा है । 


# भाव यह है कि स्थाएु आदियमे अर्थात्‌ स्थाणु आदिविषयक--संशयात्मक शानकों 
उत्पन्न करनेमें-संशय आदिके प्रति विरोधिभूत विशेष दर्शनकाः प्रागमावमात्र समर्थ 
नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेपर 'अर्य स्थाजुः ( यह स्थाणु है ) इस प्रकारके निश्चयकालमें 
भी समानविषयक अन्य निश्चयका प्रागभाव द्वोनेसे पुरुषत्वकी स्छृतिवाले युरुषकी फिर 
संशयकी आपत्ति होगी। इसलिए नैयायिक यह मानते हैं कि संशय आदिके समानविषयक 
जितने निश्चयात्मक ज्ञान हैं, उन सत्रके प्रागभावोंका समुदाय संशय आदिकी डत्पत्तिमें 
समर्थ है और वही आवरण है। एकके निश्चयकालमें आवरणरूपे सम्मत सम्पूर्ण 
विशेष दर्शन प्रायभावकूदरूप विशेषादर्शनका अभाव दोनेसे युनः संशयकी आपत्ति 
नहीं हो सकती है और प्राथमिक घव्शानकालमें न्यायमतर्मे .विषयप्रकाशकी अनुपर्पति भी 
नहीं हो सकती है; क्योंकि प्रागमावक्ृदरूप आवर्ण नहीं दे। इसलिए “संशयादिजनक- 


वि किन 3.पीच कप 2: आर 
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न चाउनावरकान्ानशेषों मुक्तो असज्यते | 
यूलाज्ञानच्छिदा छेद्यास्तदवर् था इमा यतः॥ ७६ ।। 


मुक्ति अकस्थामें आवरण न करनेवाले अशानोंका अवशेष प्रसक्त नहीं होता, क्योंकि उस 
दशा मूलाशानका विनाश होनेसे अवस्थारूप अश्ञान मी विनष्ट होते हैं ।। ७६ | 


न॒चैर्व बअक्कावगमोट्पत्तिकालेडइनावरकत्गन. स्थितानामज्ञानानां 


ततो5प्यनिशृत्तिप्रसज्ः । तेषां साक्षात्तदिरोधित्वामावेईपि तस्निव्यंमूला- - 


हानपरतस्थतया अस्‍्लानसम्धन्धादिवत्‌ तन्निृत्येव निशृ्त्युपप्तेः | एतद्थे- 
मेव तेषां तदवस्थामेद्रूपतया तत्पारतन्त्यमिष्यत इति | 


अंदि सर्वदा सब अज्ञान आवारक न हों, तो ब्ह्क्ानके उत्पत्तिकारमें 
अंनावारक्क ( आवरण नहीं करनेवाले ) रूपसे विद्यमान जज्ञानोंकी ब्रह्मज्ञानले भी 
निृत्ति नहीं द्वोगी, [ भाव यह है कि अ्मज्ञानके उसत्तिकारूमें मूल अज्ञानके 
समान अबस्थाउज्ञाव भी अहमचैतन्यको विषयप्रदेशमें आब्ृत करके रहेंगे, तो 
बप्नह्ञानसे अह्यविक््यक मूछाज्ञानकी तरह उन चैतम्यके आवारक अवस्थारूप 
अज्ञानोंकी भी निदृत्ति होगी। यदि अवस्थारूप अज्ञान अवारकरूप नहीं होंगे, 
हो उनको लिवृत्ति नहीं द्वोगी, क्योंकि समानविषयमें ज्ञानाज्ञाका निवर्ले- 
निवर्तकमावहोनेसे अक्श्ञानका समानविषयक अवस्थारूप अज्ञान नहीं है ]। 
नहीं, अश्नज्ञानलें अवस्थारूप अश्ञानोंकी भी निम्ृत्ति होगी, क्योंकि अवस्थारूप 
अशानोंके साक्षात्‌ ब्रह्मशानके विरोधी न होनेपर भी वे ( अव्स्थारूप अज्ञान ) 
ड्रह्मज्ञानसें निवृत्त होनेवारे मूहाज्ञाके परतन्त्र अधीन हैं, इसलिए जैसे 
अशानकी निवृत्ति होनेपर अज्ञानपरतन्त्र चैतन्य और अज्ञानके सम्बन्धकी निबृत्ति 


होती है, पैसे ही अज्ञानकी निद्ृत्तिसे ही अवस्थारूप अश्ञानकी भी निदृति 
होती है। जैसे अझ्ञानकी निवृत्तिसे संसारक्ी निग्ृत्ति होनेसे संसार अश्ानपरतल्र - 
माना जाता है, वैसे हो अज्ञानकी निवृत्तिसे अवस्थारूप अज्ञानके निद्ृत्त होनेसे : 


घटादिविषयक जज्ञान, सूलाज्ञानके अवस्थाविशेषद्ष होनेसे, मछाज्ञानके अधीन 
माने जाते हैं । 


तथा' इत्यादिसे जो पूर्यमें इशन्त दिया गया है, बह नहीं धय्ता इसी अस्वस्ससे यह 
“अम्ये ठ? मत दे । 


आवरखतमिमव-स्वरूपविचार ). भाषानुवादसहित श्द््प 


अन्ये लेकस्य विच्चेंद्मितरेषां परासव्स्‌। 
« ते चावरणशक्तीनां प्रतिबन्ध॑ प्रचत्तते || ८० ॥ 


कोई लोग कहते दैँ कि एक शानसे एक ही अज्ञानका नाश होता है और इतरोका 
परामव होता है, और अशानोंकी आवरणशक्तियोका प्रतित्रन्ध परामव कहा जाता है || ८० | 

अपरे तु--अज्ञानस्थ सविषयत्वस्वभावत्वात्‌ उत्सर्गतः सर्च सर्व- 
दा5इणोत्येव । न च विषयोत्यत्ते: प्रागावरणीयाभावेना5्वर्करत्व॑न युज्यते 
इति वाच्यम्रू; तदाउपि खद्मरूपेण तत्सत्नादिति मन्यमाना। कर्पयन्ति-- 
यथा बहुजनसमाकुले प्रदेशे कस्यचित्‌ शिरसि पतब्नशनिरितिरानप्य- 
पसासर्यति। यथा वा सन्निपातहरमभौषधमेक॑ दोष॑ निवरततयददोपान्तरमपि 
दूरीकरोति, एवमेकमज्ञानं नाशयत्‌.ज्ञानम्बानान्तराण्यपि तिरस्करोति । 
तिरस्कास्थ यावद्‌ ज्ञानस्थितिः तावद आवरणशक्तिप्रतिबन्ध इति | 


अज्ञानका सविषयत स्वभाव है. अर्थात्‌ अज्ञान किसी विषयक्ा अवरूम्बन 
किये बिना नहीं रहता, इससे स्वमावतः सभी अज्ञान अपनी सचदरशामें 
सदा विषयका आवरण करते हो हैं। यदि यह शड्ढा हो कि घट आदि विषयकी 
उत्पत्तिके पूर्वमें # आंवरणीय ( आवरण करने योग्य ) विषयके न रहनेसे 


_ आवारकलक्ी उपपत्ि नहीं होगी १ नहीं, यह शक्ल युक्त नहीं हे, क्योंकि 


उत्पत्तिके पूर्वकाहमें मी सृक्ष्महपसे कह कार्य हैं, अतः आवारकत्वक्की उपपत्ति 
हो सकती है, ऐसा मानते हुए कुछ छोग कर्पना करते हैं कि जैसे अनेक 
जनोंसे युक्त देशमें किसी एक पृरुषके मस्तकके ऊपर गिरता हुआ बज्र अन्य 
पुरुषोंको ड्रुरा देता है | अथवा जैसे सल्निषातकों हरण करनेवाला औषध एक 
दोषका विनाश करता हुआ अम्य दोषोंकाँ भी निराकरण करता है, इसी 
प्रकार एक अज्ञानका विनाश करता हुआ ज्ञान इतर अज्ञानोंका भी तिरस्कार 


करता है। और जब्तक ज्ञानकी स्थिति रहती है, तबतक आवरणझक्तिका 
प्रतिबन्ध होता है। 


# ताल यह है कि इस मतमें यह कहते हैं कि सत्र अज्ान सब्र बिषयोंको सदा आइूत 
करते हैं, इसलिए घटकी उत्पत्तिके पूर्मं घट आदि विषयावच्छिन्न चतन्यका श्रावरण 
करता है, यह प्रतीत होता है, परन्तु यह नहीं हो सकता, क्योंकि अशानका सर्विषयत्र स्वभाव 
झोनेसे विषयके न रहनेके कारण तदवच्छिन्न चैतन्यरूप आवरणोय भी नहीं है । 
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तंत्र. धाराबहल्ञानेष्वाद्येनेव. परामवात्‌ । 
अन्नानानां द्वितीयादेः साफलये कथमुच्यते | ८२ ।। 


शक्का होती है कि घाराबाहिफ स्थलमें प्रयम .शानसे ही अशानका विनाश होगा, 
फिर द्वितीय आदि शानोंफी सफलता केसे होगी? अर्थात्‌ द्वितीयादि इसि निरयंक 
दोगी, यह माव है॥ ८१ ॥ 
नमन्‍्वेब॑ सति धारावाहिकस्थले द्ितीयादिवृत्तीनामावरणानमिभाव- 
कत्वे वैफल्यं स्थात्‌, प्रथमज्ञानेनेव निवर्तनतिरस्कारास्थामावरणमात्र- 
स्थामिमवादिति | 
अत्राहुर्दापिघारेव तिर॒स्कत्य तमः स्थिता । 
बृचिधारेत्यनावारों उत्तीनां क्षेमतः झलम्‌ ॥८२)॥। 


तमका तिरस्कार करके रइनेवाली दीपधाराके सप्तान वृत्तिकी घारा है, अतः उन 
बत्तियोंका आवरणाभिमव--आवस्णप्रागभावरत्ण--ही फल है, इस प्रकार पूर्वोक्त आ्ेपके 
समाधनमें कोई लोग कहते हैं ॥ ८र ॥ 


अन्राहुः--वृत्तितिरस्कृतम“यज्ञानं तदुपरमे पुनरावृणोति प्रदीपतिर- 
सकृतं तम इव प्रदीपोपरमे । दत्युपरमसमये इच्त्यन्तरोदय तु तिरस्कृतम- 
ज्ञान तयैवाउबतिष्ठेते प्रदीपोपरमसमये प्रदीपान्तरोदये तम इंच। तथा च 


परन्तु एक ज्ञानने एक अज्ञानका नाश होता है और कम्य अज्ञानोंका 
तिरकार॑ होता है, ऐसा माननेंमें धारावाहिक ज्ञानके स्थलमें द्वितीय आदि 
वृत्तियाँ आवरणकी अभिभावक न होनेसे निरर्थंक्े हो जाय॑गी, क्योंकि 
प्रथम ज्ञानसे अज्ञानके निवर्तन और तिरस्कार--इन दोनोंसे आवरणशक्तिका 
निराकरण होता है ! 


इस आश्षेपके समाधानमें कोई छोग कहते हैं कि जैसे प्रदोषके विनष्ट 
होनेपर प्रदीष द्वारा तिरस्कृत अग्धकार ( घट आदिको ) आइत करता है, पैसे 
ही बृत्तिद्वारा तिस्कृत अज्ञान भी घटज्ञानके ( धट्वृत्ति के ) विनष्ट होनेपर विषयको 
आइत करता है। एक प्रदीषके विनाशेकारुमें यदि अन्य दीपका उदय दो, तो 
जैसे अखकारका विनाश और तिरस्कार होता है, वैसे ही यदि वृत्तिके उपरामकाढमें 


आापरणानिशववस्पविकार ]._ भाषानुवादसहित १६७ 


“स्मिन्‌ सति अग्रिमदणे यस्‍्य सच्वम्‌, यवृष्यतिरेके चाउसत्वस, तत्‌ 
तजन्यमः हति.. आगमावपरिपालनेसाधारणलद॒णानुरोधेन अनावरणस्प 


ड्वितीयादिषवत्तिकाय॑त्वस्थाउपि छामान्न तह्ैफल्यमिति | 
पर्यायेरावृत्तिन्यायचम्द्रिकाहम्जिरीरिता । 
अर्थस्य मोहैबों पेन खकालावरराक्ततिः ॥ ८३ ॥ 


घट आदि विषयका अशनसे क्रमशः आवरण होता है और शानसे अपनी विद्यमान 
दशामें ही अशानका नाश होता है, ऐसा*व्यायचन्द्रिकाकारका मत है ॥ ८रे || 


न्यायचन्द्रिकाकृतस्तवाहुः--क्रेनचिज्ञानेन कस्पचिदज्ञानस्थ नाश 
एवं । न त्वावरकाणामप्यज्ञानान्तराणां तिरस्कारः । तथा थे घारावाहिक- 
द्वितीयादिवृत्तीमामप्येकैकाज्ञाननाशकत्वेन साफल्यम्‌ । 
अन्य ( तद्विषयक ) वृत्तिका उदय हो, तो वह अज्ञावतिसस्कृत ही के रहता है। 
इस परिस्थितिमें जिसके रहनेपर उत्तर क्षणमें जिसका अस्तित्व द्ोता है 
और जिसके म रहनेपर जिसका अस्तित्व नहीं होता, वह तज्जन्य अर्थात्‌ 
उससे उत्पन्न होता है, इस प्रागभावके परिपालनमें साधारणजम्बत्वके रक्षणा- 
नुरोधसे  द्वितीयादि वृत्तिफा अनावरणरूप ( आवरणाभाव ) कार्यका भी छाम हो 
सकता है, अतः द्वितीयादि इत्तिका वैफल्य नहीं है। 

न्यायचद्धिकाकार कहते हैं--किसी एक ज्ञानसे किसी एक अशनकां 
नाश होता हो है, अन्य आवारक अज्ञानोंका तिरस्कार नहीं होता, इसलिए 
धारावाहिक दूसरी दृत्तियोंसे मी एक-एक अज्ञानका नाथ होता है, अतः उनको 
निष्फल्तौ' नहीं है । 


# तात्पर्य यह है कि “यह घट है! इस प्रकार प्रत्यक्ष शान एक अज्ञानका विनाश करता 
है और अन्यका तिरस्कार, और वह तिरस्कृत अज्ञान घट्शानके विनाशकालमें फिर उसी 
विषयफो आइत करता है। यदि विशेष जाननेकी इच्छासे प्रथम उत्पन्न धठजानके विनाश» 
समयर्म अन्य घत्प्रस्यक्ष उपन्‍न हो तो, वह तिरस्कृत अज्ञान वैसा ही रहता है | 

) तालय यह है कि सादि और अनादि साधारण जन्यत्व--साध्यत्व--का यह 
लक्षण है, कि जिसके रहनेपर जो रहे और न रहनेपर न रहे, वह उससे जन्य है। 
इस लक्षणका समन्वय इस प्रकार है--यस्मिन्‌ सति--जिसके रहनेपर अर्थात्‌ दस्डके रइनेपर 
अग्रिम क्षणमें--उत्तरक्षणमें घटरूप कार्य रहता है और दरडके न रहनेपर घटरूप कार्य 
नहीं रहता, अतः घट दण्डसे साध्य हे! वैसे ही श्रायश्विसके न होनेपर उत्तरक्षणर्मे 
दुःखप्रागभावज्ी सता है और उतदे न रवेरर नहीं है, अतः दुः्लप्रागवावका प्राव्चित्तत 


हि की क हक रह ०, 


श्द्ट 'सिद्धान्तलशसग्रह [ अथ्म फरिच्चैद - 


म॑ चैंते॑ श्ञानोदगेज्प्यावरणसम्भवादिषयानवभासप्रसज्:। अवस्था- 


रूपाण्यज्ञानानि हि. तत्तकालोपलज्षितस्वरूपावरकाणि, ज्ञानानि च याव- 


त्वकालोपललितविषयावरकाजह्ञाननाशकानि । तथा च किज्चिज्ज्ञानोदये 


सत्कालीनविषयावरकाब्ञानस्थ नाशात्‌_ विद्यमानानामन्बानान्तराणामन्यका- 
लीनविषयात्रसकलाज्व न॒ तत्कालीनविषयावभासे. काचिदनुपपत्ति; । 


यदि शह्ढा हो कि प्रथम झानसे आवारकू अन्य अशनोंक़ा तिरत्कार न 
माना जाय, तो प्रथम ज्ञानकी उत्पत्ति होनेपर भी विषयका प्रकाश नहीं होगा 
क्योंकि अन्य अज्ञानक्तः आवरणोंका सम्भव है? नहीं, यह थरद्ढा युक्त 
नहीं है, कारण अवस्थारूप। जो अज्ञान हैं, वे तत-तत काल्‍से उपछक्षित 
स्वरूपकां आवरण करते हैं और ज्ञान अपनी अवस्थिति तकका जो सम्पूण- 
काल है उससे उपलक्षित विषयावच्छित चैतम्यक॑ आवरकख्पसे विद्यमान अंज्ञानके 
विनाशक हैं। [ तालयार्थ यह है कि अवस्थारूप जितने अज्ञान हैं वे सबके 
सब मूलाविधाके समान स्वदा विषयावच्छिन्नचैतन्यकी आबृत कानेवाले 
नहीं हैं, क्योंकि ऐसा मानना व्यर्थ है, किन्तु यह उचित है कि कुछ काढतक 
कोई अज्ञान विषयचैतन्यका आवरण करता है और कोई अन्य काल्में आवरण 
करता है, इस प्रकार कालको सोमासे वे अवस्थारूप जज्ञान आबारक हैं 
सम्पूर्ण काछतक आवरक नहीं हैं। अतः प्रथम उत्नन्न धटविषयक ज्ञान 
अपनी स्थितिके यावत्कालमें तदावारक अज्ञानका अवश्य नाश करेंगा, इसलिए 
ज्ञानके उद्दित होनेपर विपयके अनवभासका प्रसन्ञ नहीं है, क्योंकि ज्ञानका 
यह स्वभाव है कि अपने उदयकारूमें अपने विषयको आवृत करके 
बैंठे हुए अज्ञानका निवर्तन करता है, इसलिए उक्त शब्ाका अवसर नहीं है ] 
इस प्रक्रियासं एक ज्ञानकालमें अशानान्तरके अनावारकंतर सिद्ध  होनेपर 
घटादिविषयक किसी एक झानके उत्पन्न होनेपर उस ज्ञानके उदयकारुमें 
विषयावारक एक अज्ञानका नाश होता है, और उस काहुमें विद्यमान 
इतर अज्ञान अम्य काझमें विषयोंकी आाबइत करते हैं, अतः तात्काल्कि विषयक 


है परिषालन होनेसे दुःखप्मागभाव प्रायश्चित्तसाध्य हे। वैसे दी द्वितीय इत्तिके उदयसे 
प्रथम शान सिद्ध आवरणतिरस्कारकी उत्तर्ुण॒र्मे उत्ता है ओर उसके न रहनेसे नहीं दे 
अतः द्वितोयाबुतिका फच् आवश्णतिएकार दो सकता है, यद भाव है । 


आवरलाभिभषनयार ९ ६ ववीजीजुजापसाहरत के कक 
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कारीरीफले वृष्टावासअसमयस्थेवा।्ानंविषये. घंटादौ तंस्कालस्थोपलक्षणतथा 
तत्कालमेदाविषयेधोरावादिकद्ितीयादिश्वानेर 


विषयकोटावननुप्रवेशेन._ बल्मः 

ज्ञानानां. निशत्तावषि न काविदनुपपत्तिरिति । 
केविदाहुर्घटाज्ञानमाधज्ञानेन.. हनन्‍्यते । 
[द्वतीयादैरतु कालादिविशिष्टान्ञानवाधनम्‌ ॥ ८४ ॥ 


मनन धाम मम व 22283: 2277: % 0 मम कक 
अवमासमें कोई अनुपफत्ति नहीं है। जैसे कांरोरीके फलमूत दृष्टिमें आसत्न समयके 


( कारीरोनामक इष्टिसमाप्तिके उत्तरक्षणके ) उपलक्षण दहोनेसे विषयकोटिमें प्रवेश 
नहीं है, वैसे ही अज्ञानके विषयोगूता घट आदियमें भी तत-तत कालके उपलक्षण 
होनेसे विषयकोटिमं प्रवेश नहीं है। इससे सूक्ष्म काछविशेषकों विषय न 
करनेवाले धाराबाहिक ठ्वितोथ आदि ज्ञानोंसे अज्ञानोंको निवृत्ति होनेमें कोई आपत्ति 
नहीं है। [ तालयार्थ यह है कि कोई छोग शा करते हैं--तत-तत्‌ अज्ञान 
त-तत कारूविशेषविशिष्ट विषयक्र ही आवरण करते हैं। इस प्रकार. काल- 
विशेषक्ञा आवरणीय विषयकोटिमं विशेषणरूपसे प्रवेश न कर उपलक्षणरूपसे 
उसका क्यों प्रवेश करते हैं! इसपर उत्तर है कि यदि उसका विशेषणरूपसे 
प्रवेश किया जायगा, तो पारोवाहिक ज्ञानस्थल्में द्वितीयादि ज्ञान अशानके 
निवर्तक नहीं होंगे, क्योंकि ततू-तत्‌ सुश्मकालके अप्रत्यक्ष दोनेसे ततू-ततू काल- 
बैशिष्टथका विषयमें अवभास न होनेके कारण ततू-तत्‌ कालविशिष्टविषयकृलका 
मो ज्ञानमें भान नहीं होगा, और अंसमानविषयक्ु ज्ञान अज्ञानका विरोधी 
नहीं होता है। अतः उपलक्षणरूपसे ही उन-उन काछोंका प्रवेश है, विशेषण 
रूपसे प्रवेश नहीं है, इसमें दृषटनत दे कारोरीफइ--बृष्टि | अर्थात्‌ इृष्टिकासः 
कारोर्या यनेतः ( वृष्टिका अंमिषी कारोरी बाग करे ) यह वृष्टिरूप फू 
कारीरी नामके यागके उत्तर क्षणमें द्वी होना चाहिए, अन्य काहमें नहीं, क्योंकि 
उस कालमें सूलते हुए धानोंकां जीवन कालान्तरीय वृष्टिसे सुरक्षित नहीं होगा, 
परन्‍्तु वह समोषक्तों इष्टिका उत्तर कार वृष्टिहृप फलमें विशेषणरूपसे विवक्षित 
नहीं है, कारण इष्टिके बिना भो समयविशेषमें दृष्टि होती हो हे, 
किन्तु इतर समयकी व्यावृत्ति करनेके लिए वृष्टिरप--कारीरी मामक थागके 
फहमें जैसे आसम्नसमयका उपलक्षणरूपसें प्रवेश है, वैसे ही प्रकृतिमें भी ततू-तत 
कालका विशेषणरूपसें प्रवेश है, यह भाव है ] 
श्र 
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१७० .सिद्वान्तलेशसंग्रह [ प्रथम परिच्छेद 


वृत्तिश्चिसस्थितेकैद स्याद्धारावाहिकस्थले । 
सित्ा वा कत्तयः सन्‍्तु स्थू लकालार्थयोचरा: ॥ ८५ ॥ 
उपास्तिवदमानानि सन्तु वाउवाइबृत्तयः। 
गरहतयहणात्‌ यृक््मझालस्याउतीजियलतः ॥ ८$॥ 


कुछ लोग -कहते हैं कि प्रथम श्ञानते घट आदिका अज्ञान नष्ट होता है और 
द्वितीयादि शञानसे हे तत्‌शततू कालसे विशिष्ट अ्रश्ाान नष्ट होता हे । और घारा- 
बाहिक शानस्थलमें एक ही दी्घकालावस्थायी दत्ति है अथवा स्थूल कालकों विषय करने - 
बाली मिन्न-मिन्न ही इत्तियाँ हों अथवा उपासनाके समान द्वितीयादि बत्तियाँ अप्रमाण 
हों, क्योंकि वे अवगत अर्थका ही ग्रहण करती हैं और सूक््म काल तो अतीन्द्रिय 
है, अतः उसका ग्रहण नहीं करती ॥ ८४ ॥ ८प्‌ ॥ ८६ ॥ 
._ केचित्तु-प्रथज्ञाननिव्यमेवाउज्ञानं स्वरुपवार्कम्‌ | द्वितीयादिज्ञान- 
निवत्योनि तु देशकालादिविशेषणान्तरविशिष्टविषयाणि। अत एवं सत्ता- 
420 हि / जी ्् ३ ्ज 
निशचयरूप अज्ञाननिवतके चेत्रदशने सकुजाते चेत्र' न जानामि' इति 
स्वरुपावरणं नाअनुभूयते, किन्तु इृदानीं स कुत्नेति न जानामिः इत्यादिख्पेण 
विशिष्टावरणमेव । विस्मरणशालिनः क्वचित्‌ सकृत्‌ इष्टेजपि 'न जानामि 
इंति स्वख्पांवरण दृश्यते चेत्‌, तत्र तथाउस्तु | अन्यत्र सकुदचष्टे विशिष्ट - 
विषयास्थेवाज्ञानानि ज्ञानानि च । 
सम धकिट जीप 3 3म कक शक 


कोई छोग कहते हैं. कि प्रथम ज्ञानसें निवत्त होनेवाला अज्ञान ही स्वरूप- 
को आइत करनेवाला है। और धारास्थलमें द्वितोवादि ज्ञानसे देश, कारू आदि 
अन्य विशेषणोंसे विशिष्टविषयक अज्ञान निश्ृत्त होते हैं | इसीलिए अज्ञान- 
नित्ृत्ति करनेमें समर्थ सत्तानिश्वयकूप चैज्रदर्शनक एक बार होनेपर भी-- 
वित्रको नहीं जानता हूँ! इस अकार स्वरूवावरणका अनुभव नहीं होता है, 
किम्तु इस समय वह कहाँ हे, यह मैं नहीं जानता हूँ! इस प्रकार विशिष्टका ही 
जावरण अनुमूत होता है। कहीपर विस्मरणशील पुरुषको एक बार देखनेपर 
री नहीं जानता हैँ! इस प्रकार स्वरूपके आवरणका अनुभव होता है, यदि 
ऐसी गड्ढा करें, तो वह बुक्त नहीं है, क्योंकि ऐसे स्थरुमें, अर्थीत्‌ जहाँ फिर 
भी घरूपके आवरणका अनुभव होता है, द्वितीय आदि ज्ञान भी 
स्वरूपक आबारक जज्ञानका ही नाश करते हैं और अन्यत्र--विस्मरणाभाव- 
स्थलूमे विषयक एक बार हृष्ट होनेपर अज्ञान और ज्ञान विशिष्वविषयक हो 


हैं। अथीत्‌ धारावाहिक ज्ञानस्थर्मे द्वितीय आदि ज्ञान विश्िष्वविषयक हैं 


स्थूलकालविशिष्टाज्ञानस्य प्रथमज्ञाननिव निवृत्तेः। पू्वोपर्ञानव्यावृत्तमत्म- 
कालविशिष्टाज्ास्थ.._ तदविषयेद्धितीयादिज्ञानिनिशत्ययोगादिति. वाच्यम्‌ः 
घारावहनस्थले ग्रथमोत्पन्नाया एवं पत्तेस्तावत्कालावस्थायिल्वसम्भवेन भृत्ति- 
भेदानम्युपगमात्‌ ।. तदभ्युपगमेडपि. बहुकालावस्थायिपश्च पृत्तिरुपत्व- 
सम्भंवेन परस्परव्यावत्तस्थूलक्रालादि विशेषणभेद्विषयत्वोपपत्तेः । पति- 
चणोथ्दनेकशत्तिसन्तानख्पत्वाभ्युपगमे5पि द्वितीयादिशृत्तीनामधिगताथमात्र- 


: विषयतया प्रामाण्याभावेन आरेरणानिव्तकले5प्यहानेश् | नहि विषया- 


हक 
जर अज्ञान भी विशिष्टविषयक हैं, अतः समानविषयक होनेसे उनका परस्पर निवर्म- 
निवतेकभाब हो सकता है, यह भाव है । 

द्वितीयादि ज्ञानक और इनसे निवर्त्य अज्ञानके स्वमावतः विशिष्टविपयक 
होनेपर धारावाहिक द्वितीय आदि ज्ञान अज्ञानके निवर्तक नहीं होंगे, क्योंकि 
स्थूलकालविशिष्ट अह्ञानकी प्रथमश्ञनसे ही निद्गत्ति हो जाती है, अतः ज्ञानके 
पूर्वापर काछ्से व्यावृत्त जो सक्षम काझ--क्षण है उससे विश्विष्ट विषयक 
आवृत्त करनेवाले अज्ञानका, सक्ष्मकालविशिष्ट विषश्रक्का अवगाहन न करनेवाल 
द्वितीयादि ज्ञावसे, निरास नहीं होगा, ऐसी शक्षा नहीं करनी चाहिए, क्योंकि. 
धारावाहिक स्थरूमें ( अर्थोत्‌ जहाँ यह घट है, यह घट है, इत्यादिर्यसे 


: ज्ञानकी धारा चलती हो, वहाँ) प्रथम कॉंछमें उत्मन्न ृृत्तिको ही. धाराबाहिक 


काल्पर्थन्त अध्थिति मानते हैं, इससे डृत्तिका मेंद ही नहीं माना जाता हुँ। 
यदि वृत्तिका भेद माना जाब, तो मो घाराकी दीर्घकालपर्यन्त रहनेवाली 
पाँच छः बृत्तियोंका सम्भव होनेसे परस्पर व्यावृत्त स्थूछकार आदि विशेषण-विशेष 
विषयत्वकी उपपत्ति हो सकती है । यदि ज्ञानधारको प्रतिक्षणमें उत्तन्न होनेवालों 
वृत्तियोंका प्रवाह माने तो भी प्रथमदृत्तिति उत्तरारीन  वृत्तियोंमें, 
केबल अधिगतार्थविषयकल होनेसे, आमाण्य न होनेके कारण & आवरणके 


% शक्लाका तातय यह है कि पूर्व अन्य घारवादिक शानमें एक ही बृत्ति मानी गयी है, 
उसके अनन्तर तद्मभ्युपयमेडपि' इत्यादिसे घारा एकब्रत्तित्प नहीं मानी गयी है किन्तु अनेक 
बृत्तिर्प भानी गयी है, क्योंकि भाष्य आदिम धारावाहिक ज्ञान अनेक इत्तिरूप ही साना गया है। 


की अत उप ला नर. मह 


श्छ२ सिद्धान्तलेशसंग्रह ( अयंस परिच्चेंद 


बाधमात्र ग्रामाण्यम्‌ । अ्रॉर्मकर्गतानवर्गतयोः पर्वेत्तदुब्त्तिपांवकथोरनुभिति- 
विषययोरबाधस्या5विशेषेण उभयत्रा5प्यलुमितेः प्रामाएंयप्रसज्ञात्‌। न चेष्टा- 
पेत्ति; 'वहदाव॒र्मितिः प्रमाणम” इतिवत्‌ परवतेडंप्यनुमितिः ग्रमाणम्‌ः इति 
व्यवहारादेशनाद । 

विवरणे सांबिसिद्धस्थाईंशानस्थ अभावशततिप्रत्यायनाथोलुमानादि- 


2.4 2दनली अनेक सबक पे न प पर कल 222 अप: आफ लेक 25056: 27222: 27; आई 
( अज्ञानके ) अनिवर्तक द्वोनेपर भी 'ज्ञान अज्ञानका निवर्तक है? इस नियमका 


भक्ञ नहीं हो सकता है, क्योंकि केवल विषयका अबाथ प्रामाण्य नहीं है 
अर्थात्‌ जिस ज्ञानके विषयका बाध न हो वही प्रमाण है, ऐसा प्रामाप्यका 
रुक्षण नहीं है, कारण उसके प्रामाष्यकक्षण होनेपर 'र्वतो वहिमाना 
( प॑तमें वह्धि है ) इत्यादि अनुमतिके विषयोभूत पर्वत और उसमें रहनेवाली 
वहिका, जो क्रमशः अनुमतिके पूर्वमें ज्ञात और अज्ञात हैं, सामान्यरूपसे 
बाघ नहीं है, अतः पर्रताश और वहयंशर्में अनुमितिके प्रामाण्यक्रो प्रसक्ति होगी। 
और इसे इशष्टापत्ति नहीं मान सकते, कारण छोकमें जैसे बहिमें अनुमिति 
प्रमाण है', यह व्यवहार देखा जाता है, बैसे 'पर्ब॑तमें भी अनुमिति प्रमाण है', 
यह व्यवहार नहीं देखा जाता । 

और परामिमत अभावरूप अज्ञानको व्यावृत्तित बोध करानेके लिए 
प्रयुक्त अनुमान आदिका--य्थ्पि साक्षी द्वारा सिद्ध अज्ञान -विषय 


वे वृत्तियाँ न्यायमतके समान प्रतिक्षणावस्थायिनी नहीं मानी गयी हैं. प्रत्युत पांच छः 
चजणावस्थायिनी मानी गयी हैं। इसके बाद 'प्रति्ञणो०? इस्थादि गन्थसे न्याद्मतका स्वीकार 
करके प्रतिक्षणावस्थायिनी वृत्तियोंका अभ्युपपमकर शानघासकी उपपत्ति की है। इस मतमें यह 
श्जा होती है कि प्रथम क्षणमें उत्पन्न बृत्तिसे ही अज्ञानकका नाश दोनेपर अन्तर कालमें 
उत्पन्न हुई क्षरिक वृधियोंसे किस- अशानका नाश होगा १ यदि उत्तरकालीन वत्यात्मक शान 
अज्ञानकी निदृत्ति नहीं करेगा, तो शान अशानका निवतंक है! इस नियमका व्यभिचार झ्षेगा | 
इसपर उत्तर देते हैं कि ठीक है---शानसे अशानकी निवृत्ति होती है, परन्तु वही ज्ञान अशानका 
निवरतक है, जो प्रमाय हो | और प्रमाण ज्ञान उसे कहते हैं जे अनधिगत और अ्वाधित 
विवयका श्रवगाहन करता हो। ह्वितीयकालीन वृत्तिशन अज्धितार्थविषयक दै, परन्तु अनधि- 
गतार्थविषयक नहीं है, क्योंकि बह स्मृतिके समान अधिगत विषयका ही श्रवगाइन करता है | 
परव॑तांशमें वह्चयनुमितिका प्रामास्य न हो, इसलिए, केवल अब्ाधितार्थविषयकत्व प्रामास्य 
नहीं कद्द सकते हैं, श्रतः द्वितीयकालिक बुत्तियोंके प्रमाण न होनेसे उनके अज्ञाननिवर्तक म 
न दोनेपर भी कोई हानि नहीं है । 


आतेरणामिमंव-स्रूपक्चिर ]. आवासुवादसहित श्छ्र 


विषयत्वेषपि प्रमाणावेद्यत्वोक्तेश्व । तस्मात्‌ द्वितीयादिषृत्तीनां प्राभाश्याभावात्‌ 
उपासनादिवृत्तीनामिवाउज्ञानानिवतकत्वेषपि न हानिः, प्रमाणबृत्तीनामेव 
तज्निवतकत्वाभ्युपगमात्‌ ! 
है, तथापि वह विवरणमें प्रमाणावेध..( प्रमितिका अविषय ) कहा गया है। 

तालर्य यह है कि विवरणकारको भी अमाक्ा लक्षण अनधिगतख- 
घटित ही अमिप्रेत है, अर्थात्‌ अनधिगताबाधितार्थविषयक् ज्ञानवरूप 
प्रमात्व अभिप्रेत है। इसीलिए उल्होंने अज्ञानके अनुमितिविषय होनेपर भी उसे 
प्रमितिका विषय नहीं माना, क्योंकि 'अज्ञोहहमः (मैं अज्ञ हूँ) इस अचनुभव- 
रूप साक्षीते ही अज्ञानकी सिद्धि हुई है, अतः अनुमिति आदिके ज्ञातार्थ- 
विषयक होनेसे उक्त अज्ञातव॒घटित श्रमात्व अनुमिति आदिमें नहीं है, अतः 
प्रमात्मकेवृत्तिविषयतत जज्ञानमें नहीं आया, क्योंकि अज्ञानांशमें पर्ंताथ शके 
समान जनुमिति अप्रमाण है। इसी अभिप्रायसे अमाणावेबलका विवरण 
कथन है! सक्षीरूप ज्ञानका अज्ञान विषय है, अतः बह प्रमाणवेद्य है, ऐसा भी 
नहीं कह सकते, क्योंकि साक्षीरूप ज्ञान तमी प्रमाणज्ञान हो सकता है, 
जब कि वह किसी प्रमाकरणसे उत्पन्न हो, परन्तु वह तो नित्य है, अतः 
साक्षीर्ूप ज्ञान प्रमा या अप्रमाकी कोटिमिं प्रविष्ट नहीं होता । इसी प्रकार अम्य 
मतावरम्बियोंने भी ईइ्वरज्ञानको प्रमाव्व और अप्रमावसे रहित ही माना है। 
अथवा साक्षोसे अतिरिक्त म्माणशानसे  अवेद्यल भी अमाणावेयत्वका 
अर्थ हो सकता है, इसलिए अश्ञातत्रघटित ही प्रमाणका रुक्षण मानना 
होगा ॥! इससे अथीत्‌ अज्ञातत्वघटित प्रमालक्षणके न रहनेसे धारावाहिक 
शानकी द्वितीयकालिक वृत्तियोंके श्रामाण्य न होनेके कारण उपासनादि इृत्तियोंके 
समान & उनके अज्ञानके निवतेक न होनेपर भी कोई दोष नहीं हे, क्योंकि 
प्रमाणृ्त्तियाँ हो अश्ानकी निवर्तक होती हैं, ऐसा स्वीकार किया गया है | 

# यह भाव हे--डपासनाल्‍य जो वृत्ति हे, वह शानरूप नहीं दै, क्योंकि वह किसी 
शानके करणुसे उतल्नन्‍्न नहीं होती, और मन तो शानका करण नहीं है, इसका विचार आगे 
किया 'जायगा । इसलिए उपासनागत्ति गमन आदिके समान क्रियारूप है, क्योंकि वह पुरुष- 
इतिसाध्य दै | अतः वह अपने उद्यास्यके आवारक अंशानका निवारण नहीं करती । इसी 
प्रकार इच्छा श्रादि भी अपने विषयके अश्वानका निवारण नहीं करते । इसी प्रकार द्वितीयादि 


वृत्तियाँ अश्ञानका निवारण नहों करतीं, क्योंकि वे मी अधिगतार्थविषयक हैं, अक्त स्मृतिके 
समान अप्रमात्मक हैं । 


कल किकज/+0 90 ली कम 


$छढ सिद्धान्तलेशसंग्रह 


डिलललननल नल नन9 न नमन नानक तब ०3 
नपु नाज़ञानकिच्छित्तिः परोक्तज्ञानतस्ततः । 
आन्तिजिज्ञासयोईएऐरत्र केचित्‌ समादथघु: ॥ ८७ .॥ 


परेक्ष क्मसे अशानका विनाश नहीं होता, क्योंकि परोक्ष श्ानके बाद आन्ति 
और जिशासा होती है, इस शक्लाका कोई लोग पिम्नलिखित रूपसे समाधान 
करते हैं || ८७ ॥ 


नलु ना5यमपि नियम;, परोक्षशृत्तेरनिगमेनाउल्ञानानिवर्तकत्वादिति चेत्‌। 


द्विविध॑ विषयाज्ञानं साक्तिवित्तेफ्सड्तेः । 
अ्थर्ग पीर चेति परोक्षात्‌ फैरुपक्षयः ॥ ८८ ॥ 
साक्षेके और विज्लेपके सम्बन्धते विषयका आवारक अज्ञान दो अकारका हे-- 
एक विषयम रहनेवाला और दूसरा पुरुषमें रुनेवाला, इसलिए परोक्षज्ञानसे पुरुषों 
रइनेबाला अशान विनष्ठ होता है || ८द८ ।। 
अत्र केचिदाहु।--दि वि विपयावरकमज्ञानम्‌ । एक विषयाश्रितं 
रजज्वादिविज्ञेपोपादानभूत कार्यकरुप्यम ! अन्‍्यत्‌ पुरुषाश्रितम्‌ इृदमहं नज् 
जानासि' इत्यनुभूयमानम्‌ । पुरुषाश्रितस्य विषयसंभिन्नवित्तेपोपादानत्वा- 
सम्भवेन, विषयाश्रितस्य इृदमह न जानामि' इति साक्रिपप्रकाशसंसभा- 
योगेन डिविधस्या5्प्यावश्यकत्वात्‌ । एवं च परोक्रस्थले इरस्चेनिंगंमनाभावाद्‌ 


अब फिर शक्ढा करते हैं कि यह भो नियम नहीं है कि उ्रत्येक प्रमा 
अज्ञानकी निवृत्ति करती है, क्योंकि परोक्ष बृत्तिक्ा निर्मम नहीं होता है, अतः 
वह परोक्षद्रत्तिरूप प्रमा अज्ञानक्की निवरक नहीं हो सकती | [ और है तो वह 
प्रमा, अतः 'प्रमामात्रमज्ञाननिव्तकम! इस नियम व्यभिचार है, यह भाव है ]। 

इस आशक्षेषके समाधान कोई छोग कहते हैं--विषयको आवरण करने- 
वाले अज्ञान दो प्रकारके होते हैं--एक तो विषयमें रहनेवाल्ल रज्जु आदिके 
विक्षेफत्र ( सर्प आदिरूप विवर्दका ) उपादानक्ारणमूत्त कार्य द्वारा कहियित 
अज्ञान और दूसरा में इसे नहीं जानता हूँ! इस प्रकारसे अनुमूयमान पुरुषमें 
रहनेवाछा अज्ञन। जो पुरुषमें रहनेवाला अज्ञान है, वह अधिष्ठानमूत रज्जु 
आदि विषयके साथ तादात्यापन्न सर्पादि विक्लेषक्ता उपादान नहीं हो सकता 
और जो विषयमें रहनेवाल्ा अज्ञान है उसका 'मैं इसे नहीं जानता हैं! इस अकारके 
साक्षीरूप प्रकाशके साथ सम्बन्ध नहीं है। इसलिए अज्ञानके दो भेद मानने 
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[ अंथम परिच्छेद “ 


अरे पारा जबमननप बन व्पद्कर पक आर पक "या बा "पाक पतपजउ 


$: झावरएगमिमवस्वरूप-विचार | सापालुवादसहित श्जप्‌ 


'दरस्थइच्ते आप्तवाक्‍्यात्‌ प्रिमाणविशेषावममेडपि तद्धिपरीतपरिमाणविक्तेप- 
दर्शनाच्व पिषयगताज्ञानानिशृत्तावषि पुरुषगताज्ञाननिशृत्तिस्स्त्येव । शाख्रार्थ 
न जानामि' इत्यनुभूताज्ञानस्य तदुपदेशानन्तरं निम्नन््यनुभवात्‌ ! अत एवं 
वनुमेयादी सुपृप्तिव्याशत्तिः इति विवरणस्थ तद्विषयाज्ञाननिषृत्तिरर्थ 
इत्युक्तं तत्वदीपने इति। 

अन्ये पीरुपमज्ञानमाहु: शक्तिदयाश्रयम्‌ । 

परोक्षज्ञानतस्तत्राउधर रांशपरिज्ञवम्‌ ॥ ८६ # 


कोई लोग कहते हैं कि पुद्षवत्ति एक ही अज्ञान आवरण और विज्लेप रूप दो शक्तियौंसे 
युक्त है, उनमें से परोक्षज्ानते आवरणांशका विनाश होता है ॥ ८६ ॥ 


अत्यन्त आवश्यक हैं। दो प्रकारके अज्ञान होनेपर और परोक्षस्थलमें वृरिका 
निर्गम न होनेसे दूर देश स्थित वृक्षमें शिष्टके & वाक्यसे परिमाणविशेषका 
अव गम होनेपर भी उस परिमाणसे विपरीत परिमाणरूप (आहुपपरिमाणरूप ) 
विक्षेप देखा जाता है, अतः विषयगत अज्ञानकी निवृत्ति न होनेपर भी 
पुरुषणत अशानकी निवृत्ति - होती ही है। क्‍योंकि “मैं शास्ता्थकों + € शास््रोक्त 
अर्थकों ) नहीं जानता हैं! इस प्रकार अनुभूत शास्त्रार्थक जज्ञानक्री शास्त्रके 
अर्थके उपदेशके अनम्तर निश्रत्ति होतो है, ऐसा अनुभव होता है। इसीसे 
“अनुप्ेयादी सुषुप्तिब्यावृत्ति” इस विवरणका त्नदीपनमें यह अर्थ कहा है 
कि अनुमेय आदि विषयर्में अनुमिति आदि परोक्ष ज्ञानसे € पुरुषगत ) अज्ञानकी - 
निवृत्ति होती है । 

# भाव यह है कि किसी शिष्ट पुरुषने कहा कि दूरस्थ बृक्ष छोटा नहीं है, किन्तु 
समीपके वृ्षके, समान बड़ा है, इस वाक्यसे जो श्वन होगा, वह परेत्ष होगा । उससे यदि 
विषयगत अशानकी निवृत्ति मानी जाब, तो विपरीत परिमाणकी जो दूरस्थ वृक्षमें उपलब्धि 
होती दे, वह नहीं होगी । अतः उससे पुद्षगत अशान ही निइत्त होता है । 


॥ै इसका यह भाव हे-मैं शालत्रके अर्थको नहीं जानता हूँ” इस वाक्यते अनुमूत अशनकी 
शा्रार्थके उपदेशके अनन्तर “शाख्रार्थका अशान अब निवृत्त हुआ इस प्रकार अजञाननिदृत्तिका 


. अनुभव होता है | शात्रका अर्थ दो प्रकारका है--धर्मरूप और ब्रह्मरूप । धर्मरूप जो शासत्रका 


अर्थ है उसमें उपदेशजन्य शान परोक्ष ही है, अपरोक्ष नहीं है, इसलिए धर्मरूप विषयमें 
रहनेवाले अशानकी निवृत्तिका प्रसज्ञ नहीं है । अतः वहाँ पुरुषयत अशानकी निवृत्ति होती है, 
यह कहना होगा । उपदेशजन्य ब्ह्मरूप अर्थमें भी परोक्षश्ञान होता है, अन्यथा मनन आदिके 
विधानको अ्रसज्ञति होगी, बह भी पुदषयत अज्ञानकी ही निवत्ति करेंगा । अतः परोक्षश्ञान 
अशानका निवर्तत नहीं करता, यह कईना असक्षत है । 


१७६ सिद्धान्तलेशसंग्रह : [ प्रथम परिभ्लेद 


अन्ये तु--नयनपटलवत्‌ पुरुषाश्रितमेवाउज्ञानं विषयावरणम्‌। न तदति- 
रेकेण विषयगताज्ञाने प्रमाणमस्ति। न च प्रुषाश्रितस्य विषयगतविचेष- 
परिणामित्य॑ न सम्भवति । तत्संभवे वा दुरस्थवृक्षपरिमाणे परोचज्ञानाद- 
ज्ञाननिवृत्तो पिपरीतपरिमाणविक्षेपो न सम्भवतीति वाच्यम। वाचस्पतिमते 
सर्वेस्य प्रपञ्चस्थ जोवाश्रिताज्ञानविषयीकृतत्रह्मविवरतत्वेन तदच्छुक्तिर्जतादेः 
पुरुषाधिताज्ञानविषयोकृतबरह्मविवतत्वोपपत्त : । प्रोक्वृत्या एकाउस्था- 
निम्वत्तावपि अवस्थान्तरेण विपरीतपरिमाणविक्षेपोपपत्त श्वेत्याहु: | 


कुछ छोग कहते हैं कि जैसे नेत्रमें रहनेवालें पटक ( काचादि दोष ) 


विषयको आदत करते हैं, वैंसे ही पुरुपणत अज्ञान ही विषयक्रो आबृत करता है, 
इससे मिन्न विषयगत अज्ञानमें प्रमाण नहीं है। परन्तु यदि 'एक ही 
मुरुषमत अज्ञान माना जाय, तो वह विषयगत विक्षेपक्रा परिणामी--उपादान--- 
नहीं होगा । यंथाकर्थंचित्‌ू  पुरुषणत अज्ञानके विषयगत विज्लेपके 
डपादान होनेपप भो दृरेश्वर्तों वृक्षके परिमाणमें आध (सच्चे ) 
पुरुषके उपदेशसे जवय ज्ञानसे अज्ञानक्नों निवृत्ति होनेपर विपरीत परिमाणरूप 
विक्षेफ्री उसत्ति नहीं होगी! इस अकारकी शक्ल नहीं करनो चाहिए, 
क्योंकि $ वाचस्पति मिश्रके मतमें सम्पूर्ण प्रपश्न॒जीवमें रहनेवाली अविद्याके 
विषय बह्मका विवते है, अतः पुरुषणत अज्ञानके विषय बह्मके शुक्ति-जत 
आदि विवर्त हो सकते हैं।7 परोक्ष वृत्तिसि एक अवस्था ( आवरण) को 
निबृत्ति होनेपर भी विक्षेपह्प अन्य अवस्थासे विपरोत परिमाणरूप विक्षेपको 
उपपत्ति हो सकती है । 


आवरणाशिनव-सरूपकिचार ] ... भाषानुवादसहित श्छ्छ 


विषयस्थ॑ परे गोह मूलाज्ानाशरूपकम्‌ । 
* अंशांशिनोरमेदाव सांत्तिएा तस्व सक्लतिम्‌ ॥| ९० ॥ 

विपयमें रहनेवाला अज्ञान मूलाशंनका अंशरूप है, और उसीका साक्षीके साथ 
सम्बन्ध होता है, क्योंकि अंश और अंशीका अभेद होता है, ऐसा भी कोई 
लोग कहते हैं || ६० ॥ 

अपरे तु--शक्तिरजतादिपरिणामोपपत्त्याज्मस्थाद विषयावगुर्ठनपटवत्‌ 
विषयलतमेव्राउज्ञानं तदावरणम्‌ | न च तथा 23 नस जल < न अज्ञानस्थ साकयसंसर्गेंण 
ततः प्रकाशालुपपत्तिः , परोक्षवृसिनिवत्येत्वासम्भवश्न दोष इति वाच्यमः 
अवस्थारूपाक्ञनस्य साक्यसंसगेंडपि तत्संसृ्मूलाज्ानस्यैव 'शुक्तिमई न 


कुछ लोग कहते हैं कि शुक्तिजत आदि परिणामकी उपपत्तिका सामझस्य 
हो, इसलिए विषयकोी आवबृत्त करके रहनेवाले पटके समान विषयगत ही अशान 
विषयक आवरण करता है & । विषयावरक अज्ञानके विषयगत होनेपर साक्षीके' 
साथ अज्ञानझ्ना सम्बन्ध न होनेसे साक्षीसे अज्ञानका प्रकाश नहीं होगा और 
पॉक्ष वृत्तिका विषयदेशमें गमन न होनेसे उससे उसकी निम्नति भी नहीं 
होगी ! नहीं, यह -अशझड्डा युक्त नहीं है, क्योंकि अवस्थारूप अज्ञानका 
साक्षीके साथ सम्बन्ध भले ही न हो, पर्तु 'शुक्तिको मैं नहीं जानता हूँ 


# तालर्य यह है कि यदि शुक्ति, रजत अ्रदि अशनके परिणाम माने जायें तो अशनकों 
अवश्य विपयनैतन्यगत मानना चाहिए;। ओऔरवे अज्ञानके परिणाम न माने जादँ, तो 
आअशानको विपयवेतन्थगत माननेकी कोई आवश्यकता नहीं है। दार्शन्तिकर्में अर्थात्‌ 
'पुरुवाश्रित' इत्यादिमे अह्मपद शुक्त्यवच्छिनन चेंतन्वरूप अर्थ अयुक्त है, पूर्ण ब्ह्मरूप अर्थमे 
प्रयुक्त नहों है । क्योंकि अवब्छिन्न चेंतन्य ही शुक्ति रजत आदिका अधिष्ठान है । 
जैसे परोक्ष॒श्नस अशानकी निरृुति अनुभूत होती है, वैसे ही दूरस्थ वृत्षस्थलमें 
परोक्षशान द्वोनेपर भी विपरीत परिमाणकी उत्पत्ति भो अनुभूत होती है, अक दो 
अनुभवोके आधारपर पुरुषबत्ति अशानका ए.कदेश परयोक्षशानसे निदृत्त होता है और अन्य 
देश अनुवृत्त होता है, ऐसी कल्पना की जाती दे | दो प्रकारका अजान है, ऐसी कल्पना 
नहीं की जाती, क्रांति ऐसा मानने गांश्व है। वस्तुतत्वु परोक्षेशनकी अज्ञानका 


निवर्तक माना जाय, तो भी प्रतिवन्धकरहित परोक्षशान अशानका निवर्तक होता दे, ऐसा ही 
स्वीकार करना चाहिए | प्रकृतमें श्रमके अनुय्ेघसे दूरत्व आदि द्ोषोंसे प्रतिबद्ध होनेके कारण" 
आपवाक्यजन्य भी शान पुरंषगत अशानका निवतंक नहीं है, अतः विपरीत परिमाणकी उपपत्ति 
और अनुपपत्तिकी श्भा नहीं दे, यह भाव है। 

# पूर्वमें अप्रतिबद्ध शानमात्र अशानका निव्तक है, इस नियमके अनुसार अव्यमिचारके 
लिए परयेक्अणन अशानका निवर्तक है, ऐसा प्रतिपादन किया गया है | अब “अपरे तु! ग्रन्थसे 
प्रतिबद्ध अ्परोक्षशन ही अज्ञानका निवर्तक 3, इस नियमका अच्चीकार करके परोक्षशनमें 
व्यभिचारशक्लाका निरास करते हैं। तात्य॑ यह दै कि लोकमें घट श्रादि मत्तिकाके परिणामी 
देखे जाते हैं, इसी प्रकार शुक्तिरतत आदि भी किसीके परिणाम हैं, ऐसा मानना चाहिए । 
उनका परमाणी अन्वय और व्यतिरिकसे अशान ही तिद्ध होता है, क्योंकि प्रातिभासिक शुक्ति 
रजतके प्रति शुक्ति आदि उपादान नहीं हो सकते हैं, जैसे युक्तिद्वारा विषयचेतन्यगत अशान 
रजत आदि विक्तेपके प्रति उपादान सिद्ध हो सकता दै, वैसे पुरुषदृतति अशाम नहीं शो सकता 
हैं, इसलिए विषयगत अज्ञान ही श्रवस्थालूप है। यद्रपि पुरुषगत श्रज्ञान प्रभान्‍्यायस्ते रजत 
आदिके ग्त्ति उपादान हो सकता दे, तथापि यह युक्त नहीं है, क्योंकि जैसे मूलाज्ञानमें क्रिया 
नहीं होती दे, वैसे ही अवस्थारूप अज्ञानमें भी क्रिया नहीं हेती, अतः प्रभान्‍्यायक्ा प्रठद्ध 
नहीं हो सकता है । 

श्र 


22055 25 


[ प्रवम परिचोेद 


जानामि! इति भ्रकाशोषपत्तेः | शुक्त्यादेरपि " 
तया तह़िषयत्वानुभवाविरोधात्‌ । 

विदरणादिप भूलाज्ञानसाथनसके एवं इृदसह न जानामि' इति 
प्रत्यक्षप्रमाणोपदर्शनाच । 'अहमज्ञः' इति सामान्यतोऊज्ञानालुभव एवं मूला- 
ज्ञानविषयः । शुक्तिमह न जानामि' हत्यादिविषयव्रिशेषालिडिताजानाजु- 
भवस्त्वस्थाउज्ानविषष इति. विशेषास्युपगमे5प्यवस्थाउवस्थावतोरमेदेन 
मूलाझानस्य सा्चिसंसगांहा साश्षिविषयकैतन्ययो: वास्तवैक्याद्रा विषयगत- 
स्याउप्यवस्थाउज्ञानस्‍्य सादिंविषयत्वोपपतेः । परोच्तज्ञानस्याउज्ञानानिवर्त- 


इत्पादि अनुभवसे साक्षिसंसृष्ट मूलाज्ञानका ही प्रकाश होता है । शुक्ति आदिका भी 
मूलाज्ञानके विषयोभूत चैतन्यके साथ अमेद होनेसे शुक्त्यादिविषयलके अनु- 
भवमें विरोध नहीं है। 


और विवरण आदि अम्धोमें मूछाज्ञाके साधनके पसन्नसें हो 'इद्मह 
न जानामि' ( इसे मैं नहीं जानता हूँ ) इस प्रकार प्रत्यक्ष प्रमाणका उपन्यास भी 
किया है। # 'मैं अज्ञ हूँ! इस प्रकार सामान्यतः अज्ञानका अनुभव ही मूलाज्ञानका | 
अवगाहन करता है। 'शुक्तिको मैं नहीं जानता हैं! इत्यादि जो किसी विषयविशेषसे 
युक्त अजश्ञानका अनुभव होता है, वह तो अवस्थारूप अज्ञानकरा जवगाहन करता | 
हैं, इस प्रकार विशेषकर यदि स्वीकार किया जाय, तो भो अवस्था और अवस्था- 
वानका तादाल्य होनेके कारण मूलाज्ञानका साक्षीके साथ साक्षात्‌. सम्बन्ध 
होनेसे अथवा साक्षिवैतन्य और विषयचैत्न्यका वस्तुतः ऐक्य होनेसे विषयंगत : 
अज्ञानमें भी साक्षात्‌ साक्षीके विषयत्वको उपपत्ति हो सकती है। यद्यपि परोक्ष-' 


# अहमश यही अनुमव सामान्य मूलाशनका साधक है और 'शुक्ति न जानामि' 
( मैं शुक्ति नहीं जानता हूँ ) इत्यादि अनुभव अवस्थारूप अशानका ही साधक है, विवरणकारने 
'शुक्ति न जानामि' इत्यादि प्रतीति मूलाशानके साधक प्रकरणमें कही है। अतः वह मूलाशानका 
साधन करतो है, अवस्थारूप अशनका साधन नहीं करती, यह नहीं कह सकते, क्योंकि 
शुक्तिरत्त श्रादि परिणामकी उपपत्तिके लिए अवस्थारूप अशानकी सिद्धिकी अपेच्षा दोनेसे- 
मूलाझ्वानके साधनप्रकरणमें भी उसका प्रसन्न है ; इससे 'शुक्ति न जानामि' इत्यादि अनुमवोके 
मूलाशानविषयकत्थमे प्रमाण न होनेसे घिषयगत अवस्थारूप अशानकी सिद्धि होगी । इस 
परित्थितिर्म उसका साक्षीके साथ सम्बन्ध न झोनेठे उसका अनुभव नहीं हो सकता, इस 
आशयवाली शह्लाका अनुवाद करते हैं--“अइमशः इत्यादि ग्रल्थसे | 


श्ज्द ४ सिद्धान्तलेशसंग्रह 


3००. ० 


| कत्वेडपि 'ततस्तम्रिवृत््यनुभवस्य सत्तानिश्रयस्पपरोक्षवृत्ति प्रतिबन्धकप्रयुक्ता- 


आवरणामिमव-स्वेरूपकिचार ] 


सापासुवादसदित १७६ 


नलुभवनिवन्धनअआन्तित्वोपपतेः. अपरोक्षज्ञानस्येबाउज्ञाननिवतकत्वनियमा- 
भ्युपगमादित्याहु: । 
सुखादियोचरा वृत्तिननु नाअ्ज्ञानधातिनी । 
मेवम्‌, मोहसुखादीनां साक्तिवेधलनिरायात्‌ ॥ ९? # 
सुख आदिको विषय करनेबाली वृत्ति अशानफी निवृत्ति नहीं करती-इस प्रकार 
शह्ला नहीं कर सकते, क्योंकि अशान, सुख आदिमें केवल साक्षीवेयलका ही 
निर्णय किया गया हे। अतः वृत्ति्प अपरोक्ष शान अवश्य अशनका निवारण 
करता है ॥६१॥ 
ननु नाउ्यमपि नियमः, अविद्याउहक्नास्सुखदुःखादितद मेप्रत्यक्षस्था 
अज्ञाननिवर्तकत्वानम्युपगमादिति चेत, नः अविद्यादिश्रत्यक्षस्थ साक्षि- 
रूपत्वेन इत्तिरूपापरोक्षज्ञानस्या55वरणनिवर्तेकत्वनियमानपायात्‌ |! १३ ॥ 


के सात्ञी ? तत्र कूटस्थदीपे कूटस्थचितू स्वयम्‌ । 
सखाध्यस्तदेहयुस्मादेः सात्तीति ग्रतिप्रदितः ॥ ९२॥ 


साक्षी कौन है ! इस प्रश्नके उत्तरमें कूटस्थदीपमेँ प्रतिपादन किया गया है कि 
स्थूल और यूक्षम शरीरका अधिष्ठानभूत कूटस्थचेतन्य ही स्वयं साक्षी दे ॥ ६२ ॥ 


ज्ञन जज्ञानका निवर्तक नहीं है, तथापि परोक्षज्ञानसे अज्ञानमी निदृत्तिका जो 
अनुभव होता है, वह, सत्तानिश्चयरूप परोक्ष दृत्ति जो पतिबन्धक है उससे 
प्रयुक्त अज्ञानकौ अनुभव न होनेसे, आन्तिमात्र है, अतः अपोक्ष ज्ञान ही 
अज्ञानका निवर्तक है, ऐसा नियम ही स्वीकार किया गया है। 


कोई लोग शह्ढा करते हैं कि अबविया, अहड्कार, सुख, दुःख आदि 


. अहड्कारके धर्मोका प्रत्यक्ष अज्ञानका निवर्तक नहीं माना गया है, अतः अप्रति- 


बद्ध अपरोक्षज्ञानमात्र अज्ञानका निवर्तक है, यह नियम भी नहीं बन सकता | 
परन्‍्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि बृत्तिरूप अप्रोक्षज्ञान अज्ञानावरणका निवर्तक 
है, ऐसा नियम है और अक्या आविका प्रत्यक्ष साक्षौरूप है, अतः उक्त 
नियममें कोई व्याधात नहीं है ॥ १३ ॥ 


000 22 करे 


शृद्ध० सिद्धांन्तलेशसंग्रह 


अथ को<यं साक्षी जीवातिरेकेण व्यत्रहियते १ 

अन्रोक्त कूटरथदीपे--देहदयाथिष्ठानभृत॑ कूटस्थचैतन्य॑ म्वावच्छेद- 
कस्य देहद्वयस्थ साल्षादीक्षणास्निर्विकारत्वाच  साज्षीत्युच्यते | लोके5पि 
झोदासीन्यवोधाम्यामेव साज्तित्व॑ प्रसिद्मू। यद्यपि जीवस्य वृत्तय+ 
सन्ति देहद्यभासिकाः, तथाइपि स्वतः प्रसृतेन स्वावच्छिन्तेन कूटस्थ- 


अब शक करते हैं कि जीवमिन्न जो साक्षीका व्यवहार किया जाता 
हैं, वह कौन है? [ तातर्य यह है कि सुख आदिके धर्मी अहह्लार साक्षि- 
प्रत्यक्षका विषय कहा गया है, इससे यह प्रतीत होता है कि जीवमिन्न कोई साक्षी 
है, क्योंकि सुख आदिके घर्मों अहड्वास्मं जीवतल्वकी ही प्रसिद्धि है। इसलिए 
जीवभिन्न साक्षीमें कोई प्रमाण न होनेसे उसका स्वीकार अयुक्त है ]। 

इस शइ्के समाधानमें कूटस्थ दीपमें कहा गया हे कि स्थूठ और सूक्ष्म 
झरोरका अधिष्ठानभूत कूटस्थ चैतन्य अपने अवच्छेदक उक्त दो शरीरोंका 
साक्षात्‌ द्रश् है और कर्तृल भादि विक्कारोंसे शून्य है, अक्त वह के 
साक्षी कहा जाता है | छोकमें भी औदासीम्य और ज्ञानले ही साक्षित्व प्रसिद्ध 
है अर्थीव छोकमें वही साक्षी होता है, जो उदासीन और ज्ञाता होता हैं। 
[ इसी प्रकार प्रकृतमें भी साक्षी उदासीन जौर द्रष्टा ही सिद्ध होता है, यह भाव 
है ]। यद्यपि दोनों शरीरोंका अव्भास करनेवाडी जोवकी-अन्त:करणको-वृत्तियाँ 
हैं, अतः उन्हींते काम चलेगा, | तेथापि सर्वत्र व्यापक देहह्रयावच्छिन्न 

# 'साज्ञात्‌ द्र्टरि संशयाम! इस सूत्रसे द्रष्टा अर्थ साज्ञात्‌शब्दस इनि प्रत्यय करके साह्ी 
शब्द बना है | साक्षीका लक्षण भी बोद्धा होकर जो उदासीन हो अर्थात्‌ थ्टसवे सतत 
उदासीनत्व साकित्वम” यही होता है। लोकमें दो आदमियोंम जहाँ कंगड़ा द्ोता है, वहाँ 
साद्दी वढ़ी बत सकता है, जो उनके विवादका द्रष्टा हो और स्वर्य उदासीन हो । केवल 
उदासीनत्व॑ भी साक्ञीका लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि समीयवर्दी स्तम्भ आदि अनेक उद्यसीन 
हैं, अतः उनमें साक्षीका उक्त लक्षण चला जावगा । वि केबल द्रदुत्व सातीका लक्षण कहा 
जाय तो भमड़ा करनेवाला भी द्रष्टा है, लेकिन बह साही नहीं झेता है, अतः कथित लक्षण 
ही युक्त है । हे 

+ श्डाका तायर्य यह है क्रि जीबते अतिरिक्त स्थल ओर सूकृमशर्रीरकरा अवमासक 
नित्यखादचितन्य क्यों माना जाता दे ? क्योंकि उक्त देहदथका अवमास तो प्रकाशरूप अन्तः- 


करणकी दत्तियोंसे भी दो सकता दे । इसी भावसे “यद्यपि! इत्यादिसे शंका की गयो दें, जीब 
शब्दका अर्थ अन्तःकरण है। इसपर कहते हैं कि साज्षीके बिना म्थुल सृक्तमशरीरका 


[ प्रथंम परिच्छेंद 


सात्ति-स्वरूपक्चिर ) 


भाषालुवादसहित श्द्र 


चैतन्येन ईपत्‌ सदा, भास्थमेव देहद्वय * जीवचेतन्यस्वरूपप्रतिबिम्बगभोदन्तः- 
करणादू विच्छिद्य विच्छिद्योदगन्छ्धिजरेत्िज्ञानेभास्यते । अन्तसलकाले तु 
सह वृत्त्यमावेः कूटस्थचेंतन्येनेव भास्यते । अत एवाईहंकारादीनां सबंदा 
प्रकाशसंसगगांत संशयाधगोचरत्वम्‌ । अन्यज्ञानधाराकालीना5हंकारस्य 'एता- 
वन्‍्तं कालमिदमहं पश्यन्नेवाउडसम्‌' इस्यनुसन्धानं च।न च कूटस्थप्रकाशिते 


कूटस्थ चैतन्य द्वारा साधारणरूपसे सदा भासमान ही उभय--स्थूछः और सूक्ष्म 
--शरीर जीव्वैतम्यकूप प्रतिबिम्बके युक्त अन्तःकरणसेविच्छिन्न-विच्छित्त होकर 
कुछ कालके अनन्तर निकलनेवाली वृत्तियोंसे स्पष्ट भासते हैं | अन्तरालकाछमें 
अर्थोव्‌ कुछ-कुछ समयके व्यवघानसे होनेवाली वृत्तियोंके मध्यकारुमें तो वृत्तिध्वंसोंके 
साथ कूटस्थ चैतम्यसे ही दोनों देह भासते हैं | इसीलिए अहृ्भार आदिका प्रकाशके 
साथ सर्वदा सम्बन्ध होनेसे संशय & आदिकी विषयता उनमें नहीं आती है । 
और अन्य धारावाहिक ज्ञानकालिक $ “अहसः अथंका--'इतने समयतक मैं 
इसे देखता ही रहा” इस प्रकार--स्मरण भी उपपन्न होता है। यदि अहमर्थ और 


अवभास नहीं होगा, क्योंकि दीप आ्दिके समान बृत्तियोंके प्रकाशात्मक होनेपर मी वे स्वतः 
जड़ हैं, अतः वे स्थूल और सूकम देहको प्रकाशित करलेमें श्रतमर्थ हैं | अतः साक्षिचैतन्य मानना 
चाहिए | दूसरी बात यह है कि वृत्तियोंके मध्यकालमें शरीरद्रयका अस्पष्ट मान होता है, और 
दृत्तिके अनन्तर मैं स्थूल हूँ? और 'मैं कर्ता हूँ? इत्यादिख्पसे स्पष्ट भान होता है । इसलिए: 
अस्पष्ट भानकी उपपत्तिके लिए वत्तितञानसे अतिरिक्त साह्छी अवश्य मानना चाहिए. । किन्च, 
यदि रा्बी न माना जाय, तो बृत्तिको उत्पत्ति और इत्तिका विनाश जो प्रत्यक्षसूपसे भासते हैं, 
उनका भान नहीं होगा, क्योंकि अपनेसे अपना विनाश और उल्लत्ति नहीं देखी जातो। 
इससे भी सक्ति चेतन्य अपन्ित हे । 

% ताटर्य यह है कि जैसे घट आदिम अधिक प्रकाश आदिके सम्बन्ध संशय आदि नहीं 
होते, वैसे द्वी में हूँ या नहीं', 'ें जीता हूँ या नहीं? इस प्रकार अहड्डार आदिका अ्रत्तित्व वंशय 
किसीको नहीं होता और सदा अपरोक्ष भान होता है | इसलिए नित्य प्रकाशके साथ उसका सम्बन्ध 
है, ऐसा मानना चाहिए । बह प्रकाश साही ही है, यह भाव है| 

7 जत्र भगवान्‌ रामचन्द्रकी मूर्तिका दोध॑कालतक ध्यात करते हैं, उस समय मूर्ति 
विषयक बृत्तियोंको धारा चलती है । इस घाराके समय अहमर्थ और तद्गोचर इत्तियोका 
तत्कालजन्यानुमव न होनेसे तद्बिपरयक संस्कार नहीं होंगे । इससे उत्तरकालमें अहमर्थंका स्मरण 
नहीं होगा, इसलिए अन्य धाराकालीन अइंकारका साक्षीरूपसे अनुसन्धान होता है, अतः 
साक्षी मानना चाहिए । यदि धाराकालमें जन्यानुभव माना जाय, तो धाराके.विच्छेदका 
प्रसक्ष आयेगा, यह माव है । 


मी न न 
बृत्ति आदिका अनुभव साक्षीको ही होता है, ते जीवके व्यवहार और स्मरण ; 


श्दरे सिद्धान्तलेशसंग्रद [अथम परिच्चैद + 


क्थं पक्ष फ्द शदधासलत्पारिकोलिति शकपग, . भन्यो४््याध्यासेन व्यव्दासस्पत्यादिकभिति. श्यम्‌, अन्योष्न्याध्यासेन 
जोनैकत्वापत्या कूटस्थस्थ जीवान्तरज्व्वात्‌। न च जीवचेतन्यमेव सादी 


भवतु, कि कृठस्‍्थेनेति वाच्यम्‌ः लौकिकवेदिकव्यवद्वारकतुस्तस्योदासीन- 
केबलो कर 

द्ष्ड्रत्वासम्भवेन 'सावी चेता केवल निय णश्चा इति श्रुत्युक्तसाज्षित्वा- 

योगात । 'तयोरन्‍्यः पिप्पल स्वाइच्यनरनन्नन्यों अभिचाकशीति' इति 
कर्मफलभोकतुर्जीवादुदासीनप्रकाशरूपस्य साक्षिणः प्थमाम्नानाच्चेति । 

उक्तों नाटकर्दीपेज्सों चृत्यशालास्थदीपकत । | 

नेशो जीवोउप्यसों तत्त्वदीपे बल्मेति वर्रानात्‌ ॥ ९३॥ सा 

हत्यशालामे विद्यमान दीपके समान साक्षी जीब और ईश्वस्स विलक्षण हैं, 

ऐसा नाटकदीपमें कहा गया है और तत्दीपमें भी शुद्ध ब्रह्म द्वी साक्षी 


5 'ाटकदीपेषपि साक्षी जीवाहिविच्य 
दर्शितः | तथा हि: 


जत्यशालास्थदीपद्ष्टान्तेन 


क्यों होते हैं, क्योंकि अन्यसे अनुभूत वस्तुका अन्यक्रो स्मरण नहीं हो सकता 
है! यह शह्ला यधपिं हो सकती है, तथापि , अयुक्त है, क्योंकि अन्योजम्य : 
तादाह््यके अध्याससे कूटस्थंके साथ ऐक्स होनेके कारण कूटस्थ जीवका अल्लन्त 
अन्तरक् है। यदि शाह को जाय कि जोववैतम्य हो साक्षो हो, कूट्स्थ चैतम्य- - 
रूप अंठिरिक्त साक्षीकों माननेकी क्या आवश्यकता है, तो यह युक्त नहीं है, 
क्योंकि छौकिकत्यवहार और बवैदिकव्यवहारको -अबिरतरूपसे करनेवाले जीवा- 
स्ममें औदासी्य और दरहुबके न रहनेसे साक्षी” ( बोढ्धा, उदासीन और 
मुणरहित चैतन्य साक्षी है ) इस श्रुति द्वारा प्रतिषादित की उपपत्ति ही 
नहीं हो सकती है और 'तयोरन्‍्यः०” ( जीव और कृट्स्थ चैतन्थोंमें से कूटस्थ- 
मिन्न जोव कर्मफतका भोग करता है और अन्य--कव्स्थ नहीं खाता हंगा 
बुद्धि आदिके साक्षीरूपसे अपरोक्षतया प्रकाशित होता. है ) इस श्रृतिसे कम 
फछमोक्ता जीवसे प्रथक्‌ उदासीन प्रकाश्षरूप साक्षीका प्रतिपादन भी है। 

नाटकदीपमें भी सृत्यशाहामें स्थित प्रदीषके दृष्टानससे जीवसे अतिरिक्त साक्षो- : 
की सिद्धि की है, जैसे--सत्यशालास्थितों दीप:ण ( जैसे एकरूपसे 
स्थित लुत्यशारूस्थ दीप स्वामी, सभ्य और नत॑की आदिको समान रूपसे ही 
प्रकाशित करता है, अरभुके ( दृत्य करानेवाले. अर्थात्‌ दुल्यके अमिमानीके ) - 


5 


ताप्ति-्वरूपक्यार 


भाषासुवादसदित श्द्रे 


जत्यशालास्थितो दीपः प्रश्ुुसम्यांश्च नतेकीम्‌ | 
दीपयेदविशेषण तदभावेडषपि. दीप्यते ॥ 
तथा चिदामासविशिष्टाउहंकाररूप जीव॑ विषयभोगसाकल्यवैकल्यामि- 
मानप्रयुक्तदर्षविषदावत्वात्‌ हृत्याउम्रिसानिप्रभुतुल्यम, तत्परिसरबतित्वेषपि- 
तद्राहित्यात्‌ सम्यपुरुषतुल्यान्‌ विषयान्‌, नानाविधविकारवर्तित्वान्नतेकी 
तुल्यां धियं च दीपयन्‌ सुषुप्त्यादावह॑काराद्रभरावेडपि दीप्यमानः चिंदा- 
भासविशिष्ट हंकाररूपजीव>माधिष्टानकूटस्थचेतन्यात्मा साक्षीति । एवं 
जीवाडिवेचितोड्य साक्षी न अह्मयकोटिरपि, किन्तु अस्पृष्टजीवेश्यरविभागं 
चेतन्यमिस्युक्त कूटस्थदीपे । 


प्रकाशमें बड़ा रूप, सम्योंके प्रकाशमें मध्यम स्वरूप और नत्ंकी आदि- 
प्रकाशमें निकृष्ट स्वरूपफो धारण नहीं करता और स्वामी आदिके 
अभावमें भी स्वयं प्रकाशित रहता है, वैसे अहड्लार प्रभु है, विषय सम्य हैं 
और बुद्धि नतकी है--इनका साक्षो प्रकाश करता है जौर इनके अमावमें भी 
स्वयं प्रकाशित रहता है )। 


इसी इश्टाम्तके अनुसार चेतम्यके आभाससे युक्त अहड्लारूप जीव 
विषयमोगकी समग्रता और असमग्रताके अमिमानसे हर वा विषादयुक्त . 
होता है, इसलिए जीव नृत्यामिमानी स्वामीके समान है। यद्यपि जीवके परिसरवर्तों 


- विषय हैं, तथापि स्वामीकी समानताके साधक हप, विषाद जादिके नहीं 


रहनेसे वे पृभ्यपुरुषके समान ही हैं। अनेक प्रकारके विकारोंसे युक्त होनेसे 
बुद्धि नतेकीके समान ही है। और जैसें ताल आदि देनेवाके पुरुष नतेकोका 
अनुसरण करते हैं, वैसे ही इन्द्रियाँ मी बुद्धिका ही अनुसरण करती हैं, अतः 
वे तारक आदि धारी पुरुषके तुल्य हैं--इन सभीको प्रकाशित करता हुआ 
सुषुप्ति आदिम अह्लार आदिके न रहनेपर भी स्वयं प्रकाशित होनेवाला 
चिदाभासविशिष्ट अहह्लाररूप जीवके अमका अधिष्ठानमूत कूटस्थ चैतन्यरूप आत्मा 
साक्षी है। इसी प्रकार जीवसे प्थक्रूपसे प्रतिषादित यह साक्षी अह्मकोटिसें भी 
प्रविष्ट नहीं होता है, किम्ठ जीव और ईखबरके विभागका आशभ्रथ न करता हुआ 
चैतन्य ही है, ऐसा कूटस्थदीपमें कहा गया है। 


45 ओह 22, 


शर्ट सिद्धान्तलेशसंग्रह [प्रथम परिच्चैद 


तत्वप्रदीपिकायामपि मायाशबलिते सशुणे परमेश्वरे 'केवलो निशुण/! 
इति विशेषणानुपफ्तेः सर्वप्रत्यग्भूत॑ विशुद्ध अक्न जीवामेदेन साक्षीति 
प्रतिषद्चते इत्युद्तिम्‌। 
ईशस्यथ रूपसेदीडती. कारणत्वादिवर्जितः । 
जीवान्तरज़ः कोमुच्यां प्राज्लास्यः परिकीर्तितः ॥ ९५ ।। 


कारणत्व आदि धर्मोसे रहित इंश्वरका स्वरूपविशेष, जीवका अत्यन्त अन्तर्ल्, प्राश 
नामा साक्षी है, ऐसा कौमुदीमें प्रतिपादन किया गया है || ६४ ॥ 
हि. कौपरधान्तु-- ४... प्‌ 9. 
एको देव! सबभूतेषु गूढ़ सबन्यापी सबमृतान्तरात्मा। 
कर्माध्यत्तः सर्वभूताधिवासः साझ्षी चेता केवलो नियु णश्च || इंति 


तत्वप्रदीषिकामें कहा गया है. कि सम्पूर्ण अन्त.करणमें प्रतिबिम्बित 
चैतन्यात्मक्क जोबोंके अधिष्ठानरूपसे अत्यम्त अम्तरज्ञ स्वरूपभूत, जीवत्व, रैशवरत्व 
आदि धर्मोस्ते रहित और तत-तत्‌ जीवोंका अधिष्ठान होनेसे उन-उन जीवोंके 
साथ ( अह्ाका ) तादाल्य होनेके कारण प्रत्येक शरीरमें भेदको प्राप्त हुआ अहम 
ही साक्षी है, ऐसा ज्ञात होता है, क्योंकि मायोपहित सगुण परमेहवरमें 'केवछो 
निरुंगइच' ( शुद्ध और गरुणरहित ) झत्यादि विशेषणोंका डपपत्ति नहीं हो सकती 
है।[ तावयय यह हैकि पूर्वक गन्थमें जीव और ईइ्वरसें विलक्षण साक्षी है, 
ऐसा कहा गया है, क्योंकि यद्यपि उसका जोवकोटिसं अम्तभोव किया जाय, तो 
बह उदासीन नहीं होगा और ईइवरमें अन्तर्भाव किया जाय तो भी उदासीन नहीं 
होगा, क्योंकि ईश्वर जगत्‌ आदिके करनेमें व्याप्रत है, अतः वह उदासीन नहीं 
हो सकता, इससे इन दोनोंसे उसे प्रथकर मानना चाहिए, इसमें तस्वप्रदीषिकाकार 
चित्सुखाचार्यकी भी सम्मति है, क्योंकि उन्होंने भी जीव और ईश्वरसे रहित शुद्ध 
चिदात्माकों ही साक्षी माना है ]। 

कौमुदीमें तो कहा है-- 

शको देवः० ( परमात्मा एक है, सब मूतोंमें गृह है, आकाशर्के समान 
ब्यापी है, अक्से लेकर स्तम्बपय्यन्त सबः भूतोंका अन्तरात्मा है, जीवकृत- 
कर्मोका साक्षी है, सब भूतोंका अधिड्ान है, जोबोंका भी साक्षी है, बोड्धा, 
शुद्ध और निुंण है) इस देवल आदिको प्रतितादक श्रृतेसे परमेश्वरका ही 


ताध्ीका स्वरूप-क्चिर ] 'मापालुवादसदित १८४ 


देवत्वादिश्रुतेः परमेश्वरम्यैद्र रुपमेदः कश्चिजीबगप्रष॒त्तिनिवृत्योग्नुमन्ता 
स्वयमुृदासीन! सात्ती नाम । सच कारणत्वादिधमौनास्पदत्वाद अपरोक्तो 
जीवगतमज्ञानाद्वभासयंश्व जीवस्थाउन्तरड्ठः | सुृप्त्यादो च्‌ कार्यकारणो- 
परमे जीवगताज्ञानमात्रस्थ व्यज्जकः प्रान्ृशब्दितः । 

“तब्था प्रियया खिया सम्परि्चक्तो म॒ बाह्य क्रिंचन वेद नास्तरभेव- 
मेवाड्यं पुरुष: प्राव्ेन5:मना सम्परिष्कक्तो न बाह्य किंचन लेद नान्तरम्‌' 
प्राशेनात्मनाउस्वारूद उत्मजेन्यानि! इति श्रुतिवाक्यास्याँ सुपृप्त्युत्कोन्त्य 
वम्थयोर्जीवभेदेन प्रतिपादितः परसेश्वर इति सुपुप्त्युत्क्रान््यधिकरण-- 
कोई स्वरूपविशेष साक्नी है, जो जीवकी प्रवृत्ति और निवृत्तिका सर्वदा जानने- 
बार और स्वतः उदासीन है। ईइवरका स्वरूपविशेष होनेपर भी वह कारणत्व 
आदि घर्मोके न रहनेसे अपरोक्ष है और जीकात अज्ञान आदिका अवमासक 
होनेसे जीवका अत्यन्त अन्तरंग भी हेँ। सृपुप्ति आदिम अन्तःकरण और 
अन्तःकरणको बृत्तिका उपश्षम होनेसे जोवगत अज्ञान मात्रका हो व्यक्जक है, 
अतः प्राशशव्दसे भो साक्षों कहा जाता है। ( तालय यह है कि यदि इश्वरका 
स्वरूप साक्षी है, तो उसका प्रत्यक्ष जीवकों नहीं होना चाहिये, क्योंकि ईशवरके 
स्वत आदि धर्म ज्ञोबके प्रति प्रत्यक्षयोम्य नहीं हैं। साक्षीका अपरोक्षावभास 
नहीं होता है, यद्ध भी नहीं कह सकते हैं, क्योंकि साक्षी अम्तकरण, अज्ञान 
आदिका अनुमवरूप है, इसपर कौमुदीकारने कहा कि यद्यपि साक्षी ईइबरका हो 
स्वरूपक्लिप है, तथापि उसमें जोबके प्रत्यक्षे अयोग्य सर्वज्ख, कारणल आदि 
धकि न रदनेसे उसे 


के अपरोक्ष अवभासमें कोई विरोध नहीं है |। 

तथथा०' ( जैसे प्रिय अन्ननासे आलिक्षित पुरुष बाह्य-मार्ग आदिके 
वृत्तान्तको और आम्तर--गृहकृत्यकी नहीं जानता है, वेसे हो सुपुप्तिम उपाधिक 
जिलबसे फरमात्मक्रे साथ एकरोमाबक्रों प्राप्त हुआ मोव बाह्य जगत्रूप प्रप»्बको 
और आन्तर स्वप्नअपध्चक्ो नहीं जानता हैं ), प्राज्ञेन०' (प्राज्ञ आत्मासे 
अशधिष्ठित जीद वेदनासे शब्द करता हुआ शरीरसे बाहर निकलता है ) इन 
दो श्रुतिवाक्योंस सुपृप्ति और उत्कान्ति ( अम्यत्न गमन ) में जीवसे पथ 
परमेश्वरका प्रतिपादन किया है, इस प्रकारका जो # सुपुप्युक्तान्िके अधिकरणमें 


क इस अधिक रणका सूत्र है --सपुप्त्युस्कान्थ्थो सं देन! । सुषुत्ति और उत्हान्ति्त जीवसे मित्र 
रछ 


श्द६ सिद्धान्तलेशसंग्रह ( थम परिच्चेद 


६ उ० भी० अ० १ चा० डर [० ३ अधि० १४ स्ू० ४२ ) निर्णयोडपि सालिपर 
इत्युपवर्णितम्‌ । 


शूक्तीदमंशवद्सी तत्त्वशद्धों च वर्णितः | 


जैसे शुक्तिता इदम! अंश प्रातिमासिक रूपसे रजतकोटिमें प्रविश् भाशता है, 
तेसे दी अक्षकोटिमें प्रविष्ठ भी साक्षी प्रातिमासिक रूपसे जीबकोटिमें प्रविद् मातता है. 
ऐसा तन्चशुद्धि कारका मत है । 


तत्तशुद्भावषि यथा हद रजतम' इति भ्रमस्थले वस्तुतः शुक्तिकोव्य- 


प्रतिषादित निर्णय है वह भें साक्षिपरक ही है, ऐसा वर्णन ( कौमुदोमें ) किया 
गया हैं । 

तत्वशुद्धिमें भी--मैसे 'इदं रजतम्‌' ( यह रजत है) इस प्रडारके अम- 
स्थल्में वस्तुत: इंदम! अंश शुक्तिक्ोटिमें यद्यपि अन्त्मृंत है, तो भी अतिभास 


ईश्वरका प्रतिपादन होनेसे परमेश्वरक! ही ग्रहरा करमा चाहिए, संसारी जीवका नहीं, यह उक्त « 
चूच्रका अल्रर्थ है | तातर्य यह है कि 'कतम आस्मेति योध्य विशनमयः € आत्मा कौन 
है! जो विज्ञनमय्र है, बह आत्मा है) इत्यादि अनेक वाक्य बृहदास्ण्यकके पह 
अध्याय्म उपलब्ध होते हैं, वे का जीवके कथनमें पर्य्यवस्तित हैं या ईश्वरके वोघनमें 
पर्यवसन्न हैं ? इस प्रकारके संशयमें पू्वपक्ष प्राप्त होता है कि वे जीवके अनु 
बाद अपना तालर्य रखते हैं, क्योंकि योड्यं विज्ञानमय:” इत्यादि उपक्रम, उपसंहार 
आदि संसारी जीवके प्रतिषादन में ही कटिबद्ध हैं। इसपर खिद्धान्तीका कहना है कि बृहदा- 
रण्यकका घढ्ठ प्रपाठक जीवका अनुवाद नहीं करता है, परन्तु परमेश्वरका ही बोध करता है, 
कारण तथथा प्रियया! इत्यादि वाक्य सुषुत्ति ओर उत्कात्तिमे जीवसे मिन्‍न परमेश्वरका 
तृतीयाविभक्त्वन्त प्राशशब्दसे प्रतियादन करते हैं, और ऐसा इसलिए ग्रतिपादन किया जाता 
है कि लोकसिद्ध जीवका ईश्वरके साथ अमेदप्रतिपादन हो । स वा एप मद्दानज अच्मा' ( बह 
व्यापक, नित्य, आत्मा है) इस अकारके वाक्यशेषमें साक्ात्‌ ईश्वरका ही स्वरूप चतलाया गया 
है, अतः उपक्रम और उपसंहारके आधारपर बृहदारण्यकीय पड्ठ प्रपाठकस्थ अध्मपरक यावत्‌ 
श्रुतिवाक्योंमें जीवातिरिक्त ईश्वरका ही जीवानुवादसे तदभिन्नताके लिए. प्रतिपदन किया गया 
है, यह उक्त सुपुप्युक्रान्यधिकरणका निर्णय है । परन्तु इससे उदासीन, ईश्वरखरूप साक्लीकी 
सिद्धि नहीं है सकती, क्योंकि इस प्रकरणमें एप भूताधिपतिः, एप सर्वेश्वर? इत्यादि 
गन्यसे सर्वेश्वसत्व इत्यादि गुणोका कथन है । इस प्रश्नका उत्तर यह है कि शेय ब्हके प्रकरणमें 
सर्वेश्वरत्व आदि गुणोंके प्रतिपादक वाक्य स्वुतिपरक हैं, अतः सर्वेश्वर्व आदिके प्रतिपादनमें 
डनका तात्पर्थ न द्ोनेसे उदासीन साक्नीकी सिद्धि होती है । 


सांचीका स्वरूप-विचार ] भाषासुवादसदित श्ट्छ 


...0ह80808.0ह.ह.ह.00.........----+-+----+-+ 
नहर्गतोडपीदमुंसः प्रतिमासतोी रजतकोटि;, तथा अद्मकोटिरेव साथी 


प्रतिभांसतो, जीवकोटिरिति. जीवस्थ सुखादिव्यवहारे. तस्पोपयोग 
इत्युक्त्वाउ पमेव पच$ समर्थितः । 
अज्ञानोपहितः केश्वित्‌-- 
कोई लोग कहते हैं कि अविद्यारूप उपाघिसे उपहित जीव ही साक्षी है | 
केचितु--अविद्योपाधिकों जीव एवं साक्षाद्‌ द्रष्टुखात्‌ साक्षी । 
लोकेडपि हाकठेल्गे सति द्रष्टलं साक्षित्वं प्रसिद्यम्‌। तच्चाउसज्ञोदासीन- 


रूपसे रजतकोटिमें प्रविष्ट है, वेसे ही यद्यपि वस्तुतः अद्मकोटिमें ही साक्षीका 
अन्तर्भाव है, तथापि प्रतिभाससे जीवक्रोटिमें प्रविष्ट है, अतः जीवके सुख 
आदि अवहारमें उपयोग है, ऐसा कहकर इसी कौमुदीकारके मतका 
समर्थन क्रिया गया है। [ तात्पर्यार्थ यह है कि यद्यपि 'इंदूं रजतम! इस 
अममें रजतके अमेदरूपसे इदमंशका प्रतिभास होता है, तथापि उसका 
रजतकोटिमें अन्तर्भाव नहीं हो सकता, क्योंकि निर्द रजतम! इस बाबक 
ज्ञानसे रजतका केवल बाघ होता है, इृदमंशका नहीं। और शुक्ति-अंशर्मे 
भी उसका अल्तर्भीव /नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा माननेसे, जैसे शुक्ति 
अज्ञात है, वैसे ही 'इदम! अंशर्में भी अज्ञातत्व प्रसक्त हो ज्ञागगा | इसलिए यह 
मानना आदश्यक है कि वस्तुस्थितिमं इदमंश शुक्तिरप है और प्रातिभासिक- 
रूपी रजतसे अभिन्न है। बस, इसी युक्तिके अनुसार साक्षीस्थरूमं भी वस्तुतः 
साक्षी ईश्वरस्वरूप है और “अहं सुखमनुभवामि' ( मैं सुखका अनुभव करता 
हैं ) इत्यादि अतिभास होनेसे ऋष्षिपित तत्‌-तत्‌ जीवोंके अधभिष्ठानकूप खुख आदि- 
का अनुभवकर्ता साक्षो जीक्से अमिन्नरूप-सा ज्ञात होता है। अतः जोबके सुख 
आदिके व्यव॒हारमं सुख आदिके- अनुभवकती साक्षोका उपयोग है, इस प्रकार 
तस्वशुद्धिमें कहकर इसो कौमुदीके पक्षका समर्थन किया गया है )। 

कुछ लोग कहते हैं कि अविद्यासे उपदित--अविद्याप्रतित्रेम्मित--चैतम्यहूप 


जीवही साक्षात्‌ द्रष्ट होनेसे साक्षी है, क्योंकि लोकमें भी यहो प्रसिद्ध दै--कर्ता न 
होकर जो द्रष्ट होता है, वहो साक्षी कहलाता है, इस प्रकार साक्षीका छक्षग 


च्ष्द सिद्धान्तलेशसंग्रद [ प्रथम पंरिच्चेद 


अकाशस्ते बंध ख जबाब बंप अप जीबे एवं 'साज्ात्‌ सम्भवति, जीवस्याउन्तःकरणतादान्म्यापत्या 
करेत्वाद्यारोपभाकत्वेडपि स्वयमुदासीनत्वात्‌ । 'एको देव: इति 

त्ह्मणो जीवभावाभिग्रायेण साक्षित्वश्रतिपादकः द्वि छुपणो हिल 
गुहाधिकरणन्याथेन (उ० मी० झ० १ पा० २ अधि डे ०, १8 


असन्न, उदासीन और गक्राशरूप जीव में ही साक्षात्‌ & घट सकता है, कारण 
९५ 


के तादात्यसे ; जीवमे कतृत्व आदि पर्मेका आरोप होता है, तो भी 
उद्ा 

08 है। हु एको देवः०” बह मन्त्र अहामें जीवभावके अमिप्रायसे 
 नीजिलका प्रतिपादन 7 करता हैं। गुदाधिकरणके न्यायसे ५ 


25 हक कि 2 अविद्याप्रतित्रिमिवित चैतस्यरूप जीवमें दी साहित्वकी उपफत्ति हो 
गई, ते ने रिक्त सात्ञी ई आव: शी दि 
8 ई आवश्यकता नहीं है | "यदि इसपर 
भी अतिरिक्त तो केवल गौग्वके सिः हे 
गा + णी केबल गोग्वके सिवा 
शॉफ्चारिक कर त्व आई है, वस्तुत: 
तात्पर्य यह है कि यदि जी: 
फे साथ, जे 


ते हैं कि नहीं, वियेध नहीं 
करता है, उससे मिन्नमें नहीं। 
बह जीवका अपरोक्ष है, यदि ईश्वरको 
; क्योकि ग्रतिविम्त्र और जिम्बररूपसे जीव 
जीवक़े प्रति जीवान्तरके समान (अर्थात्‌ जैसे 
कर सकता है, वेरे) इंबरका भी अपरोक्ष सा्षा- 

अप्गेन्ष हो च्च्ी एको हे 
साह्ीका प्रतिपादन करनेवाले अंश आहत दा हे जज 


न्नी माना जाय, तो वह जीवका अफरं 
रका औपाधरिक भेद होनेके 


27 झ्ग करनेबालेका तात्य॑ वह है कि जैसे गुदा प्रविशेः यह मन्त्र जीव और 
ईश्वर दोनोंका यतिपादन कप्ता है, इसे ही “दवा मुपर्णा' इत्थादि मन्त्र भी जीव और ईश्वर 
दोनोंका अतिपादन * वह ( बह्सूजके ) भाष्यमें कहा गया है। इस अवस्था 
हो उपण इस मन्त्र्मे तियोरन्यः पिप्पलम! यह वाक्य भी जीवपरक ही होगा अनश्नन' 
इत्यादि वाक्य इस्वर्परक होगा, यह ज्ञात होता है । ऐसी परिस्थितिमे जीव साहछी है! इस 
पर्में अनरनतन्नन्य/ इस सन्त्रभावकें साथ, जो जीवातिस्कि साह्ीका प्रतिपादन 
करता है, विगेध दंगा, इन शड्डाक़े समाधानमें कहते हैं कि हवा मुपर्णा इत्या द मन्त्र जिस 
पहमें ईश्वर्परक ओर जीवपरक है उस पत्षमें भीक़ोई वियेध नहीं है, क्योंकि 'एको देव:? इस 
मन्‍्जकी तरह दवा मुर्गा इत्यादि मन्त्र भी जीवमावायन्न .परसात्माका ओघ करता दे, दा 


हल म लक आओ 


साज्ञीका सरूप-विचार भाषांलुवादसहित श्द् 


जीवेश्वरोभयपरः ५ गुहाधिकरणभाष्योदाहतपैज्लिरहस्यज्रा्मणव्याख्यातेन प्रकारेण 
जीवान्तःकरणोभयपरो वेति न कश्चिद्रिरोध इत्याहुः । 
लिब्लिरुपहितः परे: भ ९४५ ॥। 
और कोई लोग कहंते हैं कि अन्तःकरणसे उपदित जीवजैतत्य ही साक्की है॥ ६७॥ 


द्वा सुपर्णी' यह मन्त्र जीव और ईईवर उमयपरक है. अथवा गुद्षाधिकरणके 
आप्यमें उदाहरणरूपसे दिये गये पेड्डीरहस्यत्राह्णके व्याख्यानप्रकारसे जीव और 
अन्तःकरणपरक है, इसलिए कोई विरोध नहीं के है । 


स्वीकार करेंगे | दवा सुपर्णा' इत्यादि मन्त्रको जीवेश्वरपरक माननेमें गुह्धिकसर्ण न्याय द्दी 
हव॒ है । गुहाधिकरणमें प्रथम सूत्र है- 'गुह्ां प्रविष्टावात्मानौ न तदर्शनात्‌”! । सूत्रार्थ यह हे 
कि “ऋत पिन्रन्तों सुकृतस्य लोके मुद्दा प्रविद्ल परमे पराधें ( अपने किये हुए. कर्मोंड़े अवश्य 
मावी फलोंका उपभोग करते हुए और अपने शरीरस्थ हृदवक्ी आकाशरूप गुद्दामें प्रविष् 
) इस मन्त्र जीव और ईश्वर्का ग्रहण किया जाता है, क्योंकि 'गुद्दाहितं गहरेषम! 
त्वादिमें इसा ही देखा जाता दै | इसी न्वायके अनुसार दवा सुपणी इत्यादिमें भी जीव 
ओर ईश्वरका ही गहण हे । 

# इसका तात्पर्य यह है कि गुद्दाधिकरण मे पैज्ञिसदरयत्राह्मणका उदाइरण दिया गया है। 
बहू इस प्रकार है- तयोरल्वः पिप्पल स्वाइत्ति इति सत्तम, अनश्नस्नन्यो5मिचाकशीति इत्य- 
नश्नन्नस्वोटमिपश्यति क्ष,, तावेतो सत्वन्नेत्रशै! । ( उन दोनोंमे एक जो कर्मफलका उपमोग 
ऋस्ता हे, वह सत्व--अन्तःकरण है और अन्य जो उपभोग नहीं करता हुआ देखता है, वह श- 
त्त्रज्ञ है, इस प्रकार वे सन्‍्च और चेत्रश हैं ) इस ब्राह्मणसे अदनवाक्य अन्त/करणपरक और 
अनशनवास्थ चेत्रशपसक है, ऐसा व्याख्यान प्रतिपादित दे, यह शान झोता है। इस अवस्थार्मे 
भाष्यकट्नने केंसे उक्त वास्वक्रो जीवेश्वरपरक माना ? यह शद्डा हो सकती दे, परन्तु यह 
वुक्त नहीं है, क्योंकि अम्युपगमबादसाजसे कथन होनेके कारण ब्राह्मण न्याख्यान ओर भाष्यका 
परस्पर वियेध नहीं है | इस अवस्थासें यदि अम्तःकरणप्रतित्रिभ्वित चैतन्य ही पैज्ञिरदस्यका 
अभिमत क्षेत्रह हो, तो बही 'अनश्नन? इत्यादि वाक्योक्त साह्ी द्वोगा, अविद्याप्रतिविभ्वित 
चैंतन्य नहीं होगा, ऐसी परिश्थितिमें अविधाप्रतित्रिम्वित ब्ह्मस्वमाव जीवचैतन्य॒साह्षी दे, यह 
पक्ष पैज्ञित्राह्षणनिर्णोतार्थक द्वा सुपर्णा? इत्यादि मन्त्रभागसे विरुद्ध होगा, इस विशेधका 
'मुद्ाधिकस्ण माष्योदाद्वत' इत्यादिसे परिद्वार किया गया है। परिहवरका अमिप्ाय यह है कि 
पैज्ञित्राह्मणमें कहा गया ज्षेत्रश अन्तःकर्णगत चैतन्यप्रतिबिम्बहूप जीव नहीं दे, क्योंकि उसके 
कतृ त्वादिस्वभाव होनेस “अ्रनश्नन इत्यादि वाक्यसे कह्दे गये साह्षित्वका उसमें सम्मव नहीं है, 
किस्ठु असन्न, उदासीन और प्रकाशरूप अविद्याप्रतिशिम्बरूप जीव ही श्रमिप्रेत है, और वह 
“अनश्ननः वाक्योक्त साक्नीरूप हो सकता है, इसका पूर्वमें कथन हुआ द। अतः अविया- 
प्रतिजिम्ब जीवके सालित्वपहर्म पैज्चिब्राक्षयके साथ वियेध नहीं है ! 


लिए अर जलती 3 


१६० सिद्धान्वशेक्षसंग्रह [ प्रथम परिच्देद 


साज्ञाका स्वरूय-किचार । माप पै+लीदतस के 
4220: किले जय 320: 2 2 2 आज कर उपाय 


अन्‍्ये तु--सत्यं जीव एवं साक्षी, न तु सत्गतेनाडविद्योपहितेन रूपेण। 
पुरुषान्तरान्तःकरणादीनामपि पुरुषान्तरं प्रति स्वान्त/करणभासकसाक्षि- 
संसगाविशेषेण प्रस्यक्षत्वापत्ते:। न चाउन्तःकरणमेदेन ग्रमातभेदात्‌ तद- 
नापत्ति;) साहिभास्येषन्तःकरणादौ सर्वत्र साक््यमेदे सति प्रमावभेदस्याउ- 
प्रंयोजकत्वात्‌ | तसमादन्तःकरणोपधानेन जीवः साक्षी | तथा च अतिपुरुष॑ 
साक्षिरंदात्‌ पुरुषान्तरान्तःकरणादे! पुरुषान्तरसाक्ष्यसंसर्गाद्दा तदयोग्य- 


इतर छोम कहते हैं कि जीव ही साक्षी है, यह ठोक है, परन्तु सर्वंगत 
अविद्यासे उपहितरूपसे जीब साक्षी नहीं है। यदि अविद्योपहित रूपसे साक्षी माने, 
तो अम्य पुरुषको अम्य पुरुषोंके अम्तःकरण आदिका प्रत्यक्ष हो जायगा, क्योंकि 
उसके अन्तःकरणके अवमासक साक्षीके साथ कक सामान्यरूपसे पुरुषान्तरके 
अम्तःकरणादिक संसर्ग है ! परन्तु साक्षेके एक ने होनेपर भी अत्तःकरणप्रयुक्त 
प्रमाताओंके मिन्न-मिन्न होनेसे पूर्वोक्त सापत्ति नहीं आ सकती है ? नहीं, यह 
समाधान युक्त नहीं हो सकता, क्योंकि साक्षिभास्य सम्पूर्ण अम्तःकरण आदियें 
साक्षोके एक होनेपर प्रमाताका भेद अकिश्ित्क | है। इससे अन्ठःकरणो- 
पढित चैतन्यकूपसे हो जीव साक्षो है। तब साक्षीके भेदमें प्रयोजकोमूत 
उपाधिका भेद होनेपर प्रतिपुरुष साक्षीका भेद सिद्ध होता है, इससे अन्य 
पुरुषोंके अन्तःकरण आदिका अम्य पुरुषके साक्षोके साथ सम्बन्ध न होनेते 


क ताटर्थ बढ है कि देवदत्तके श्रन्तःकरणका अवभासक जो साक्षी है, उस साज्षीके साथ 
देबदत्तोय अन्तःकरणके समान यशदतके अन्तःकरण आदिका भी सम्बन्ध झेनेसे जैसे देव- 
दत्को अपने अन्तःकरणका मान होता दे वैसे ही यशदत्तके अन्तःकरणका भी मान हो 
जायगा, इसी प्रकार यज्दत्ते अन्तःकरणकी बृत्तियोंका भी प्रत्यक्ष हो जायगा, इसलिए 
व्यापकीभूत अविद्यारम प्रतिब्रम्गित चिद्रप ईश्वरकों साक्षी नहीं मानना चाहिए, किन्तु वहंबमाण 
अन्तःकरणोपह्वित जीवको ही साक्ञी मानना चाहिए | 

ताप यह है कि देंबदत्तके प्रति देवदत्तके - अन्तःकरणके प्रत्यक्षमे देवदतके साक्षीका 
ससर्ग प्रयोजक है, इसलिए, देवदत्तके साक्षीका संतर्ग अविशेषसे यशदततके अन्तःकरणके साथ भी 
होनेसे यशदत्तके अन्तःकरण आदिका प्रत्यक्ष देवदच्तकों अवश्य प्रसक्त होगा, इसलिए इसका 
परिद्वार साज्ञीके संसर्गमेदसे ही हो सकता है, अप्रयोजक प्रमाताके मेदसे नहीं । अतः प्रमाता- 
के भेदसे यह व्यवस्था नहीं हो सकती कि देवदतका अन्तःकरण देवदत्तके प्रति प्रस्‍्यक्ष है, 


अन्य यहदत्तका अन्‍्तःकरण प्रत्यक्ष नहीं है। इसलिए भी अपरिच्छिन्न अविद्याविम्बलूप 
पतन्थ माली नहीं है । 


त्वादा अअ्रकाश उपपथते | सुषुप्ावषि खत्मरूपेणाउन्तःकरणसक्वात 
तद्पददितः साक्षी तदाउप्पस्त्येव । ने चाइस्तःकरणोपहितस्थ प्रमावस्देन न 
तस्थ साबिलम, सुपुप्ती प्रमात्रभावेषपि साबिसचेन तयोमेंद्आश्वरशय 
वक्तव्य इति वाच्यम्‌ । विशेषणोषाध्योमेंद्स्य 7 
करणविशिष्ट: प्रमाता, तदुपहितः साक्षीति मेदोपपत्तेरित्याहु; ॥ १४ ! 


आवियया55कृतः साक्षी तेनाउन्यरव प्रथा कथम्‌ । 


साक्षी श्रवि्याता आइत रहता है, अतः डससे अविधा, अहंकार आदिका प्रकाश 
कैसे होगा ! दे 


ला न पर न से मनन न 5 मिलन दम 
अथवा पुरुषान्तरके प्रति अयोग्यलकी क्पनासे अप्रकाश - प्रत्यक्षत्वका अभाव-- 


उपपत्न होता है। सुषृ्तिमें भी सुक्ष्मझूपसे अन्तःकरणका अस्तित्व होनेसे ड्स 
अन्तऋरणसे उपहित साक्षी सुषुत्तिकालमें भी रहता ही है। यदि कोई झा 
करे कि जो अन्तःकरणसे उपहित चैतन्य है, वह प्रमाता है, साक्षी के है 
क्योंकि सुषु्तिम प्रमाताके न रहनेपर भी के साक्षीके रहनेसे ड्न दोनोंका भेद 
अवश्य मानना होगा, तो यह शरक्का भी युक्त नहीं है, क्योंकि विशेषण 3 
उपांधिके मेदका सिद्धान्तमें स्वीकार होनेसे _अत्तकरणहूप विशेषणसे विशिष्ट 
चैक्य प्रमाता है और अमग्तःकरणसे उपहित चैतन्य साक्षी है, इस प्रकार प्रमाता 
और साक्षोका भेद उपपन्न | होता है॥ १४॥ 


की अवश्य सत्ता है, यह मानना चाहिए, क्योंकि “त्रिपु धामस' 
( तीनों % उपिशाल हत सत्ता है ) ) इलादि श्रुतियाँ साक्षीके अत्तित्वका जाग्रत्‌, 
सुषुत्ति और स्वप्नावस्‍्यथामें प्रतिपादन करती हे । और मुषुप्तिकालम साक्षी द्वारा अनुभूत अज्ञानका 
बने कुछ नहीं जाना' इत्यादि रूपसे स्मरण भी होता है । अनेक प्रणाताके प्रलयका 23560 
करनेवाली अनेक श्रुतियोंके साथ विगेष होनेसे 'अहमस्वाप्तम्‌ ( मेँ सोया था है _इल्वादि 
स्मरणको अ्रहमर्थ प्रमाताके अंशर्म अनुभव ही मानना चाहिए, सुपुसिम प्रमाताकी सत्ता नहीं 
माननी चाहिए। इसलिए सुषुप्तिम सत्व और असत्वरूपे सान्ही और प्रमाताका हे 
सेद है, अतः प्रमातासे साह्ीका अवश्य भेद मानना ही चाहिए, तथा ममावा रा 
साह्नौ को एकरूप माना जाय, तो साक्लीमैं उ दासीनत्व आदिका प्रतिपादन भी विरुद होगा, 
88 2 जीव अन्तःकरण विशेषशत्वरूपसे प्रमातृत्वका मंगोजक हे 
उपाधित्वकूपसे साह्िववका प्रयोजक दे। इसलिए विशिष्ट और उपहित प्रमाता एः 
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श्६्२ सिद्धान्तलेशसंग्रइ [ प्रथम परिच्छेद 


[विप्पणी ] 


साज्षीका भी मेद है । यद्यपि अन्तःकरणसे विशिष्ट चेतन्यये कतृत्व आदि स्वभाव हैं, तथापि 
उपहित चैतन्यमें स्वतः उदासीन दोनेसे साहित्वकी उपपत्ति हो सकतो है, यद्द भाव है। 

अब प्रसज्ञतः विशेषण और उपाधिका निर्वचन करते हैं, जो प्रकृतमें अत्यन्त उपादेय दे । 
विशेषणका लक्षण है-- कार्यान्वय्रित्वे सति ध्यावतंकल्वम' अर्श॑त्‌ बिधेयके साथ अन्बयी होकर 
जो लक्ष्यकी अन्य पदार्थोसे ब्शदृत्ति करे। जैसे 'नीलोबलमानय! ( नील कमल लाओ ) 
इत्यादिमं नील है-विशेषण, विधेव--आनयनमें नीलका उल्लल द्वारा अन्यय भी होता है और 
रक्त उत्तलसे व्यावृत्ति भी करता है । इसलिए उसलका नैल्य विशेषण है । उपलक्षणीमृत 
पदार्थमे अतिव्यासिका निवारण करनेके लिए. कार्यान्वय्रित्ते सति' यह विशेषण दिया गया 
है, जैसे 'यत्‌ काक्‍वत्‌, तत्‌ देवदच्यहम! (जो कौवाला है, वह देवदतका घर हे) 
इसमें विधेय है देवदरतणद॒त्व, उसका काकके साथ किसी ग्रकास्से अन्वय है नहीं, परन्तु अन्य 
गहकी व्यावत्ति तो काक करता है, इसलिए उपलब्धश काकमें दोपनिवारण करनेके लिए 
सत्यन्त है। यदि केवल यही विशेषणका लक्षण क्रिया जाय कि जो कार्यान्‍ववी हो वह विशेषण 
है तो यह युक्त नहीं दे. क्योंकि विवेयकरे साथ विशेष्यया भी अन्चय द्ोता है, अतः 
विशेष्यमें विशेषणत्वका प्रसकज्ञ हठनेके लिए विशेष्यदल - व्यावर्तकत्वदल--अवश्य देता 
चाहिए । उसके देनेसे विशेष्यमें अतिप्रसज्ञ नहीं है । 

'कार्यानन्वथित्वे सति व्यावतंकत्वे सति कार्यास्वयकाले विद्यमानत्वम्‌ उपाधि: 
लब्ुणमः अर्थात्‌ पिवेयके साथ अन्बयी न द्वोकर, विशेष्यका व्यावतंक होकर कार्योन्वय- 
काले विद्यमान हो, वह उपाधि है। जैसे--लोदित स्कश्किमानय ( रक्त स्फटिक 
लाओ ) इसमें स्फटिकसबन्निद्ठित जपाकुसुम स्फटिकक्ता विशेषण नहीं है, उपाधि है, 
क्योंकि. आनयनसूप विधेयरम जपाकुसुमका किसी प्रकास्स अन्य नहीं द्वोता है 
और अन्य स्फटिकसे व्यावृत्ति अवश्य करता दै। इसमें कार्यानत्वयित्वे सति” यह सत्यन्त 
बविशेषणम अतिपसक्तिके निरासके लिए दिया गया दे । और द्वितीव सत्वन्त देनेका प्रयोजन 
इस प्रकार है, कहींपर यद कहा जाव कि काकवदू रद प्रविश! ( काकवत्‌ झदमें प्रवेश कगे ) 
इसमें प्रवेशरूपकार्यके अन्वयक्रालमें कदाचित्‌ डैक्योगसे उपलक्तणीभृत काक अन्यत्र चला 
गया और दूसरा कौश्रा उस स्थलर्म आ गया उस समवर्म आये हुए नवीन काकर्से का्यनित्व- 
बिस्वे सति अन्वयकालबिद्यमानत्वरूप उपाधिका लक्षण द्वोनेसे अतिव्याक्ति हो जावगी, अतः 
इसके भज्ञके लिए. द्वितीय सत्यन्त दिया, इसके देनेंसे आगत नवीन काकर्मे दोत नहीं हे, 
क्योंकि वह व्यावर्तक नहीं है | इसी स्थलर्म उपलक्षण काकमे अतिन्वासिके वारण करनेके 
लिए; कार्यान्वयकालमें विद्यमानत्वरूप विशेष्यदल दिया। कार्यके अन्वयक्ालमें दैवयोदसे 
डपलक्षुण काककी स्थिति हो सकती है । इससे उपलक्षणमें अतित्यासि वारणके लिए 
विद्यमानत्वमें 'नियरमन! यह विशेषण भी देना चाहिये | इसलिए कार्यान्ववकालमें नियमतः जो 
रहें, यह विशेष्य भागका अर्थ हे । कार्वान्वयकालमें निवमतः काक रइता नहीं दै, अतः दोष 
नहीं है, यह भाव है । इसका अधिक विचार अन्यत्र कृष्णालझ्जास्म्याख्यामें ४० १९४ चौं० 
मु० काशीर्मे देखना चाहिए | 


साझीकी अनाइतताका क्किर /. भाषानुवादसहित श्र 


ननृक्तरूपस्थ साक्षिणः चैतन्यमात्रावरकेणअश्ञानेनआवरणमबजेनीय- 
मिति कथमाइतेना5विद्याहक्लारादिभानमिति चेत्‌ । 


अत्राह राहुक्त्‌ केवितू तस्य स्वाइुतभास्यताम्‌ ॥ ९5॥ 


इस विषयर्मे--राहुके समान अर्थात्‌ जैसे राहुका प्रकाश राहुते आइत चन्द्रमए्डलसे 
ही होता है, वैसे ही अविद्याका प्रकाश श्रविद्यासे आबत साक्ीसे ही होता है, एस भी--कुछ 
लोग कहते हैं ।। ६६ ॥ 


रोहुवदविद्या स्वाशतप्रकाशग्रकाश्येति केचित्‌ | 


अब यह शह्ञ होती है कि पूर्वोक्त कक्षणसे रक्षित साक्षो अवश्य चैत्न्यमात्रकी 
आबृत करनेवाले अज्ञानसे आबृत होगा, अतः अज्ञानावरणसे आवृत साक्षीसे अहडार 
आदिका भान कैसे होगा : # अर्थात्‌ किसी प्रकारसे भी नहीं हो सकेगा, परन्तु यह 
शह्ढा युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि-- 

राहुके समान अविदा स्वाबृत प्रकाशसे प्रकाशित होती है, ऐसा कुछ लछोग कहते 
हैं ।[ तातलये यह है. कि अहणके समय चन्द्रमण्डल राहुसे आच्छादित होता है, 
परन्तु उस समय राहुका प्रकाश चम्द्रसे हो होता है, जो कि चम्द्र राहुसे आइत है। 
इसी प्रकार यद्यपि अवियासे साक्षी आजइत है, तथापि उस अविदयाका प्रकाश स्वावृत 
साक्षीस ही होता है ) | 


# साक्तिगोचर अपरोक्ष कृत्तिसे साज्षीके आवरणका भक्न होनेपर आवर्य॒से रहित साक्षीसे 
अविदा आदिका मान हो सकता है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि “अविश्ा आदिका 
भान केवल साक्षीसे दी होता दे! इस सिद्धान्तके साथ विरोध होगा, कारण उनके भानमें 
इस प्रकाऋ वृत्तिका श्रवलम्बन करनेसे साज्ञीसे श्रतिरिक्त इत्तिकी मी अपैक्षा हुई | दूसरी बात 
यह भी है कि मनमें करणृत्वका भो आगे चलकर निराश किवा जायगा, इससे करणके श्रभावसे 
साक्षीको अवलम्बन करनेवाली तदाकार दत्ति भी नहीं हो सकती है | और श्रहक्कार आदिकी 
सत्ताके कालमें उनके संशय आदि नहीं होते हैं, इसलिए सदा उनका प्रकाशस्वरूप साक्तीके 
साथ सम्बन्ध है, यह कहना चाहिए, | यदि कादाचित्क इत्तिसे उनका भाग माना जाय, तो 
डनके सदा मासमानत्वके साथ भी वियेध होगा, इसलिए केवल साक्षिमास्वत्व ही अहक्लार 
आदिम स्वीकार करना चाहिए, परन्तु यह नहीं हो सकता है, क्योंकि वह साक्िचैतन्य तो 
अजानसे आइत है । और साक्तीरूप चैतन्यसे अन्य चैतन्यका ही अज्ञान आवरण फरता दे, 
यह भी नहीं कह सकते हैं, क्योंकि अशानका हम्पूर्ण चैतन्यकोी आज्त करना स्वभाव है। यदि 
इठात्‌ इसे नहीं माना जाय, तो साक्षिचेतन्यसे अन्य चेतन्यर्म भी आवरणका श्रभाव प्रसक्त 
होगा, यह प्रश्नका आशय दे । 

२५, 


शर््क हे सिद्धान्तलेशसंग्रह 


कृति; । 
कल्प्यते परतुतस्तेष्‌ संशयादेरदर्शनात्‌ ॥ ९७ 
बस्तुतः आविद्या, अन्तःकरण और अ्रन्तःकरणके धर्मोके अवमासक साक्षीरूप चैतन्यकों 
छोड़कर त्रन्य चैतन्यकों अबिया आवृत करती है, इस प्रकार--अविद्या आदियमें संशय आदिके 
न देखनेसे--कल्पना की जाती है ॥ ६७ ॥ 
वस्तुतो5विद्याउन्तःकरणतद्मीवभासक साविलैतन्यं विहायेवाउज्ानं 
न्यमाृणोतीत्यनुभवानुसारेण कत्पनान्न कश्चिदोष१ | अत एवं सबंदा 
तेषामनाइ तप्रकाशंसर्गात्‌ अज्ञानविपरीतज्ञानसंशयागोचरलम्‌ । 


स्वाध्चेदनावुत: तात्ती भासेताउस्प खुखात्मता । 
ग्रेमापदलाद. मालेव परिच्छेदादतमता ।| ९८ ॥ 


यदि साक्षी चैतन्य आधत नहीं है, तो सवंदा तदभिन्त आनन्दका प्रकाश होना चाहिए १ 

( कहते हैं ) होता ही है, क्योंकि आत्मा परम प्र मका विपय है, उपाधिसे आनन्दके परिच्छिन्न 
होनेसे तृप्ति नहीं होती है ॥ €८॥| 

साबिवेतन्यस्थाउनाइतले वत्सरूपभूतस्या55नन्दस्याइपि. प्रकाशा- 

पत्तिरिति चेत्‌, नः इष्टापत्ते; | आनन्दरूपप्रकाशग्रयुक्तस्याउ5त्मनि निरुषा- 


वस्तुस्थितिमं सादिचित्यको, जो अविया, अन्तःकरण जऔर अतः- 
करणके धमे सुख आदिका प्रकाशक है, छोड़कर अन्य चैतम्यको ही अन्ञान 
आवृत करता है, ऐसी अनुभवके अनुसार कल्पना करनी चाहिए, इसलिए 
किसी दोषको प्रसक्ति नहीं है। अतएव--साक्षी चैतस्यसें अतिरिक्त चैतन्यका हो 
अज्ञान आकण करता हैं, इसीसे---व्रे असःकरण जौर तद्धम जादि सदा अनाबृत्त 
प्रकाशकें साथ सम्बद्ध होनेके कारण अज्ञान, विपरीत ज्ञान और संशय आदिके विषय 
नहीं $ होते हैं । 

यदि साक्षी चैतन्य सदा अनाबृत है, तो उसके स्वरूपभूत आनम्दका मी 
साथ-साथ प्रकाश होना चाहिए ? नहीं, यह शद्भा युक्त नहीं है, क्योंकि यह 


+ अविद्याके भावरूपलमे, अहड्ारके अनात्मतवमें, सुख, दुख, आदि जृत्तियोंके अनात्म- 
धर्मत्वमें अशान, विपरीतशन आदिके होनेते यह कैसे कह सकते हैं कि अविद्या आदि संशय 
आदिके ग्रोचर नहीं हैं! इस अक्भापर यह उत्तर हें कि अविद्या आदिके सच्तकालमें 
आविद्यादिसन्वप्रकारक अज्ञान, 


संशय आदि नहीं होते हैं, इसलिए: पूर्वोक्त आशझ्ञा नहीं हो 
सकती हे, यह भाव है । 


वहर्सप आनन्दर्ा अनावृतल-विच्यर.) भाषानुवादसहित १६५ 


विकप्रेम्मो दर्शनात्‌ | 'भासत एवं पस्सग्रेमास्पदत्वलक्षणं॑ सुखम' इति 
क्विरणाथ ॥ १४ ॥ ४ दु के विशे' 
स्यादेतत्‌---इंदानीमप्यानन्दप्रकाशे मुक्तिसंसास्योरविशेषप्रसन्न: 
ननु कल्पितभेदस्य साक्ष्यानन्दस्य प्रकाशेषपि अनबच्छिन्नस्य ब्रह्मा- 
नन्दस्याउडबृतस्थ संसारदशायामप्रकाशेन विशेषो<5्स्तीति चेत्‌, नः आन- 


आपत्ति इष्ट ही है अथीत्‌ उस साक्षीके स्वरूपभूत आनम्दका अकाश होता ही 
है, क्योंकि आनम्दरूपके के प्रकाश होज़ेसे ही आत्मामें निरुपाषिकर प्रेम बेखा 
जाता है। इस प्रकृत अर्थमें विवरणकारने कहा मी है कि जिस सुखका 
लक्षण परमप्रेम-विषयत्व है, वह सुख भासता ही है [ कारण हक सुख 
( आनन्द ) साक्षिचैतन्यसें अमिन्न है, अतः स्वरूपानन्दके प्रकाशमें कोई हानि 
नहीं है ]॥ १५ ॥ 

यह शह्डा होतो है कि यदि संसारदशामं भी आत्मस्वरूप आनन्दका 
प्रकाशः होता है, तो मुक्ति और संसारम कोई विशेष नहीं होगा? [ इसमें साक्षि- 
छरूप आननदका संसारदशा्में प्रकाश मानना अयुक्त है, यह पूर्वपक्षीका 
भाव है ]। 

परन्तु इस शड्ढाका अवसर नहीं है, क्योंकि साक्षिस्खझप आननन्‍दका, 
जिसका कि विम्बभूत आनन्दसे भेद कृल्पित है, प्रकाश होनेपर भी्‌ संसार- 
इच्चामें आब्ृत होनेके कारण अवच्छिन्न अद्यानलका प्रकाश न होनेसे मुक्ति 


सारदशामें है, तो यह भी हीं हे, 
और संसारदशामें विशेष हो सकता है, तो यह भी समाधान युक्त नहीं हें, 


# तास्पँ यह है कि लोकमें जिन जिन पुरुषोंको आननन्‍्दका अनुभव होता ६, उन उन 
पुरुषोंके अनुभवके विषय आन-दर्म प्रीति अनुभवश्तिद्ध दे | इसलिए, प्रकाशम्ान झावनद 
प्रीतिका विषय है, यह सिद्ध होता है, अतः दुःखदशामं भी प्राशिमात्रको अपने-अपने श्रात्मार्म 
प्रीतिके देखनेसे आत्मविषयक प्रीति भी प्रकाशमान आननन्‍्दविषयक है, उह सिद्ध होता है, 
पुत्रादिविषयक जो प्रीति है, वह तो ओपाधिक है, क्योंकि बहांपर भा जो खुखसाधनता- 
रूप उपाधि है, तत्पयुक्त ही आत्मसुखकी अभिव्यक्ति देखी जाती दै झर उसके अभायमें 
अनात्म पुत्र आदिसे प्रीति गी जाती हे | इसीलिए यह श्रुय हैं-- आव्मनस्तु कामाव 
सर्वे प्रियं भवति! ( आत्माक्षे स्वार्यस ही सभी प्रिय हात दे ) | अतः आत्माका आनसद प्रका- 
शित देता है, यह अवश्य मानना चाहिए । यदि न माना जाय, तो श्र तिसिद्ध निशप्राधिक यीति 
अध्माममे नहीं होगो, क्योकि प्रीति प्रकाशकन अआआनम्दुविपयक दी होती है । अतः साइवासन्दक 
भकारासे इष्टापत्ि शक्त द्वी है | 


नन्ववच्छिक्त: साक्ष्यानन्दः सातिशयः साधारणादनतिस्पष्टात्‌ ह 
के 222 स॒षृप्ि धर 
वैषयिकानन्देष्पतिशयानुभवात्‌। अनवच्छिो अक्यानन्दस्तु मिरिक, ः 


क्योंकि आनम्दर्में अनबच्छेद अं; थे नही है जीर केबल आतक्‍का फपय 
द्‌ अंश पुरुषाथ नहीं है और केवल आनन्दका संधार 
म्दका संसार- 
दशामें भो अपरोक्ष प्रदरश होता है ! | शट्डा तथा समाधानका ताल यह हे कि ् 


सक्षीरूप आनःदका अर्थ है---अविया्मं आनम्दका प्रतिबिग्, इस अतिबिम्बमूत 


आनन्दका विम्बभूत आनरदसे अवश्य करिफत भेद है, अन्यथा विम्बप्रतिबिग्ब- 


भावक्री उपपत्ति ही नहीं हो सकेगी। इसीलिए संसारदशार्में अनावृत्त साक्षि- 


स्वरूप प्रतिबिम्बानन्‍्दका प्रकाश होनेपर भी बिम्वभूत ्रह्मानन्दका प्रकाश नहीं होता 


हा 0 ही भी है कि प्रतिशरीर साक्षीरूप आनम्द मिन्न-मिन्न है 
हक व्रच्छित्त आनम अतिशरीरें मिन्न नहीं है, अतः संसारदशा और मुक्ति 
हे लक भेद है। इससे मुक्ति और संसारदद्ामें अविशेषप्रसक्तिरूप 
के ! ईश्षपर उत्तरदाताका वक्तव्य यह है कि संसारइझासे मोक्षम जो 
हे है, क्या वह अनबच्छिन्न आनम्दके स्कुरणसे ही या केवल ऑक ह्दी 
2352 है! अग्रमकटप युक्त नहीं है, क्योंकि अनवच्छित्र शब्दका अर्थ 
“7 मैदाभाव, इसको यदि आनम्दसे मिन्न मर्नें, तो वह पुरुषार्थ 
बज होगा, ले अपुरुषार्थवस्तुनिबन्धन विशेष अर्थात्‌ अनकच्छेड्यबुक्त 
जा 33680 ्दै । यदि अवच्छेदामावकी आनन्‍्दरूप मानाक्क 
28-23 आह प्यवसत्न होगा अर्थात्‌ आनन्दका स्फुरणमात्र हो 
००4. हे र्न्तु यह भी आयुक्त हे ४ क्योंकि संसारदशामें भो आनन्दका 
कर तो है ही, अतः संसार और मुक्तिमें अविशेषप्रसड़का मह्ञ कोई भी 
नहीं कर सकता है ।। 
के 
अकारान्तरसे आझ्ज्ला होती हैं कि संसारदशार्मे अतिशरीरमे 
डक अकाझ्ित न होनेवाला साक्षीरूप आनम्द्र डत्कर्ष और अपकर्ष 
मे 8 न 2 है, क्योंकि हे सुषपतिसाधारण आननदसे, जो अति- 
न देते है, लक लक आदि विष्रयजन्य आनमन्‍्दोंमे अतिस्पष्टना - 
: और सुक्तिकालीन अद्यानन्द एकरूपसे प्रक्ाक्षमान एवम्‌ उत्कर्ष 
है # काल्पत अभाव अधि 
भदामाव श्ानन्द्रूप ही होगा 


से झेता दै, इसलिए आनन्‍्दरूप अधित्रानमे रइनेवाता 
तिनिफ्तः नहीं होगा, बह भाष है । 


पाज्लीरूप आनन्दका अनावृतखनविचार ] भाषानुबादसहित .. श६७छ 


आनन्दवल्ल्थां मानुषानन्दाद्यत्तरोत्तशतगुणोत्कपोंपवर्णनस्थ अश्यानन्दे 
समापनादिति चेत, नः सिद्धास्ते साक्ष्यानन्दविषयानन्दब्रह्मानन्दानां 
वस्तुत एकल्वेनोत्कपोपकरषोसम्भवात्‌ । मानुषानन्दादीनाम॒तरेत्तरय॒त्कर् 


और अपकर्षसे रहित है। [तालयीर्थ यह है कि सुषुप्तिकालम प्रकाशमान 
साक्षीरूप आनम्द अवश्य स्पष्ट है, इसीलिए तो जाम्रदू अवस्था 'मैं सुखपूर्वक 
सोया यह स्मरण होता है, छोकमें स्पष्टटपसे जिस आनम्दका अनुभव किया 
जाता है, उसोका पुनः स्मरण द्वोता है, स्पष्टटया अननुभूत आनादका स्मरण 
नहीं होता है, परतु सौषुप्त आनन्दकी अपेक्षा कुसुबमाला, चन्दन आदिसे 
प्रादुर्मूत आनन्द अधिक स्पष्ट होता है, इसलिए सांसारिक आनम्द सातिशय ज़ोर 
प्रतिशरीर मिन्न-मिन्न हुआ करते हैं | मक्तिकालमें ऐसी अवस्था नहीं है, क्योंकि 
उस आननदका कल्पित भेद या अतिशय नहों भासता है, किसु उस 
कालमें एकरूप, झुद्ध और उत्कर एवं अपकर्ष आदि धर्मेसे शुन्य अह्यखूप आनद 
मासता है, अतः संसार और मुक्तिमें विशेष नहीं है, यह कहना अनुचित है]। 
क्योंकि हे आनन्दवल्लीमें मनुप्यके आनम्दसे लेकर उत्तरोत्तर आनम्दोमे 
किया हुआ शतयुण उल्कर्षका वर्णन अद्याकन्‍द्मे ही समाप्त किया गया है, 
[ अतः सांसारिक आनन्द सातिशय है, और वह मुक्तिमें नहीं रहता है], 
परन्तु यह भो शझड्डा अनुपपन्न है, क्योंकि सिद्धान्त साक्षीरूप , 
आनम्द, विषयानन्द्र और अश्मानन्द वस्तुतः अभिन्न ही हैं, अतः उत्कष और 
अपकर्ष आनम्द्म हो ही नहीं सकता | यदि इसमें शड्ढा हो कि मनुष्य. आदिके 


# आउैन्दबल्लीकी श्रतिम ऐसा वर्णन मिलता है--एक सावमौम राजाके आंनन्‍्दसे 
रौरुना मनुष्य गन्वर्वके आनन्द होता है, और एक शओेजिय कामरहित ( आहाण ) को भी दोता 
है, और इनके आनन्दसे सौगुना आनन्द एक टेवगन्धवको होता है। इस ग्रकार क्रमशः वर्णन 
करते-करते आखिर बह्ममें सम्पूर्ण आतन्दोंकी परिसमाति बतलायी गई हे, अर्थात्‌ ब्रह्मानन्दसे 
बढ़कर और कोई आनन्द नहीं है, सत्र आनन्द उस अल्मानन्दसे निकृष्ट , निकृष्टतर ही 

- हैं, ऐसा कद्दा गया है । इस विभयकों अधिक जाननेके लिए निम्नलिखित मन्त्र देखिये-- 
ध्सैपानन्दस्य मीमांसा भत्रति; युवा स्वात्‌ साथु युवाध्यापकः। आशिष्ठो द्रदिशें बलिएठ!। 
तस्पेय॑ प्रथिवी सर्वा विच्स्थ पूर्णा स्थानू | से एक मानुप आनन्द: ते ये शर्त मानुषां 
आनन्दा:। स एको माडुप्यगन्धर्वाणामानन्दः । श्रोत्रियस्य चाक्ामहतत्व । ते ये शत मनुष्य- 
गन्धर्वाणामानन्दाः ) स एको देवगन्धर्वाणामानन्दः । ओजियस्थ चाकामहत्स्थ। ते ये शर्त 
डबगन्धर्वाणामानस्दा: इस्वादि [ तेतिगेएनेंपत्‌, अह्मानन्दबल्ली अनुवार ८ )। 
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श्ध्द सिद्धान्तलेशसंग्रह (अभ्म. परिच्केदे 


शुतिबंदतीति चेत्‌ ३ को वा जूते श्रुत्िन वद़तीति | किन्तु अद्वेतवादे 
तदुषपपादनमशक्यमित्युच्यते । 
नन्वेकस्थेद. सोरालोकस्य करतलस्फटिकदपेमाथमिन्यज्षकविशेषोष- 
धानेनअभिव्यक्तितारतम्यदशंनादेकस्वे5प्यानन्द्स्यअभिव्यज्ञ कसुखपृत्ति मेदोप- 
धानेनअभिव्यक्तितारतम्यरूपमुत्कर्षपकर्षवर्ल॑ युक्तिमिति चेतू, नः दृष्टान्ता- 
संग्रतिपत्ते: | सबंतः असृमरस्य सौरालोकस्य गगने बिना कस्तलादि- 
सम्बन्धमस्पष्ट प्रकाशमानस्य निम्नतले प्रसमरस्य जलस्येव करतलसम्बन्धेन 
जम 7 >> लल जनम बज किट 
आनम्दका उत्तरोत्त' उल्कर्ष श्रुति कहती है, तो यह कान कइ़ता है कि श्रुति : 
नहीं! कहतो है / अर्थात्‌ श्रति आनम्दका उत्कर्प कहती तो अवश्य है, परन्तु 
अद्वैतबादमें उसका उपपादन करना असम्मव है, यह हमारा ( पूव॑पक्षोका ) 
अभिष्राय है। यदि यह कहा जाय क्रि जैसे सूर्यके तेजके एक होनेपर भी : 
करतल, स्फटिक और दर्पण आदि विशेष अमिव्यक्क पदार्थोके छ उपधानसे 
आलोकामिव्यक्तिमं कुछ तारतम्य देखा जाता है, वैसे हो यत्रपि स्वतः आन : 
एकरूप है, तथापि अभिव्यज्ञक सुखद त्तिविशेषके उपधानसे आननन्‍्दंकी अभिव्यक्तिमें 
तारतम्यरूप उत्कर्प और अपकर्ष हो सकते हैं ? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 
आपका दिया हुआ जो इृष्टम्त है, उसमें हमारी सम्पतिपत्ति--सम्मति नहीं | है, 
क्योंकि जैसे स्वभावत: निम्नवू-भागमें गमनशीरू अछकी करतलके सम्बन्धसे गतिका : 
प्रतिबन्ध होनेपर एकस्थानमें उसका अधिक जमा हो जाता है, वैसे हो सर्वत्र 
गमनशील सूर्यका तेज, जो गमनमें किसो करत आउदिके सम्दस्पधके बिना . 
% तातयय॑ यह है कि कस्तल आदिके सम्बन्धके त्रिना वेजकी जो आकाश अभिव्यक्ति 
झैती है, उसकी अपेज्ञासे करतलमें अधिक अभिव्यक्ति होती है, करतलकी अपेक्षा स्फटिकर्म : 
अधिक होती हे, उसकी श्रपेज्ञा दर्पण अधिक होती है, यद अनुभवसिद्ध दवै | इसीके अनुसार : 


आयनन्‍देकी अभिव्यक्षक बृत्तियोंके प्रभावसे साह्ीरूप आनन्द मी उत्कर्ष और अपकर्ष हो < 
सकता है, यह पूव॑पद्धकर्ता ( स्रिद्धान्ती )-का वक्तव्य है | 

+ उत्तर देनेवाले पूर्दवादीका भाव यह है कि आपका आननन्‍्दके विपयमें आलोक 
इृष्टान्त दम हमें मंजूर हो सकता है, जन्र कि स्वतः तेज एक व्यक्ति हो, परुवु आलोक एके 
व्यक्ति तो है नहं, क्योंकि वह अनेक किस्णोंका समूह रूप है । और एकस्वरूप भी नहीं, कारण 
ततू-तत्‌ स्थानोंमें किरणॉकी अल्पता और बराहुल्य आदि नाना स्वरूप उपलब्ध होते हैं, 
अतः आलोकके दृष्हान्तसे साक्षीरूप आऑकन्दका तारतम्य सिद्ध नहीं कर सकते । 


साक्षीरूप आनन्दका अगावतख-विचा।. भाषानुवादसहित . १६६ 


गतिप्रतिहतोी इहुलीभावादधिकप्रकाशः , मास्वरदर्षणादिसम्बन्धेन गतिप्रंति- 
हतौ वहुलीमावात्‌ तदीयदीसमिसंवलनाच ततोःप्यधिकप्रकाश इति तत्राउभिव्यज्ञ- 
कोपाधिकाभिव्यक्तितारतम्यानम्युपगमात्‌ ! 02४ 
सौरालोकव॒त्‌ अनवच्छिन्नानन्दस्पा5स्पष्ट ता, करतलायवन्छित् - 
इसलनिजान्टरघो का मिसयकि रत मक्तितः संसारस्थैवा5म्यहिंतत्वापततेश् । 

एतेन संसारदशायां प्रकाशमानो5प्यानन्दो भिथ्याज्ञानतत्संस्कार- 
विज्षिप्नतया तीज्वायुविज्चिप्प्रदीपप्रभावदस्पष्ट ग्रकाशते, . मुक्तो 
तदभावात्‌॒यथावदव॒सासते' इत्यपि निरस्तम्‌ । निर्विशेषस्वरूपानन्दे 


अस्पष्ट प्रकाशमान है, उसको करतलके सम्ब्धसे गति रुक जाती है, ह्स 
अव॒स्थामें वह (तेज) एकत्र जमा होकर अधिक प्रकाश करता है और अति निमेक 
दर्पण आदिके सम्बन्धले तेजको गतिका प्रतिरोध होनेपर तेजकी जमावट और 
दर्षणकी प्रभाके सम्मिश्रणसे करतरूगत अकाशसे भी अधिक प्रकाश होता है। 
अतः तेज:स्थरूमें अभिव्यज्ञषक उपाधिके तारतम्यसे अभिव्यक्तिमं तारतम्य नहीं माना 
जाता है। [ किम्तु जमावट प्रयुक्त ही तारतम्य है ]। यदि कथब्ित दृष्टान्तको 
मान लें, तो गगनमें गतिशीरू सुर्यके आलोकके समान अनवच्छिनत आनन्दमें 
अस्पष्टत होगी और करत आदिसे युक्त सूर्यके आलोकके समाव सुखाकार 
वृत्तिसे युक्त आनन्दकी अधिक अभिव्यक्ति 8५ पक मुक्तिकी अपेक्षा 
ं त्‌--समीका अभोष्ट प्रसक्त होगा # 

ह 2 निरस्त हुआ समझना चाहिए कि संसारकारमें आनन्द प्रकाशनान है, तो 
भी मिध्याक्ान । और मिश्याज्ञानके संस्कारसे विक्षिप्त होनेके कारण तीज़ बायुसे संचालित 
दीपकी प्रभाके समान वह अस्पष्ट-सा प्रकाशित होता है, और भुक्तिमें तो मिथ्याज्ञान 


# अर्थात्‌ सांसारिक सुख ही मुक्ति-सखकी अपेक्षा अधिक उत्कूडट और आग ह 
होंगे, अतः म॒क्तिके उद्देश्यसे मुक्तिके साधनोंमें किसीकी प्रइत्ति नहीं होगी, यह भा है 

+ देंद्वादि अनात्म पदार्थोमें आत्मत्वग्रइ और वस्तुतः 2222 सम्पस्थसे वक्चित कद 
आत्मोयत्वप्रह ही मिथ्याज्ञान है। यही मिध्वाशान जाग्रत्‌ अवस्थामें त्वरूपानन्दके निकल 
विज्लेपः और उसकी अस्पष्टताका आपादक है, और इसी मिध्याज्ञानसे 2 08 संस्का 
सघुत्तिकालमें प्रकाशमान आलननन्‍दके विज्षेषक और पुरुषार्थत्वके विनोशक ैं, को की ड 
कर्मके बलठे सभी घीव सौषुपत आनन्दका त्याथकर जाग्रत्में आ जाते हैं। सा या, 
सौषुत आानन्दकी अ्रमि वात नहों कतते, यह शड्काका सख है और दोषप्रभा श््न्त 


कल कक पड 2 नेक और की 


सम्भवात्‌ | 
!। तस्मात्‌ साज्यानन्दस्याउनाइतत्वकल्पममयुक्तम्‌ | 


साज्षिरदुपाधिमालिन्यादब्यस्तादपकर्षतः | 
सुखापकर्षमद्ेतविद्याचार्या: प्रचन्चते ॥ ९९॥ 


अद्वैताचार्य कहते हैं कि सं: 
॥ संसारावस्थारम सा 
सुखका अपकर्ष अर्थात्‌ तारतम्य है | ६६ ।। ्वीमें अध्यत्त उपाधिके मालिन्यरूप अपकर्षसे 


अप्राहुरद्वेतविद्याचाया: 
।यो:---यथा अत्युत्कृषटस्पेकस्येव धवलरूपस्य मालि: 


आदिके ६2 रहनेसे से पृणरूपः के 
हे से आनन्द प्रकाशित होता है अत; संसार और 
है] 


मुक्तिदः नन्‍्द प्रकाशमान 
हे में विशेष षि है, क्योंकि जब निर्विशेष आत्मस्वरूप आग 
है, तो उस दुश।| मे विक्षेपदो पसे अप्रकाश्ममान ञौ र्‌ मुक्ति क्ते पदशाम $ प्रकाशमान 
' शिः 


आनन्दका दृश्टन्तके समान कोई 
जातिरूप या अवयवरूप क्शिष 
रा रूप 
इससे साक्षोरूप आनम्दकों अनावत मानसा अयुक्त है | 2 


इस आश्षेपके समाधान अड्ठे 
त्रान्म अद्भैतविद्याचाय कहते हैं कि जैसे अत्यन्त 


/  % दोफयमाक लावबब देश ऋ पाप 7 दे 7 उदय 7-++_ 
होनेसे प्रबल न्प 
विज्लेपसे श्रथवा प्र बल बायुके प्रभावसे 
भागत मास्वस्तवक्े उसके कुछ अवयवोंके 
झोनेपर भी उसमें अल मारता चाु द्वार ग्रतिवन्‍्धरूप किल्षेपसे दीपप्रमाके अ 
रहित अक्ञानन्दकै-न तो सं उत्पन्न हो सकती है, पर- भाके प्रकाशमान 
“न तो संस्कार या मिथ ५ परन्तु अवयव, गुण आदि 
प्रतिबन्ध हो! सकता याशानसे--अवयवका विनाश या गदि विशेषसे 
॥ है, अतः तथ्ययु यवका विनाश या किसी गुरविशेषका 
किए ५ त्त्‌ णविः 
मर जा | अवश्य सा काका साला नहीं आवक । 
ड्ढीं हे नो यह पूव॑पत्तीका भाव है | ४ और संसारमें व्ेलक्षुस्थकी सिद्धि 
साधारण मल पणप्रें 
अध्यस्त होता दै, और का इयंणर्म पड़ हुए धवलख्यके प्रतिबरिम्ममें साथ हा 
अधिक अपर कह होता मत दर्पणर्मे प्रतिबिम्बित धबलरूपमें गस्णु अपकर्ष 
अपेक्षा अत्यन्त निकृष्ट अपकर्प हा तिले अत्यन्त मलिन दर्षणमें प्रतिबिम्बित पक अपेचा 
ह अध्यस्त होता है, त्रेसे धावल्यमें पृवंकी 
+ पृ 


अद्वितीय ह अन्तःकरंणा 
द्वितीय अनन्दका अतिब्रिम्त्र देता है, तब साक्वीरूप है+ 200: जब निरतिशय और 


रूप आनन्दभावः झीः 
दर 44338 शा ता है । ओर पूर्व जन्मके किसी हक अत साक्षी- 
| आकार्स अन्तः के परिपाकसे 
बिम्बित आनन्द विषयानन्द करणकी दरत्ति होती खक्‌, 
कि के नामसे प्रति: त होती है, तब्र॒ उस बृत्तिमें 
बार्ता है--अस्तःकरणका-- कर होता है | यहाँपर यह बिः ने में प्रति- 
इन कई विषयोजे रथ बाप ४ उत्कृष्ट विषय-विशेषोंके बल ही 
निकृष्ट विषयक: श्घ दो त्तःकर्शुक सत्वगुण का सम्बन्ध & तह, 
साथ तम्बस्ध होगा, तो अखकरई होगा । इज तक दस कस 
तर अन्तःकरणुके सन्दांशके 


2 के का 


'अकाशमाने कप. विवेषदोपादमकाशगान्य इ्यपोत[[]. तर॒विदेषदोषादप्रकाशमानस्थ 
भाने तत्र विक्षेपदोपादपरकाशमानस्थ सुक्‍्त्यन्वयिनोउतिशयस्यञ 


हस 22 कपिल  म टस पय आयात सका गए अर अनावइतताका वि॥६ । जार 
पंसेषु प्रतिजिम्ते सत्युपाधिमालिन्यवास्तम्पात्‌ दज़ 
रे 


न्पतासतम्ययुक्तेप्वनेकेषु दर 


तत्र प्रतिबिम्बे धाबल्यापकर्ष स्तारतम्पेनाउध्यस्पते, एवं वस्तुतो निरतिशयस्यें- 
कस्पेव सहपानन्दस्पाउस्ताकरणप्रतिविम्बिववया साल्यानन्दमावे, प्रोक्तन- 
सुक॒तसंपत्यघीनविषयविभेषसंपवंशबुकपसोलनो प्कर्षरुपशुद्धितारतम्यपुक्त- 
सुखरूपान्ताकरणइंचिप्रतिबिम्बिदवया विषयानन्दमावे च तमोगुणरूपो- 
पाधिमालिस्पतारतम्पदोषादपर्ष स्तासमम्पेनाउध्वस्‍पते इति संसारदशायां 

तारतम्बेन सातिशयत्वाददपिः विद्यो- 


अकाशमानेम्थानन्दे अध्यस्तापकता मय यह स- अध्यस्तापकः 
व्यके तारतम्बसे युक्त अनेक दर्पणोमे-- 


उत्कृष्ट एक ही खेत रूपके--मालि 

प्र तिबिम्बित होंनेपर उपाविकी मलिनताके. बारतम्यसे तत-तत्‌ प्रतिबिम्ब 
धत्रत्ताका अपकर्ष तारतम्बसे अध्यस्त होता है, वैसे ही वस्तुतः निरतिशय 
एक ही स्वरूपानन्दके अन्तःकरणमें प्रतिबिम्बित होनेके कारण साक्षीरूप आनन्ड- 
मकें प्रा्त होनेपर और पूर्व पुण्यके परिपाकके अधीन विषयविशेषके सम्पर्केसे 


हुए सके उत्कर्ष और अपकर्षसे शुद्धिके तरतम्यसे युक्त खुखाकार । 
प्रतिबिम्बित होनेके कारण विषयानन्दल्वके प्राप्त होनेपर # तमोगुणरूप उपाधिकी 
मल्निताके तारतम्यदोपसे अपकर्ष भी तारतम्बसे अध्यस्त होता है । इसलिए 
संसारदशर्मे आनख्के प्रकाशित होनेंपर भी अध्यस्त अपकषके तारतम्यसे 


परिणामरूप दृतियाँ स्वरूपानन्दविपयक दँगी, तो अवश्य उस्कव और अपकर्षसें झुक्त होंगी, 


प्रतिब्रिम्य मी लत्कृ्ट ओर अपकृष्ट अवश्य होगा। इसलिए 
होनेसे सातिशय होनेके काए्ण तृप्ति 
अत; 


अतः उनमें पड़ा हुआ अ्रनिरदका 
संसारदशार्म प्रकाशमान आनन्दके उस्कर्पपकर्षसे युक्त 
नहीं होती है । और मुक्तिदशाम इस प्रकार सातिशयल न होनेसे तृतति ही रहती के 
विशेषज्ञ उपपत्ति हो सकती है, यह ताल है । 

& अन्ताकरणके सतत, सर ओर तमस्वरू होनेछे उसकी बूत्तिमें भी तमोगुणुकी 
अनुवृत्ति अवश्य होगी, और डसी वमोंगुणसे अपकर्षतारतम्यात्मक माहिन्यतारतम्यदोष 
वृत्तिनिष्ठ भी होगा, इसी दो! पिम्बत॑ भी अ्बोत्‌ विप्यानन्दर्म भी 


पके बलसे सच्ववूत्तिके प्रति 
तासतम्य अध्यत्त होता है, वेद भाव है 
+ संवारूशामे जो प्रकाशमान आनन्द अपकर्षतास्तम्थ अध्यक्त होता है, उससे 
_त साधारण आनन्‍्दका अनुभव कर 


वह आनन्द सातिशव होगा, इस अवस्थामें जो. अत्यस् 
रहा है, वह अवश्य उत्डथट आननन्‍्दवी अभिलाषा करेगा और उसका सम्थादन करेनेमें जीतोड़ 


बत्न करता हुआ आनन्‍्दसाथनत्वकी श्रान्विसे कदाचित्‌ छुम्खके साधनोंमिं भी प्रव॒त होकर 
अनेक योनियेमे जन्मप्रयुक्त दुः्खको-अन्थकी - ही प्रासि करेंगा, अतः कमी भी हु:खके 


निदृत्त न होनेसे उसे तृत्ति नहीं होगी, कई भाव है। 
रद 
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एवेति । 


सुखांशेष्स्पाइतों वाउत्ति न भावीत्यनुयूवितः | 
चिदंशोजनावृतो.. इत्या सौख्यव्यक्तित्तीवरे | १०० | 


साक्षीका सुखांश ता: योंकि 'इमें 
सुर बृत रहता है, क्योंकि हमें आनन्द नहीं है, आनन्द नहीं 


न हे 

सता है! ऐश अनुमव द्वोता है। और साक्षीका चिंदंश तो अनाबृत है। सुखकी 
अभिव्यक्ति-प्रकाश- अन्तःकरणकी वृत्तिसे होती ९, ऐश मो ; 
कहते हैं || १०० ॥ 


अन्ये तु--' थि 
ये तु-- प्रकाशमानो उप्यानन्दो 'मयि नास्ति, न प्रकाशते! इस्या- 


सातिश्यता होनेके कारण तृप्ति नहीं होंती है | विद्याका जाविर्माव होनेके पीछे, 
तो सम्पूण अपकर्षाध्यासकी निवृत्ति होनेसे आरोपित सातिशयलका निरास दोमेसे 
ऋतकझत्यता # होती है । इस प्रकार संसार और मुक्तिमें विशेष हो सकता है, अतः 
निरुपाधिक प्रेमकी विषयता होनेसे प्रकाशमान साक्षीरूप आनन्द अनाब्रत हे ह्ै। 

# कुछ लोग यह कहते हैं कि यथपि आनन्द प्रकाशम[न है, तथापि 


कुछ लोग 


क% सार से की नि ने को वश्य निश्वत्ति होगी, इस 
के हि 424 हनेते मुलाज्ञानके कार्यकी भी अवश्य निश्वत्ति होगी, इससे 
कह दि अध्याक्षकी निदत्ति हो जानेरे मुक्तिदशाम्में कृत्यकृत्यता है । झतकृत्यता- 
व हे अथे रै-“क्यम्‌-कर्तेव्यजातम्‌ , कृतम्‌ू-सम्पादित येन; इस प्रकारकी व्युस्य्तिसे-« 

सने अपना वास्तविक कर्तव्य सम्पादन कर लिया है, ऐसा पृरुष। ताल यह है कि पुरुषको 
जबतक कह नहीं हुआ है, टब्रतक दुःखकी निग्रत्ति या सुखकी प्रासिके लिए अनेक प्रकारके 
यज्ञ झ् पड़ते ह्ँ श्रोर विद्याके उदिव होनेरर तो रुखूर्ण डुःखौके विनष्ट होनेते उत्कृष्ट चल 
व पक दर्पणते 33% हंता है. वैसे ही--निरतिशय ब्रह्मखरूप आनन्दत्ष 
, अतः दु:खकी निबृत्ति या छुखकी प्राप्तिके लिए व तन 
[ 5 ए. किही यज्की आवद 
नहीं रहती है । इसीलिए मगवान्‌ पूर्णावतार भ्रीकृष्णचन्द्रने गौत/मैं कहा है-- पल 
“रहद्‌ बुष्वा बुडि 
की उस बुद्धिमान्‌ स्वात्‌ू कृतकृत्यश्र भारद 
£ निरतिशय ब्रह्मत्वरूप आनन्दकों अपरोक्तुरूपसे 
हि है जानकर 
( परिडत ) और इृतकृत्य हो जाता है, यह इसका माव है। 0 
इन मैं. पूर्व 
हक, लोगीके में पूवमतसे यह भेद है--साकछ्तीरूप चैंतन्यकों अनाइत माननैपर 
ठदभरन आनन्द भी प्रकाशित द्वोगा, श्रदः संधार और मुक्तिवेँ कोई विशे 


इस आक्लेपके मैं अद्वैतविद्ा चार्य सर 
क्षैपके सप्राघानमैं अद्वैतविद्याचार्यने कट्ा है कि साक्षीरूप आनन्द॒को अनाइत मानें तो 


( अथम परिच्छेद - 


ताक्षीरूप आनन्दका अनाइवल-क्चार । भांवालुवादस हित विज 


'--्प्लसजिा 


वचन्न्नचललच ता रद्द गहियिधाकल्पित 

बस्णानुभबात्‌ आदत एवं । एकरिर आंत साहिण्यविद्याकल्पितरूपमेद- 
सम्मवेन चैतन्वरपेणाउनावरणस्पाउप्नन्द्रूपेशासधवरणस्य चाउबिरोधातू । 
स्वरूपप्रकाशस्थाञ्ज्वरणा निव्तकतया प्रकाशमाने आवरणस्या5विरोधांब | लवदु- 
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#मयि नास्ति, न प्रकाशते' ( मुझमें वेदान्तप्रतियायय बअग्नलरूप आनन्द नहीं है, 


मुझे उस आनन्दका प्रकाशन नहीं होता है) इस प्रकारसे आवरणका अनुमव 
होनेसे आबूत ही है। यद्यपि साक्षी एक है, हो भी अविद्यासे कल्पित रूपमेदके 
होनेसे चैतन्यरूपसे अनावरण और आननन्‍्दरूपसे आवर्णके होनेमें कोई 
विरोध नहीं है। और [ आँगन्‍्तुक इत्तिकप प्रकाश ही जावरगढक़ा विरोधी 
होनेसे ] स्वरूपप्रकाश आवरभका निवर्तक नहीं हे, अतः खरूपके प्रकाश- 
मान होनेपर भी आवरण विरोध# नहीं दे । प्वदुक्तमथ ने जानामि 


मी संसार और सुर्किग विशेषता हो सकती है, इस मतर्यें साक्षीरूप आनन्दकों श्रावृत मानकर 
पूर्वोक्त आज्षेपका परिहार करके संसार ओर मोद्॒मैँ भिन्‍लताका प्रतिपादग किया गया है, 
साक्बीरूप आननन्‍्दको आबुत माननेठे ही यह प्रतीति उपपन्‍्न द्वोती है--'बेदान्तप्रतिपाच्च 
सूरूपानन्द मभमैं नहीं है और प्रकाशित नहीं होता कै, यदि उठे श्राइत न मानें, ता 
च्ववह्वरमँअतिपसिद्ध इस प्रतीतिका लोप प्रात्त होगा, इसलिए आनन्दके प्रकाशमान 
होनेपर भी ठंधारदशामँ डसे आबत मानना और मुक्तिमें अवसणके विध्वस्त दोनेसे उस 
परिपूर्णानरदका स्कुरण मानना चाहिए | इस यह शझ्क श्रक्श्य होती है कि यदि उसे शाश्वत 
मानें तो श्रनौषाघिक प्रेमविषयस्त्र आत्मा रुदा नहीं होगा, वर्योकि शरत्ति द्वारा हुआ 
आनन्द स्कृस्ण काद/चित्त हुआ करता है, परत यइ शाह अधुर्क है, क्योंकि आइत 
और प्रकाशमान आननन्‍दर्मे फलइलसे निरुपाधिक प्रेमविमयस्‍्वकी कल्पना करते हैं। इसीसे 
न्यासते एबं परमोमास्पदखलक्षणं खुजम! ( पस्म प्रेमास्पद्खरूप सुल्ल भाउता है) इस 
विधरुणके वचनका मी इसमें तालये है। इसी अभिप्रययसे प्रकाशमान!ं यह आननन्‍द॒का 
विशेष दिया गया है, अन्यथा भ्रक़ाशमान आनन्दकी आइत मानना श्रतिविष्द्ध होगा, 
यह माय है । 

& तात्पर्य यह है कि जैसे वस्तुस्थितिमँ एक ही चैतस्यमैं जीवत्म और ईश्वर्व उप दी 
धर्म माने जाते हैं, क्योंकि 'मैं ईइबर यहीं हूँ, किन्तु संसारी हूँ? और 'मैं साक्षात्‌ परमात्मा हूँ 
उतारी नहीं हूँ ऐसा अवस्थामेदसे ध्यवद्मार होता है, बैते हो 'में सुखी हूँ” इत्यादि शान 
आनन्द नहीं है, इस रूपते अहड्डारके अवमासके ज्ञानका आनन्‍दसे गेंद-व्यवहार होता है; 
इसलिए चित्च और आननन्‍्दत्व दो स्वरूप चैतन्य मःनने ही चा्िए,। इसी प्रकार जैसे 
शक्क ही चैतन्यमें जीवस्वाबच्छेंदेन अशान और ईश्वस्वावच्छेदन अशानके अमावकी कहानो 
की जाती है, वैसे ही अ्दृकारके अवर्मासक चितमे. आननन्‍्दावस्छेदेन आई तले और 
चिच्ाबच्छेंदेन अनाइतत्वकी कल्पना फलके अनुछार करनी चदिए । 


कक कक िप0ह गत। ०. ली 
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भावाभावेन 'बह्ठि न ज्ञानामि! ड्ति शमावरकाज्ञानाइमवप्रसज्ञत्‌ । 
तस्माधदवच्छिन्रमज्ञानं एकल कप पप्ज 7-७ वमिति परकाशमानेश्थज्ञान तदेवा5ब्वृतमिति प्रकाश प्रानेज्प्पज्ञान 
( तुमसे कथ्रित अध्क्रों मे नहीं जानता हूँ) इत्यादि स्थरूमें सामान्यरूपते 
आत्मक़े प्रकाश होनेपर भी आवरण देखा जाता है । इस विष्यमें शज्ज होती है 
कि #ल्वदुक्तमब ०? इत्यादि स्थरुमें आवरणरहित जो सामान्य आकर हे, 
तरवच्छेदेन विशेषके अ.वरणका अनुभव होता है, प्रकाशमान सामास्यमें 
सानन्‍्यका आवरण अनुभूत नहीं होता है, परन्तु यह भी युक्त नहीं हैः 
क्योंकि अन्यके आवाशणका अन्यावच्छेदेव भान नहीं होता है | इसपर यदि 
“है शक्ष की जाय कि सामास्यविशेषयाव नियामक है, अतः दोष नहीं है, 
तो यद्द भी युक्त नहीं है, क्योंकि इस विषयमें यह प्रष्ठ्य होता है कि सामास्य- 
विशेषभाव क्या व्याप्यय्यापक्रभावरूप है था उससे अतिरिक्त है ? द्वितीय 
पक्ष युक्त नहीं: है, क्योंकि व्यप्यव्यापकभावसे अतिरिक्त सामान्यविशेषभावका 
निरूपण ही नहीं कर सकते । यदि व्याप्यव्यपपक्रभावरूप ही सामान्यविशेषभाव 
माना जाय, तो धहिको मैं नहीं जानता हूँ! इस प्रकार वहिके आवारक अज्ञानके 
अनुमवस्थलूसें धूमके आवारक जानका भी अनुभव प्राप्त होगा। इससे 
यदवच्छिन्न ( जिप वस्तुसे विशेषित ) अज्ञान प्रकाशित होता हो, वही क्स्तु 
आध्त होती है, ऐसा मानना ४उल के के किपज 7२०० के प्रकशगान होनेफ भी अतः वस्तुक्के प्रकाशमान होनेपर भी 

& गुझने किसी एक शिष्यको उपदेश दिया--ओ्रानन्दकरद श्रीकृष्णचन्द्र परमात्मा हो 
वेदान्तोंसे शातध्य हैं और वह परमात्मा दुज॑नोंसे नहीं जाना जाद्या है? परन्तु इसपर भी मन्द 
शिष्यक्रो अज्ञान रहवा है कि आपने जिस परमाह्याऊे विपय्ये उपदेश दिव्रा है, उसे मैं न्ीं 


जानता । शिष्यत्रा तात्पर्य यह है कि महाराज : झत्वाक्य होनेसे आपके वाक्यका सामान्यत: 
कुछ श्रर्थ तो है, किन्तु वह विशेष रूपसे अतीत नहीं होता है, इससे उक्त वाक्वसे वक्याय लरूपसे 
सामान्य आकारके ज्ञात होनेरर भी वह्दी खासन्य आकार विशेष कसुफ़े आवारक अज्ञनडे 
विपयरूपसे प्रकाशित होता है। इसलिए खिदुकमर्य ने जानामि! इत्पादिमें जो आवरणका 
विपय है, वह प्रकाशमान नहीं है और जो प्रकशमान है, बह आवरणका विधय नहीं है, अतः 
उक्त अनुभव प्रकाशमान कतुझे आव्तस्वर्नें प्रमाण नहाँ है, यइ शड्ड करनेत्रालेका भाव ड्डै। 


साक्षीरूप आनन्दका अनाइतल-बिचार ] भाषानुवाद्सहित २०४ 


युज्पते । बुज्पते | अज्ञान च. यथा साक्यर्श विद्यय वेतन्‍्यमाइणोति, एवम. च यथा साक्त्यंशं विद्ाय 3:00 श03 
ननन्‍्दमपि तत्तत्सुखरूपबृत्तिकवल्ली करत बिहायेवाउज्यणेति | श एब टिक 
नन्दस्याउप्त्रणाभिभवः । स चाउञ्वरणामिमवः प्रत्यूषष दा ऐप 
उमिकवत्‌ 320०2 72 कक 70043 0 ते बा 
स्व॒रूपानन्दविषयानन्दयोः विषयानन्दानां च पररपरमेद्सिर रे ४ 283 
सर्वधाडपि. साक्षीचेतन्यस्पाज्नाइतस्वेनाउजरणामिमवार्थ, वृत्तिम 
तेनाउ्ह्लारादिप्रकाशनमिति तुस्यमेव ॥ १६ ॥ 


[ 
अहड्लारादिन: साक्तिमास्यस्थ स्मरण. कथम्‌ 
सृज्मावस्था हि संस्कारों इत्तीनां स्थाच साक्षिणः ॥ १०१॥ 


साक्ीसे प्रकाशित होनेवाले अहंकार श्रादिका स्मप्ण कैसे होगा? रा 
संस्कार वृत्तियोंता हो सकता है, साक्षीरूप नित्य चैतन्यक्रा नहीं हो सकता 


संस्कारके जिना स्मरण नहीं होता है ]॥| १०१ ॥ “ 
तद्भिषयक अज्ञान रहता हे, यह युक्त है । जेसे अज्ञान साक्षी अंशका 2 
अन्य चैतन्यका आवरण करता है, वैसे ही तत्‌-उत्‌ सुखरूप वृत्तिके विषयी- 
भूत आनन्दका परित्यागकर अन्य आनन्दको ही आबृत करता है। यही 
अर्थत्‌ सुखबृत्तिविषयत्वनिबन्धन अनावरकत्वस्वभाव है ३८4 ४ 
आनन्दका ( वृत्तिकृत ) आवरणामिभव है। जैसे उष/कालमें सूके प्रकाः हे 
तारतम्यसे बाह्य अन्धकारका अभिभव होता है, वैसे हो वृत्तिकत वह आकरणा: 
मिभव भी विषवविशेषरूप कारणविशेषसे जन्य वृत्तिविशेषके आधारपर 
ही उत्कर्ष और अपकर्षरूत तारतम्यसे युक्त होता है। इसीसे # स्वरूपानन्द, 
विषयानडैका एवं अनेक विषयानन्दोंका परस्पर भेद सिद्ध होता है, ऐसा हक 
है । साक्षीरूप चैतन्थके किसी अंशसे आबृत न होनेके कारण जावरणामिभ 
लिए वृत्तिकी अपेक्षा न करके ही उम्र साक्षीसे अहंकार आदिका प्रकाश 
होता है, यह तो दोनेंकि + मतमें में समान है॥१६॥ 
वि से अ्रयो वसस्‍्तुतः आनन्‍्दके एक होनेपर भी उपाधियुक्त आनन्दका भेद माननेसे ही 
उस जद आज हर होता है हे के मे कि 82320 कह 
नि परानर ५ अर आर 
अड्भार आमिर, हिववानद कई जाता है। इसी प्रकार वृत्तियोंके अ्रनेक होनेसे विषयानन्द 


भी अनेक होते हैं, अतः विषयानन्दोंका भी परस्पर भेद है, यह जानना चाहिए। 
+ स्वरूपानन्दके आाजतत्व पक्तमें झयवा अनाबृतत्व पक्षमेँ, यह अर्थ है। - 


"३० 52: 


की लिद्धान्तलेशसंग्रद 


[ प्रथम पररिचड्वेद 


श्रृद्र, बद्कृत्यवच्छिलताक्षिएा यत्‌ अकारयते ! 
तत्स॑स्कारे हि ता पत्ते व लाकरव्यवस्थया ॥ श्व्र॥ 


सुनो, जिस वृत्तिते अबन्छिन्न साक्षीसे जिस दस्तुका प्रकाश होता है, वह बृत्ति 
खत विपयड़े संस्कारको पैदा करती है, आकारव्यवल्थाते संस्कारको पैदा नहीं करती 
है अथांत्‌ जिसके आकारमें परिणत जो वृत्ति हो, वह उसका संस्कार उत्पन्न करे 
ऐसा नियम नहीं है || १०२ ॥ 


अन्‍्ये तु विषयाकाउत्तिस्थानिलसाक्षिणा । 
त्रिपुटीमापिवाउज्पानात्‌ संस्कारस्त स्मृति जयुः ॥ १०३ | 


इतर लोग कहते हैं कि विधयाकार वृत्तिमें प्रतिफलित त्रिपुटीको प्रकाशित 
करनेवाले अनित्य ताज्षीसे ही संस्कारके आधानसे स्मृति उत्बन्न होतो है ॥ १०३ ॥ 


3 कक नल पीनम मम लिलबं जलन बदला मनन किक 


यदि अहंकार आदिके अवभासमें अन्तःकरणकी अहक्भाराबाकर वृत्ति न 
मानी जाय, तो अहड्डार आदिका स्मरण कैसे होगा ? क्योंकि ज्ञानकी सूक्ष्म 
अवस्थारूप संस्कारके ज्ञानके अस्तित्वमें सम्भव न होनेसे नित्य साक्षीसे संस्कारकी 
उत्पत्ति नहीं हो सकती है | [ तात्पर्याथ यह है कि वस्तुका अनुभव होनेसे उस 
अनुमवसे संस्कार उत्तन्न होते हैं, और उसी संस्कारसे कालान्तरमें उस वर्तुका 
स्मरण होता है। सिद्धान्तमें अनुभवके विनायशक्नो अर्थात्‌ अनुभवकी सूक्ष्मा- 
वस्थाकों ही संस्कार माना है, इसलिए साक्षीकी जबतक अवस्थिति रहेगी 
तबतक उसका विनाञ्ष--सूक्ष्मावस्था--नहीं हो सकती है, और साक्षी तो 
स्वथं नित्य है, अतः उसकी किसी समयमें मी सृध्मावस्था या विनाश होने- 
बाला ही नहीं, अतः संस्कारका अभाव होनेसे जहड्ृःर आदिके -स्मरणका 
सम्मव नहीं हे । आवरणामिभवके लिए अहडझ्वर आदि गोचर अन्तर 
करणकी दृत्ति भछे ही नहों। परन्तु स्मरणकी उपपलिके लिए तो जवइय 
अन्तःकरणक्ी वृत्ति याननी ही चाहिए || 


- अहकझ्कार आदिके अनुसन्धानका क्किर ] भापानुवादसहित २०७ 


2 3 4 नानक नर अपन 

अन्न केचिदाहुः+-स्वसंसृष्टेन साक्षिणा सदा भास्यम्ानोड(झूरस्तत्तदू- 
घटादिविषयवृत््याकारपरिणतस्वातच्छिनेनापि साक्षिणा भाष्यते इति 
तस्याउनित्यलात्‌ सम्मवति संस्काराधानं घटादो विपय्रे इबं। नहिं 
स्वाकारवृच्यवन्छिनसाधिणेव  स्वगोचरसंस्काराध।नम्रिति नियमो5रित | 
तथा सति वृत्तिगोचरसंस्कारासम्भवेन इत्तेसस्मरणप्रसज्ञातू। अनवस्था- 


इस आश्षेपके समाधानमें कुछ छोग कहते हैं कि अहड्लास्के साथ सम्बद्ध 
साक्षीत्रे सबदा भासमान अहड्जार तत्‌-तत्‌ घट आदि विषयक वृत्तिके आकारसे 
परिणत अहड्ढारावच्छिन्न साक्षीसे भी भासमान होता है, अतः घटादिविषयक 
बृत्तिति अवच्छिन्न साक्षी चैठन्यके अनित्य होनेके कारण घठादि विषयर्मे 
संस्कारावानके समान अहक्लरमें भी संस्कारझ्म आधान होता है। [ तात्ययथि 
यह है कि अहड्लार आदिकी स्मरणोपत्तिके लिए अहक्लार आदि विषग्रक 
अस्तःररणवृत्ति माननेकी आवश्यकता नहीं है, क्योंकि उसके बिना भी 
संस्फारकी उत्यत्ति द्वारा जदड्शारादिका अनुसन्धान हो सकता है, कारण 
जैसे अहड्जार साक्षीत्रे भासता है; वेसे ही घट, पट आदि विषयाकार वृत्ति 
प्रतिबिम्बिव साक्षीते भी मासता है, अतः वृत्त्यवच्छिन्न साक्षीरूप चैतन्यके 
वृत्तिप्रयुक्त अनित्य होनेसे उसकी सूक्ष्मावस्था हो सकती हे, इसलिए सूट्ष्मा- 
वस्थारूप संस्कार द्वारा अहक्कार आदिका स्मरण होनेंमें कोई बाधक नहीं है, 
क्योंकि अनित्य होनेते घटादिविषयक बृत्त्यवच्छिन्न साक्षीरूप चैतन्य जैसे 
घदादि विषयों संस्कारोंक्रा आधाव करता है,वैसे ही उसी वृत््यवच्छित साक्षीरूप 
चैतन्यसे अहड्भार आदिमें भी संश्काराधान कर सकता है ]। कारण यह नियम 
नहीं है--स्वाकारइत्त्यववच्छिन्न साक्षोसे ही स्वविषयक संस्कारका आधान हो, क्योंकि 
ऐस। माननेसे वृत्तिगोचर संस्करारके असम्भव होनेसे बृत्तिका स्मरण भी # नहीं होगा, 


+ तात्पर्य यद है कि दृष्टके अनुसार द्वी किसो वस्तुकी कल्पना होती है, दश्विरुद्ध नहीं होवी, 


अतः अइझरसे मिन्‍त घट आदि स्थलोमें घटकार बृतिसे युक्त चेतन्यसे ही घठका संस्कार 


उद्यन्न होता है, यह देखा जाता है | इसलिए, यही नियम लब्ध होता है कि स्वयोचरदृत्तिसे 
ही स्वगोचर संस्कारोंका आधान होता है, स्वशब्द प्रकृतमैँ घटादिपरक है। इस परिस्थितिमें 
कैसे मान सकते हैं कि अदड्भारमें अन्य वृत्तिसे संस्कार डसन्न होते हैं! इस शह्काके 
समाघानतें बहते हैं कि यद्यपि दृश्शानुसारी द्वी कल्पना होती है, तथापि इस नियममें कोई 
प्रमाण नहीं है, जिससे वह नियम माना जाय। यदि नियम मानो, तो वृत्तिकी स्पृतिके 


हक 3 2 


२०८ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ अथस परिच्छेद 


पत्त्या वृत्तिगोचरइत्यन्तरस्पाउ्लुव्यवसायनिरसनेन निरस्तत्वात्‌ | किन्तु 
यद्वृस्यवच्छित्नचेतन्येन यत्‌ प्रशते, तदबत््या . तदूगोचरसंस्कारा- 
घानमित्पेव नियम: । एवं च॒ ज्ञानसुखादयोउप्यन्तःकरणबृत्तयः तप्तायः- 


कारण अनवस्थाके भयसे बृत्तिगोचर अन्य वृत्तिष्न अनुब्यवसायके निराससे 
निराप्त किया गया है, किन्तु जिस वृत्तिसे युक्त चेतन्यसे जिसका प्रकाश होल 
हो, उस बृत्तिसे उस वस्तुके संस्कारोंका आधान होता है, ऐसा ही नियम 
है #। इससे तपे हुए छोहेके पिण्डसे निकठते हुए विस्फुलिज्ञका--जैसे 


लिए अन्य बत्ति माननी पड़ेगी, इस अवस्थामें अनउस्थातै अतिरिक्त कुछ हाथ नहीं लगेगा, 
क्योंकि जैसे प्रथम बृत्तिके स्मरण आदिके लिए द्वितीय इति मानेंगे, वेसे ही द्वितीय बृत्तिके 
स्मरणके लिए तृतीय वृत्ति ओर तृवीय इतिफे स्मरणके लिए चतुर्थ वृत्ति, इस ऋमसे अनवध्था 
प्रतक्त होगी । “अनवध्था? शब्दका अर्थ दै--अ्रप्रामाणिक-अनन्तपदायकल्वनाप्रयुक्तअनिश्प्रत्ज 
अथवा लुप्त वस्पुसे सजावीय व्तुओंक्रोप सपरकों कल्मनाके विशमका अभाव, इसलिए 
बृत्तिगोचर श्रन्य वृत्ति नहीं म.न सकते हैं, अतः प्रकृतमैं उक्त शक्ल स्थान है नहीं । 

# इस नियमका साव यह है--यह बात पूर्वमें ही कहो जा चुकी है कि अगप्रयोजक 
होनेसे स्वाकारवृत्तिसे युक्त साक्षीसे दी स्वगोचर संस्कारोका आ्राधान होता है, यह नियम 
नहीं है, किन्तु जिस बस्तुके आकारमें परिणत बृत्तिमेँ प्रतिफलित चैतन्यमें जितनी वस्तुऑंका 
आभास द्वोता हो, उस वश्तुके आकारमें परिणत बृत्तिसे प्रकाशित सम्पूर्ण कस्तुओ्रोमिं संस्कारोंका 
आधान होता है। घटाकार वृत्तिसे अवच्छिस्न चैतन्यमैं पटका प्रकाश नहीं होता है, अतः 
उप्त दृत्तिसे पट्के संस्‍्कारका आधान नहीं होता है, इसलिए पूर्गेक्त अतिसंकुचित नियम 
माननेकी आवश्यकता नहीं है| घटाद्राकार इच्यवच्छिन्न चैतस्यमें अहक्ृ/रझ्ा भो प्रकाश द्वोता 
है, इस विधयका निरूपण मूजमें ही 'ससंसष्ट! इत्यादि ग्रस्थते किया गया है, अतः अइड्ार- 
गोचर संस्कारका श्राधान होगा । प्रकृतमें और एक शह्ढ होती है कि यद्यपि अदृड्वार आदिका 
उक्त वृत्त्यनच्छिन्त चैठन्यपे प्रकाथ होनेते तदूगोचर संश्कारका आधान हो सकता है, तथापि 
उक्त चैतन्यसे वृत्तिका तथा सुख ओर दुःख आदिका प्रकाशन नहीं होने३े डख्से वृत्ति आदियें 
संस्कारका श्राघान केते होगा ? इस शह्लाके समःघानार्थ यदि वृत्ति छादि गोचर इत्ति मानी 
ज्ायमी, तो अनवस्था प्रसक्त होगो १ और यदि वृत्ति आदिकी बृत्तियोंको क्रिररूप न मानकर 
जश्ञानरूप स्त्रीकार करके अ्रनवस्थाका परिहार किया जाय, तो भी युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि 
शानरूप ब्तिका उत्पादक ही कोई नहीं है--पन ज्ञानड्ा करण नहीं है, इसका आगे विचार 
किया जायगा। क्रियारूप मानेंगे तो अनवद्थापिशाचिनी अवश्य उतरेगी, इससे इत्ति 
आदिके संस्कारोंकी अनुवपत्तिका प्रठज्ञ कैसे हटेगा ! इसरर एवं च इत्यादि ग्रन्थते परिद्वार 
करते हैं। भाव यह है कि अन्तःक एएमै जित जित वृत्तियोंका उद्धव द्वोतः है, वे चाहे झ्ानरूप 
हों। या ज्ञानस्प न दौं-प्रस्तु वे सब्रकीतत्र स्वउे ( अहक्लर या क्वान) और स्व 
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अहड्लर आदिके ग्रठुसन्घानका विकार है भाषानुवादसहित २०६ 


बलल्‍ममनल-ल्‍ननसससननमससससलललसल्लससलललल्म्स+ 
पिण्डाद व्युघरन्तो विस्फुलिज्ञा हव स्वस्वावच्छिन्नेन वहिनेव स्वस्वावच्छिन्ने- 


नाउनित्येन साह्षिणा भास्थन्ते इति युक्त तेष्वपि संस्काराधानम् । यस्तु-- 
“घटैकाकारधीस्था चिदू घंटमेवाज्वभासयेत्‌ | 
घटस्यथ ज्ञातता बअद्यचैतन्येनावभासते ॥ 
इति कूठस्थदीपोक्तो विषयविशेषणशस्यथ ज्ञानस्थ निषयावच्छिलत्रह्म- 
चैतन्यावभास्यत्वपक्त), यथ तचखग्रदीपिकोक्तो ब्ञानेच्छादीनामनवच्छिन्न- 
छुट्टचेतन्यरूपनित्यसाक्षिभास्पत्वपक्ष,, तथोराप चेतन्यस्थ स्वसंसूश्टापरो्त- 
रुपत्वादू इत्तिसंसगोंज्वश्यं वाच्य इति तत्संसृष्टानित्यरूपसद्भधावान्न तेषु 
संस्काराधाने काचिदनुपपत्तिरिति । 


विस्फुलिज्से युक्त वढिसे प्रकाश होता है, वैसे ही ज्ञान, सुख आदि अन्तःकरण- 
वृत्तियोंका स्व-स्वावच्छिन्न # अतित्य साक्षीसे प्रकाश होता है। अतः अहड्ार 
आदियें संस्कारोंका आधान युक्त ही है ) 

जो क्वि-- घटेकाकारधीस्था ०” ( धटकारूइत्तिमं स्थित चिदाभास अर्थात्‌ 
घटाकाखृत्तिप्रतिबिम्बित घटज्ञान घटको ही प्रकाशित करता है और घटकी 
ज्ञातता [ घटमें रहनेवाली घटज्ञानकी विषयता अर्थात्‌ विषयतासम्बन्धेन विषयनिष्ठ 
ज्ञान ] ब्रह्मचेतन्यसे ही प्रक शित होती है ) इस प्रकार कूटस्थदीपमें कहे गये 
अवषयके. विशेषणीभूत ज्ञ.तका विषयावच्छित्न ब्द्वैतन्यसे प्रकाश होता है! 
हु यक्ष और तत्त्वप्रदीपिकामें कहे गये 'ज्ञन, इच्छा आदिसे अनवच्छिन्न शुद्ध 
झपम्यरूप नित्य साक्षीसे प्रकाशित होते हें” इस दोनों पक्षोमें भी चैतन्यके स्वसंसषट 
वस्तुक अपरोक्ष ज्ञानकूप होनेसे वृत्तित। सम्बन्ध अवश्य अपेक्षित है, 
इसलिए इच्छा आदि वृत्तिसे संसष्ट साक्षीका अनित्यरूप होनेसे इच्छा 
आदियें संस्कारके आधानमें कोई अनुपपत्ति नहीं है | । 


( इचिसे ) अवच्छित्न चैतन्य सात्षीसे प्रकाशित होती हैं। चेतन्यके सचमुच नित्य होनेपर 
भो आस्यरूपसे अ्रवच्छेदक रूपसे उल्द्ममान अह्ढ/र श्रादि घर्मोके अनित्य होनेसे उन घम्मोसे 
बिशिष्ट उनका अवमासक चैतन्य अनित्य है, अतः उसकी सुद्धमावस्थारूप उन धर्मों संस्कार 
उत्पन्न हो सकता है, इसलिए इति आदिका स्वगोचर संस्कारद्वारा स्मरण हो सफता है। 

# प्रकृतमें स्वपदसे अदक्कारका और द्वितीय स्वथ॒दसे बृत्तिका अदण है। यद्यपि साक्षी 
वल्वुतः नित्य है, तथापि औरपाषिक श्रनित्यस्व उसमें है, यह भाव है । 

+ प्रकृतमें शंकाका भाव्‌ यह है कि ऊपरके 'वटैकाकार! इत्यादि कहें गये दो पकोमें यह 
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अन्‍्ये त्वक्यावृत्येव सोप्सस्मृतिक्कृप्तया । 
अहड्ारादिनानेन संस्कार सम्प्रचत्ञते ॥ #०४ ॥ 
कोई लोग कहते हैं कि सुषुस्ोकालीन अ्रविद्याकी स्मृतिर्मे॑ बलूत 
अवियावृत्तिते ही श्रहंकार आदिकः मान होनेसे उसीसे अ्रहमर्थके संस्कारका 
आधघान होता है ॥ १०४ ॥ 
अन्ये तु--सुषुप्रावप्यविद्यायचुसन्धानसिद्धये कल्पितामविद्यावत्तिमह- 
माकारामज्जीकृत्या८इमर्थे संस्कारमुपपादयन्ति। ने चाउस्मिन्‌ू. पत्ते 
“एतावन्त॑ कालमिदमहं पश्यन्नेवासझ/ इति अन्यज्ञानधाराकाली- 
नाहमर्थाचुसन्धानालुपत्ति: |. अवच्छेदकमेदेन सुखदुःखयौगापदयबुद 


# कुछ लोग--उठनेके बाद अविद्या आदिके स्मरणकी उपपत्तिके लिए 
सुषत्ति अवस्थामें अहमाकार अविद्याकी वृत्तिको मानकर- अहमर्थमें संस्कारका 
उपपादन करते हैं। इसपर शह्ढ होती है कि इस पक्षमें 'एतावन्त॑ काल्म 
इतने समयतक मैं इसे देखता ही रहा! इस प्रकार अन्य बस्तुके ज्ञानक्री 
धाराके कालके अहमर्थका अनुसन्धान ( स्मरण ) नहीं होगा ? क्योंकि एक 


शात द्वोता है कि शान, इच्छा आदिका अवमभासक नित्य चैतन्य ही है, इसलिए उसकी 
सूदमावस्था न होनेके कारण उन ज्ञान आदियें संस्कारोंका आधान नहीं हो उकेगा | यदि 
पूर्बोक्त रीतिसे शानादिको स्व-स्वावच्छिन्न साक्षिचैतन्यमास्य मानकर इन पक्तोंमे संस्कारोंका 
आधान मात्रा जाय, तो 'जञातताशब्दसे कहा जानेवाला घटादिगोचर वृत्तिप्रतित्रिम्बित ज्ञान 
घटाकार वृत्तिसे अयुक्त विषयाधिष्टानरूप ब्रह्मचैतन्यसे भास्य है! इस कथनसे विरोध होगा 
और ज्ञान, इच्छा आदि श्रनवच्छिनन साक्षौसे भास्त हैं इस द्वितीय पक्षके साथ भी विरोध 
होगा, अतः इन पक्ञोंमें संस्कारोंका आधान कैसे होगा ! इसपर (तयोरपि! इस ग्न्यथसे उत्तर 
देते हैं । सारांश यह है कि 'विषयावच्छिस्त अहम चैतन्य ज्ञतताका श्रवभासक है! इस मतमें वह 
बह्मचैतन्य ज्ञातताका अपसोक्षज्ञानरूप ही माना ज्ञाता है, क्योंकि 'यह घट ज्ञात है! इस 
प्रकार श्ञातताका अपरोक्ष अवमास होता है। तथा अनवब्छिन्न शुद्ध चेतन्यको भी शान 
आदिका अ्परोक्ष अवभासरूप मानना चाहिए, क्ष्योंकि उन वृत्तियोंका भी अपरोक्ष भान 
होता है | इस परिस्थितिमें उक्त दो प्रकारके चैतन्यका स्वविषय ज्ञान, इच्छा आदिके साथ 
सम्बन्ध श्रवश्य होगा, क्योंकि जो अपरोच्ष ज्ञान होता है, वह अपने तादास्म्यापनन विषयोका 
अनुभवरूप है, ऐसा नियम है। इसलिए अपने विषयभून ज्ञान, इच्छा आदिके विनाशके समय 
शानादिसे विशिष्ट उक्त द्विविघ चैतन्य भी अवश्य विन्ठ होगा,' अतः चैतन्यविनाशरूप संस्कार- 
का श्राधान, इन पक्ोंमें भी उपपन्‍्न हो सकता है। 


# इस मतमें पूलमतले विशेष यह है कि यदि 'स्वाकारइत्तिसे ही संश्कारोंका आधघान 
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इतिदययौगपदस्याउप्मविरोधेन अन्यज्ञानघाराकालेअपि अइमाकाराविधा- 


बृचिसन्तानसम्मवादिति । 
उपास्तिवन्मनोवृत्तिरियं ने ज्ञानमिष्यते | 
प्रत्यभिज्ञा स्मृतिज्ञानं वचांश इति चापरे ॥ १०५ ॥ 


॥ के समान शान नहीं है, 
अइमाकारबति मनोइति है और वह डपासन! 
कल भी त्तांशमें ही स्मृतिशन है, अहमंशर्मेँ नहीं, ऐसा भी कुछ लोग 


कहते हैं ॥ ९०५ ॥ हे 


____॒_॒ ३ स॒ ं्ंृ॒लीफी_---+ईम 
वृत्तियोँ नहीं है, क्योंकि 
ल्में दो वृत्तियाँ नहीं हो सकतीं, तो कर शह्जा युक्त | 
असल # सिर, येर आदि देशके मेदसे जैसे सुख और लव 
ही समयमें माने जाते हैं, वैसे दी एक कालमें दो बृत्तियोंका 32243, 
किसी प्रकारके विरोधके न होनेसे ज्ञानान्तरकी धाराके समयर्में भी अहम 


अविद्याकी वृत्तिका प्रवाह हो सकता है । 


अविदा- 
होक़ है! यह नियम माना जाय, तो भी कोई अ्रनुपपति नहीं है, बस हम 
बृत्तियोंसे, जो कि अहंकार और तद्धमोकी विषय करती हैं, आहुझ्डार न्‍श की 
आ्राघान होगा । अविद्यार्गत्त अनुभवके योग्य नहीं है, अतः ज्ञान या आर का च 
माननी नहीं पड़ेगी, इसलिए पूर्वोक्त अनंवस्‍्था भी नहीं होगी। कि ह “हक 
अनुभव इोनेछे अविद्यावृत्ति माननी भी पड़ती है, अतः यह 2038 हे ४९०४ 
ह गकार श्रविद्यादत्तिके स्वीकार करनेसे “अहक्कार आदि केवल साहौः है द्य कर 2०2 
जब सन होगा ! नहीं, क्योंकि केवल साह्ीवेद्त्वका अर्थ है--जश्ञानाव्मक हा रे ह 
साकीसे वेद्य कलृ शानकारणसे जन्य न होनेके कारण अविद्यावृत्तिको श्ञानरूप नहीं मा 
# अवच्छेदक शब्दका प्रकृतमें श्र्थ है--उत्तमी विमक्तिसे निर्देखय कल शक ; 
प्रकृतमें 'शिरत्ति में बेदना', 'पादे मे खुखम! ( छिरमें मुझे दर्द है, की हम कि 
इसमें 'शरसिः और 'पादे! इस सत्तमी विमफिसे विलक्षण अवच्छेदक-- कला कर 
है। श्रतः इन अवच्छेदकोंके भेदसे जैले एक कालमैं सुख श्रौर डुग्ल दोनें ५ म! हद बे का 
ह्ठीएक काम अथात्‌ अन्य ज्ञानघाराकालमें अन्यवस्तुविधयक पा 08९ 
अहमाकार अ्रविद्याकी वृत्ति प्रमातामैं श्रवच्छेदक्मेदसे मार्नेंगे--इसमैं भी 
यह तालये है। 
+ अर्थात्‌ अन्तःकस्णकी वृत्तियोँका जो शवाह 
वि भरी सन्ततिरूप दी होगी, इस सम्मावनामात्रः 
है, यह भाव है। 


है, कही चारा है, इसलिए, तत्कालीन 
से मूलमें 'अविद्यावृत्तिसन्तानों का गया 
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२१२ सिद्धान्तलेशसंग्रह 


लक्षण सम्भवत्ति, न वा लिह्ृगदिकम । लिज्ञादिप्रतिसन्धानशून्यस्याध्प्य- 


हक्लाराजुसन्धानदशेनात्‌ । नाइपि मनः करणमू्‌, तस्योपादानभृतस्य क्वचि- 
छ 


द्पि करणत्वाक्लपेः | वहिं अ्रहमर्थप्रत्यभिज्ञाईपि ब्लानं न स्थादिति चेत 
न; तसथा अहमंश झ्वानत्वाभावेजपि तत्तांशे स्मृतिकरणत्वेन क्लपसंस्कार- 


+]+क ७ ि कक कन--+-.ऑबन्‍ईन्‍नज..क्‍0. 

कुछ # लोग कहते हैं. कि अहमाकार वृत्ति अन्तःकरणकी वृत्ति ही है, 
[ अविद्याकी बृत्ति नहीं है] किन्तु अहमाकार अन्तःकरणकी बृत्ति उपासना 
आदि बृत्तियोंके समान ज्ञानरूप नहीं है, क्योंकि क्लप्त जो ज्ञानके चक्षुरादिं 
करण हैं, उनसे ( वह बृत्ति ) जन्य नहीं है | क्योंकि न तो उस. वृत्तिमें चझ्लु 
आदि इन्द्रियाँ प्रत्यक्ष प्रमाण हैं और न हेतु आदि अनुमानादि प्रमाण हैं। 
तथा लिज्नादिज्ञाके विर्दकालमें भी अहमर्थका अनुसंघन होता है, 
इससे भी छिज्ञादि अन्तःकरणवृत्तिक करण नहों हैं। और मन भी 
ज्ञानका करण नहीं है, क्योंकि उसके उपादान होनेंके कारण + किसी भी 
वृत्तिज्ञानका वह करण नहीं हो सकता है। इस परिस्थितिमें चड्ढा होती है 
कि अन्तःकरणसे होनेवाली अहमर्थकी प्रत्यमिज्ञा भी ज्ञानात्मक नहीं होगी १ 
तो यह भी शक्कर युक्त नहीं है, क्योंकि उस प्रत्यमिज्ञाके अहम. अझमें 
ज्ञानत्व न होनेपर भी तत्ता अंझमें ज्ञानत्व है, कारण स्मृतिके करणरूपसे 


# इन लोगोंका कहना है कि जब अहमाकार अन्तःकरणकी वृत्तिसे ही अइमर्थमें संस्कारोका 
आधान हो सकता. है, तो,श्रविद्याकी .बृत्ति क्‍यों मानना ?ै यदि शह्ड हो कि सुख और दुःख 
तो एक कालमैं हो सकते हैं परन्तु एक काह्ममें दो ज्ञन नहीं हो सकते, श्रतः अध्ारगो कर 
अन्तःकरणबृतचि अन्य शामकी घाराके कालमें केसे होगो, .तो यद भी युक्त नहीं है, क्योंकि जो 
अन्तःकरणकी अइमाकार दृत्ति संस्काराथ है, वह ज्ञानरूप नहीं है, अतः दोष नहीं है। 


+ जो जिस कार्यका उपादान होता है, वह उस कार्यका करण नहीं होता, क्योंकि कर 
वह्दी होता है, जो व्यापारवान्‌ होकर असाधारण कारद हो । घटकी उपादान कर मृत्तिकामैं 
घटकरणत्वका व्यवहार नहीं होता है, अ्रतः अन्तःकस्णवृत्तिके प्रति अन्वःकस्ण, को उस वृत्तिका 
उपादान है, करण नहीं होगा, इस अ्मिमानसे मूल तिस्योषादानभूतस्यः इत्यादिसे मनमें 
करणस्वका निशस करते हैं, यह भाव है । 
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[असम परह्लिकेद”: . अहक्र ऋदिके अदुसन्भानका विचार 3 भाषानुवादसहित हर 


अपरे तु--अह्टमाकारा शत्तिस्तःकरणबरि अर व- अयाकान अत को तर 5 । किन्तु उपासनादि. 
+करणबसिरंव । किन्तु उपासनादि- 
इत्तिवन्न ज्ञानम्‌ , कलपतत्करणाजन्यत्वात्‌ । नृहि तन टी ; 


अन्यतया ज्ञानत्वात्‌ -। अंशमेदेल ज्ञाने परोचचत्थापरोक्षखतरत्‌ प्रभात्वा- 
प्रमात्ववच्च ज्ञानत्वाज्ञानत्ववोरपि अविरोधादित्याहुः । 
इतरे.. ज्ञानमेवेयं. मनतीउपीन्यल्वतः | 
बाह्मथैप्वेव वृत्तीनामावृत्यमिमवः फलम्‌॥ १०६ ॥ 
सन मी इच्द्रिय है, अ्रतः अहमर्थाकार मनकी वृत्ति ज्ञानही है। और आवरणका 
बिनाश करना ऋृत्तियोका फल बाह्य अथोमें ही है ॥ १०९ ॥ 
इतरे तु-अहमाकाराउपि इत्तिज्ञानमेव, मम जानामिं इत्यनुभ- - 
बातू । न च करणासम्भवः, अलुभवालुसारेश मनस शवाउन्तरिन्द्रियस्थ 
कस्णस्वस्थापि कल्पनादित्याहुः ॥ १७ ॥ 
तिश्चित संस्कारसे वह जन्‍्य है। अंशके मेदसे # झ्ञानमें जैसे परोक्षव और 
अपरोक्षत्व माना है, और अंशके भेदसे प्रमात्व और अप्रमात्व माना जाता है, 
पैसे ही अंशके भेदसे ज्ञानव और अज्ञानलके एकत्र अवस्थानमें भी कोई 
मिरोध नहीं है। 
कुछ लोग तो यह कहते हैं कि अहमाकार अन्ताकरणकी वृत्ति ज्ञान ही है। 
कारण 'मामहम्‌० (मैं अपनेको जानता हैँ) ऐस अइ्मर्थाकार वृत्तिमें 
साक्षात्‌ ज्ञानलका अनुभव होता है | परन्तु मनके करणल्वका तो निरास है?! 
नहीं, क्योंकि अनुभवके अनुसार मनमें, जो कि अन्दरकी इन्द्रिय है, ज्ञान- 
करणत्वकी भी कहना की जा सकती है | ॥ १७ ॥ 


# जैसे बर्वेतो वहिमान! इत्यादि अनुप्तितिके पर्वत अंशर्म अपरोच्चत्व है और वहि अंश 
परोक्चत्व है, तथ! 'इ्द रजतम? इसमें इद्मंशर्म प्रामाश्य है और रजत अंश्म अप्र।माश्य है 
कैसे ही “जिस मैंने स्वप्नमें श्रीकृष्णका अनुभव किया है, वही में इस समयनें उसका स्मरण 
करत हूँ” इस प्रत्यभिज्ञामें अहमंशमें ज्ञाललाभाव ओर तचांशमें ज्ञानत्वका स्वीकार किया जाता 
है, क्योंकि अनुभव वैसा ही होता दै। प्रत्यमिशा -संस्कार और इन्द्रिय दोनोंसे द्ोनेबाला 
ज्ञान, यह भाव है | 

+ इस मतके अ्रतुयायियोका कहना है कि पूर्वकी टिप्पपीमैं जिस प्रत्यभिशाका उल्लेख 
किया है, उसको अहमर्थम भी ज्ञान ही मानना चांहिए। अन्यथा सूत्र और माध्यमैं अन्तः- 
करण्णोपहित चैठन्यात्मंक अहमर्थ जोवकी प्रत्यमिज्ञाके बलसे जो स्थायिताका साधन किया 
गया है, वह वियद्ध देगा ! इस अर्थमें प्रमाणभूत अ्ेसूत्न भी है--अनुस्पतैस्चा 
[ आ० २ पा० २ खू8 र७ ] अनुस्छति--प्रध्यमिज्ञा ॥ इसी प्रकार इस सूत्रके भाष्यमें कहा 
है--'य एवाहईं पूर्वेदुखाक्षम्‌, स एबाउद्मण स्मरामि! ( जिस मैंने प्रथम दिन-देखा था, वही 


नील उस "45 स 


के 


बाह्यविषयापरो आर्वरणाभिभावकत्वनियमः 


एवं सति 
प्यवसन्नः । 
शुक्तेयादी नन्विदंवृत्वाउउक्रणामिमबों नहि। 
रूप्पाध्यात्ावसंधिद्वेरत्र केचित्‌ प्रचन्षते || १०७ | 


परन्तु बाह्य वृत्तियोंका भी आवरणका अमिमव फल नहीं हो सकता है, क्योंकि 


झुक्तिरततादि स्थलमें हृदमाकार बाह्मवृत्तिसे अज्ञानका श्रभिमव नहीं देखा जाता है। 


यदि उक्त स्थलमें आवरणामिमव फलको हठात्‌ मानोगे, तो झुक्तिमें रजतका अध्यास हे : 


ठिद्ध नहीं होगा, ऐसा भी कुछ लोग कहते हैं | १०७ ॥ 


नल नाज्यमपि नियम, शुक्तिरजतस्थले इृदमाकारपृत्तेर्ञानानमि- 


भावकलात्‌ | अन्यथा उपादानाभावेन रजतोत्पत््ययोगादिति चेत्‌ , 
वक्त न जन सल वन ++म 3 न >+- >> 


इस अवस्थामें अर्थात्‌ अहमाकार अपरोक्ष दृत्तिके स्वीकार करनेपर यही । 
नियम प्राप्त होता है कि बाह्मके घर आदि विषयाकारोंमें परिणत वृत्तियां ही < 


आवरणकी अभिभावक हैं--विनाशक हैं। 


परन्तु यह भी नियम नहीं हो सकता हे--वाह्मविषयगोचर अपरोक्ष- २ 


वृत्ति अज्ञानकी विनाशक है, क्योंकि शुक्तिरजतअमस्थल्में. इदमाकार 


( बाक्षगोचर ) अपरोक्षवृत्तिक होनेपर भी वहां अज्ञानका विनाश नहीं होता 


मैं आज स्मरण करता हूँ ), इसलिए प्रत्यभिज्ञाके अहमर्थमे ज्ञानस्व!मावका कथन अयुक्त दी 
है। 'मैं अपने को जानता हूँ इसमें अद्धमर्थ कृत्तिमें अतिस्कुट ज्ञानत्वका अनुभव होता है। यु 


बुद्धेः करएंस्वाम्युपगमात्‌' ( अन्तःकरण करण माना जाता है ) इस ( ब्र० सू० अ० ₹२ पा० हे 
सू० ४० के ) भाष्यके अनुसार मनको करण माननेपें कोई हानि भी नहीं है। इसीसे 


भाध्यकारने मनमें प्राणपादमेँ इन्द्रियव्वका साधन भी किया है। इस मतमें अज्ञान आदि : 


केयल साज्षीते भास्य हैं, यद ठिद्धान्त भी अ्रदमर्थव्यतिरिक्त झज्ञान, सुख आदि विषयक 
है। यदि मन इन्द्रिय माना जाय, तो रूपके प्रत्यक्षमें जैसे चक्ु प्रमाण है वैसे अदमर्थमें 
वेंह भी प्रमाण हो ज्ञायगा | डिस्तु वद हो नहीं सकता, क्योंकि अवातज्ञायकल्बरूप 
( श्रश्ञात वस्तुका ज्ञापन) प्रमाणका लक्षण मनमें नहीं घटता, कारण अ्रहम्थके 
अनाइत साक्ीरूप चेतन्यमें अध्यस्त होनेके कारण अहमर्थ अशात नहीं है ! यह 
शड्का नहीं हो सकती, क्योंकि अक्धितानुभवत्व” या तिद्ृति तत्यकारकशानत्वा ही प्रमात्त 
है । इस मतके अनुरोधसे मनको अ्रह्माकार ज्ञानके प्रति करण माननेमैं विशेध नहीं 
है, अत: अहमाकार ज्ञानकों प्रमा और डरुके करण मनको प्रमाण माननेमें हानि नहीं डै। 
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सकारण अध्यासका विचार ) भावालुवादसदित २१५ 
के आम के ४-22 02 2 2 जम कसर मद 
इदमाकारइत्वेदमंशे. मोहज्षितावाप । 
शुक्तचायंशेउज्चिततवेन रजताचुडक्स्वतः ॥ (०८ ॥ 
अत एवं स्फुरन्‌ आ्रस्तावाधार इृदमंशकः । 
शक्तयांशलपिशन सकार्याज्ञानयोचरः !। १०६ ॥ 
इदमाकार वृत्तिसे इदमंशर्में आवस्णका नाश इोनेपर भी शुक्ति आदि हि 
आवरणका विनाश न झेनेसे उस अज्ञानसे रजञतका उद्भव होता है। इधीसे आन्ति 
स्कुर्नेवाला इदमंश आधार है ओर रजतादिविक्षेके साथ अज्ञानका विषय शुक्ति आदि 


अश अ्रधिष्ठान है॥ १०८, १०६ ॥ कं 
अत्राहुः--इृदमाकारबत््या इृदमंशाज्ञाननिभृत्तावपि शुक्तित्वादिविशेषां- 
शाब्ानानिवृ्ते तदेव रजतोपादानम्‌, श॒क्तिलायज्ञाने रजताध्यासस्य 
तद्भाने तदमावस्याधलुमूयमानलात | अध्यासभाष्यटीकाबिवरणे अलुभूय- 
मानान्वयव्यतिरेकस्येव अज्ञानस्थ रजताथध्यासोपादानलोक्तेः। 
का जन न - कलम पिन मन अर निन नर 
है, [ अतः व्यभिचार है) यदि इदमाकार इत्तिको उक्त स्थल्में अज्ञानका 
अभिमावक मानेंगे, तो अज्ञानरूप रजतोपादानका अभाव होनेसे शुक्तिमं रजतकी 
नहीं हो सकेगी १ 
कस समाधानमें कोई कहते हैं कि इदमाकार वृत्तिसे कल शके 
अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर भी शुक्तिव् आदि विशेष अंशके अज्ञानकी निमृत्ति 
न होनेसे वही विशेष जंशकां अज्ञान रजत आदिका उपादान है, क्योंकि 
शुक्तिव आदिके अज्ञानके होनेपर रजतका अध्यास होता है और शुक्तित 
आदिके' अज्ञानके न होनेपर रजतका अध्यास नहीं होता है, इस प्रकार 
अन्वय और व्यतिरिक देखे जाते हैं । और अध्यास्रभाष्यकी पद्चपादिका 
नामझी टीकाके विवरणमें #-जिसके अन्वय और व्यतिरिक अनुभूयमान हैं, 


| 
# ओऔपझपादाचार्य कृत 'पशञ्चपादिका' शाइकरभाष्यकी टीका है, वह सम्पूज #स 
उपलब्ध नहीं होती | प्रकाशाध्मबतिकृत विवरण इसकी टीका है। ये दोनों चढुःसृत बा न्‍ 
हैं। इस विवस्णमें अन्वय, और व्यतिरेकसे अज्ञान अ्रध्यासका उपादान कारण मा 
है, वहाँकी कुछ पंक्तियाँ इस प्रकार हैं- ॒ 
! क्षदयु कर्ण मिथ्यास्तानमध्यासस्योपादानम १ तस्मिन्‌ सति अर म दिकप 
दिति ऋ्रमः । नयु अध्यासस्य प्रतिबन्ध्क तत्वज्ञानं तदमावश्चाज्ञानमिति प्रतिबन्‍ध 


355५ >>... 


१६ 


विषयोजधिप्ठानम्‌, अतद्र पोड४पि तद्रपेणा5ःरो प्यवुद्धी स्फुरन्नाधार इति संक्षेप- 
शारीरके5पि विवेचनादिति | न्‍ 


ऐसा--अज्ञान ही रजत आदि अध्यामके प्रति उपादान कहा गया है। 

के इसीसे शुकत्यंश अर्थात्‌ शुक्तिरूप विशेषय्गसे पुरोवर्ती पदार्थावच्छिन्न 
चैतन्य अधिष्ठान है और इदमंश आधार है, क्योंकि अधिह्ाानका अर्थ है-- 
रजत आदि विक्षेपसे युक्त अज्ञानका विषय, और आधारशब्दका अल है-- 
तप वे होनेपर मी तद्ूबसे आरोष्यबुद्धिमें स्फुरनेव छा अर्थात्‌ सचमुच 
अध्यर्त रजत आदिरूप न होकर रजत आदि खूपसे रजतादि बुद्धिमें भासने- 


सिद्धान्तलेशसंग्रह [अब एरिच्छेद 


अत एवं शुक्त्यंशोज्पिध्ठानम्‌, इंदमंश आधार; ; सबिलासाज्ान- 


विपयलयाइशनस्थ उच्यासेनाउन्वथब्यतिरे कायन्यथ प्रिद्ध, नैतस्वास्मू ; ुष्कज्कारणगे हि. सति 
कार्योलादविगेधि प्रतिबन्धकम्‌ , न चाउध्यासपुष्कलकारणे सति तसजानोदवः, तश्मान्नास्वय 
ब्यतिरेकों प्रतिवन्धकामाउत्िययों, तथावि विरोधिसतर्गाभाव इति चेत्‌'“****००--- मिथ्याज्ञान - 
मेब्राध्यासोपादानम, नात्मान्तःकरएका चादिदोवा इति सूकम्‌, [ द्रश्य--मामती आदि नव- 
व्याख्यायुत श. इडकरमाष्य प्र० ८९ कन्रकतामुद्वित ) शझका--मिथ्याज्ञन अध्यासका उपादान 
कैसे है ? समाधान--मिशथ्याज्ञानके रहनेपर अध्यसस होतः है और न रहनेपर नहीं हंता है, 
इस प्रकार झन्व्य और व्यत्िरेक ही प्रमाण ४ | राइका--अध्यासका श्रतित्रन्थक तत्तज्ञान है और 
तत्तज्ञानका अभाव अज्ञान है, इस प्रकार प्रतिबन्धक' भात्िषयक होनेसे अज्ञानके साथ अन्य 
और व्यतिरेक अन्यथामिद्ध हैं ? समावान--नईं, क्योंकि प्रतिबनन्धकडा अर्थ है-पुष्कज्ष ( सब्र ) 
कारणके रहते कार्यकी उत्प्िमैँ विसेघो । ओर अध्यासके कारणोंके रहते तत्जज्ञन नहों होता 
है, इससे उक्त अखय और व्यतिरेक प्रतिबत्वकाभावजिपयक नहीं हैं। शराहका--तथापि 
विरोधिसंपर्गाभावविषयक होंगे १ नहीं -+--- इस्कादिसे अनेक प्रकारकी आशड्का करके 
अन्तर हिथर किया गया है कि अध्यासका उपादान कारण मिथ्या अन्ञान ही है, आत्मा, 
अन्तःकरण या काचादि दोष नहीं है, यह डपयु क्र पडक्तियोंका आशय है| 


& ताले यह है कि शुक्तिव आदि धर्मोठे विशिर पुरोजती पदार्थ हो यदि प्रातिभासिक 
रजतके कारण अज्ञानसे आवृत माना जबाब, तो बह रजतलादि विशिष्ट द्रव्य अविष्ठान होगा 
इदन्वविशिष्ट इदमंश नहीं होगा, क्योंकि जो अवाससे आइत होता है, बढ़ी अविष्ठान होता है। 
इस अवस्थामें अधिष्ञान और आगेप्पक्े एकडिज्ञानविपयत्व नियमसे "शक्ति रजत है! ऐडी 
प्रतीति होनी चाहिए, 'इदं रजतमः यह प्रतोति नहीं होनी चाहिए, क्योंकि इृदमंश अधिष्ठान 
नहीं है, इसलिए अधिष्ठान और आवारा लक्षश पृथक प्रथक करते हैं, इस परित्यितिमेँ इस 
मंतके अनुकूल यही नियम होगा कि आधार और आरोप्य ( आरोयके विषय ) ही एक ज्ञानके 
जिषय होंगे, अधिड़ान और आराष्य नहीं । 


2023 . न, 
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ञन्ये इस्वेदमज्ञानावरणांशपरिक्षयात्‌ | 
विक्षेपांशेन रजत॑ जीवन्युक्ती जयद्था ॥ ११० ॥ 


कुछ लोग कहते हैं कि वृत्तिसे इदमंशक्रे अज्ञानके आवस्णांशके नष्ट होनेपर मी 


उसके विक्छेप अंशसे रजतकी उत्पत्ति होती है, जैसे जीवन्मुक्तिमें बगत्‌ ॥ ११० ॥ 


अपरे तु--'इदं रजतम! इति इद्मंशसम्भिन्नत्वेन प्रतीयमानस्य 
रजतस्य इदमंशाज्ञानमेवोपादानम्‌ । तस्थ्‌ चेदमाकारत्या आवरणशक्ति- 
मात्रनिशृत्तावपि विज्ञेपशक्त्या सह तदलुब्बत्तः नोपादानलासम्भवः । जल- 
प्रतिबिम्बितवृक्षाधोग्रत्वाध्यासे ' जीवन्सुकत्यन॒व॒त्त प्रपश्चाष्यासे च॑ सर्वो- 


वाला, इस प्रकार अधिष्टान और आधारका संक्षेपशारीरकमें भी विवेचन # 
हू 
के से रजतमए ( यह रजत है ) इस प्रकार इदमंशके तादात्यरूपसे 
प्रतीयमान रजतके प्रति इदम्‌ अशका अज्ञान दी उपादानकारण ह्ै। 
इदमाकार दृत्तिसे उस अज्ञानकी आवरणशक्तिका विनाश होनेपर मी विश्लेप- 
जक्तिके साथ उसकी निवृत्ति न होनेसे रजत आहिकिे प्रति वह उपादान 
माना जाय, तो भी कोई हानि नहीं है, क्योंकि जलूमें प्रतिबिम्बत इझलके 
अधोग्रलवके ( जिसका अग्मभाग नीचे है, ऐसे इक्षके अधोग्नत्वके ). अध्यासमें 52 
जीवन्मुक्तिमें अनुवर्तमान प्रपन्चके अध्यासमें सवौशसे | अधिष्ठानका साक्षात्कार 


न हट 
& संज्ेपशारीरकमँ अधिष्ठान और अ्राधारकी भिन्‍नताका सूचक एक श्झोकार्द है, वह इस 


प्रकर है-- लक 
+ बस पोहविषये वस्तुस्यधिष्ठामगी- 
संसिद्धा सविलास्मोहइवि' है हज 
छ नाघारेच्प्यसनस्य वस्तुनि ततो5्स्याने महान्‌ संश्रमः । 
» बसे युक्त अज्ञानसे आबत वस्तु ही 
॥ [झ» १ श्लोक ३१] अर्थात्‌ कार्य से ् 
जा आफिदनओ व्यवहार होता है, आधारमैं--आरोप्य पदाथके साथ तादात्म्यरूपसे 
प्रतीयमान वस्व॒र्मै--नहीं होता है यह इस इलोकार्थका भाव है। न हित 
+अधिष्ठान और आरोप्य दोनों ही एक ज्ञानके विषय होते हैं, कक 
निबन्‍्दोंसे रात होता है | इसलिए पूर्वोक्त मत सर्वृसम्मत नहीं है, इस अदुचिते अपरे तु 
हल || त्कार क्योंकि 
| रजत आदि श्रमस्थलमैँ अधिष्ठानका सवात्मना साक्षात्कार नही 30005 
शुक्तित्व आदि विशेषरूपसे शुक्तिका साक्षात्कार नहीं होता है, इसलिए शुक्तिरजतहः है हे 
अज्ञानकी निदृत्ति ढोनेपर भी विशेषांशके श्रज्ञानकी निदत्ति न द्वोनेसे उप्तमं अध्यासकी उपादानता 
रद्द 


५-० सम 


श्श्द सिद्धान्तलेशरसंग्रह सियम परिणिदेद “ 
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त्मंना अधिष्ठानसाक्षात्कारानन्तरभाविन्यामावरण निवत्तावषि विश्षेपशक्ति- 
सहिताज्ञानमात्रस्योपादानत्वसम्प्रतिपत्त रिल्याहुः । 
जर्तिहमद्टोपाध्यायः पूर्व रजतब््रमात्‌ | 
न मानमिदमाकारउत्तानिति समम्यधात्‌ ॥ १११ ॥ 
डर्सिहमट्टोपाध्यायने कहा है कि रजतश्रमके पूर्व इदमाकार वृत्तिमें कोई 
नि €ः कर ह अमज 
नहीं है, [ अंतः वह अशनकी निवर्तक है या नहीं, यह विचार ही असन्धत है ]॥१११॥ हट 
कंविताकिंकचक्रवर्तिशूसिंदभट्टोपाध्यायास्तु--(इदरजतम्‌! इति अ्रम- 
रुपइततिव्यतिरेकेण रजतोत्पत्तेः श्रागिदमाकारा वृत्तिरेव नास्तीति तस्या 
अज्ञाननिवतकल्वसदसद्भावविचार निरालम्बनं मन्यन्ते । 


न -नन++- जन ++-+-- नस तले +न++०+_ ० 5 
होनेके अनन्तर आवरणकी निद्ृत्ति होनेपर भी केवछ विक्षेपशक्तिसे युक्त जज्ञन 


उपादान कारण माना जाता है, ऐसा भी कुछ छोग कहते हैं। 

* कविताकिकचक्रवर्ती नृसिहमहोपाध्याय तो इदू रजतम! ( यह 
रजत है ) इस स्थरमें भ्रमबृत्तिसे प्रथक्‌ रजतकी उत्पत्तिके पूर्वमें इदमाकार 
अन्य दृत्ति ही नहीं है, इससे इदमाकार वृत्तिमें अज्ञाननिवर्तक्व और जज्ञान- 
निवर्तकत्वाभावका विचार निरालम्बन ही , ऐसा मानते हैं । 


हो सकती है। प्रतित्रिम्नविश्रमस्‍्थलमैं--जलके किनारेके वृत्चोका जलमें अतिविम्न पड़ता है 
बहां जो वृक्षका अग्रभाग ऊपर है. उसका जलमें नीचे भान होता है इस स्थलमैं--+बलमें 
वृक्ष नहीं है और बृत्षका अग्रमाग ऊपर ही है? इस प्रकार सर्वोशसे विशेष दर्शन होनेसे 
विशेषांशका अज्ञान निवृत्त नहीं है और सामान्यांशका निश्वत्त है, इस प्रकार विभाग न होनेसे 
विशेषका श्रज्ञान उस प्रतिज्रिम्बाध्यासमें कारण है, ऐसा नहीं कई सकते हैं-। इससे इस 
अध्यासके अनुरोधसे, यह कहना द्वोगा कि एक ही अज्ञानके आवरणंशके निवृत्त होनेपर भी 
कम अज्ञानकी निवृत्ति नहीं होती है और यही अध्यासमें कारण है। इसी प्रकार 
जीवन्मुक्ति भी अद्वतत्तके साक्षात्कारसे आवरणांशकी निवृत्ति होती है और विक्षेपशक्तिवाले 
अंशकी निवृत्ति नहीं होती, यह मानना चाहिए। इसलिए रजताध्यासमें भी विक्तेपशक्तिसे 
युक्त ४३4 के ही हर है, ऐसा मानना चाहिए, यह माव है | 
# इनके मतम जन्न पहः मा ब्यमि 
डसका समाधान करना व्यथ ही है किस 02 हि हा 0048 
का , यही धूवोक्त मतमें 
श्ररुचि है । पूर्वमतर्मे इदमाकार इतिके होनेसे उस ब्रृत्तिमें अ्रभिव्यक्त चैंतन्य ही शुक्तिर्जवादि 
शान है, दृत््यात्मक ज्ञान नहीं है । और इस मतमें अमते पहले इदमाकार इत्तिके न होनेसे 
पर मो दी जड़ ज्ञान है, ऐप समकना चाहिए, यह बात विशेषकूपसे आगे स्पष्ट होगी; 
3 


0 2 2 


सकारण अध्यासका विचार ] आधालुवादसद्दित २१६ 


व्याहि--न ताकत अ्रमरूपइत्तिव्यतिरेकेश इदमाकारा इत्तिरलुमब- 
सिद्धा; ज्ञानद्वित्वानसुभवात्‌ । नाप्यधिष्ठानसामान्यज्ञानमध्यासकारणमिति 
कार्यकल्प्यां ; तस्थास्तत्कारणत्वे मानाभावात्‌ । न चाउधिष्ठानसब्धयोगामावे 
रजतायनुत्पत्तिस्तत्र मानम्‌; ततो दुष्टेन्द्रियसम्पयोगस्येव अध्यासकारणस्व- 
ग्राप्ते। न च सम्प्रयोगो न सर्वत्र अ्रमव्यापी, अधिष्ठानस्फुरणं तु स्वतः 


कारण. [ इद रजतम” इत्यादि अमस्थरूमें |] अमबृत्तिसे अलग 
इदमाकार इत्तिका अनुभव होता ही नहीं है, क्योंकि उस स्थरुमें 'इृदम! और 
'इदूं रजतम्‌! इस प्रकार दो ज्ञानोंका अनुभव नहीं होता है। और अध्यासके 
प्रति अधिष्ठाकका सामान्यज्ञान करण भी नहीं है, जिससे अध्यासरूप कार्यके 
बलपर इदमाकार वृत्तिकी कल्पना की जाय, क्योंकि इंदमाकार सामान्य बृत्तिको 
अध्यात्रके प्रति कारण मानमेमें कोई प्रमाण नहीं है | यदि शझ्शा हो कि अधिष्ठान- 
के साथ इन्द्रिय आदिका सम्बन्ध न होनेपर रजतकी उत्पत्ति नहीं होगी, अतः 
यही अनुपपत्ति अध्यासके प्रति अधिष्ठानके सामान्य जानकी कारणतामें % 
प्रमाण है ? तो, यह शह्वा युक्त नहीं है, क्योंकि उक्त प्रमाणसे दुष्ट इन्द्रिय- 
का सम्बन्ध ही अध्यासके प्रति कारण प्राप्त होता है, अधिष्ठानका सामान्यज्ञान 
अध्यासके प्रति कारण प्राप्त नहीं होता है । अब शह्ढा होती है कि इन्द्रियका 
सम्प्रयोग सर्वत्र अमव्यापी (अमका अव्यमिचारी कारण) नहीं है (अर्थात्‌ जहाँ-जहाँ 


& 'अध्यासके प्रति अधिष्ठानका सामान्यश्ञान कारण है! इस कार्यकारणभावमें कोई 
प्रमाह नहीं है, ऐसा पहले कहा जा चुका | अ्त्र शझ्क़ा करते हैं कि उक्त कार्यकारणभावमें 
प्रमाण है, क्योंकि अभिष्ठानके साथ जबतक चक्तु आदिका सम्बन्ध नहीं होता तबतक रजत 
आदिकी उत्पत्ति नहीं होती और सम्बन्ध द्वोनेसे होती है, इसी अन्वय और व्यतिरेकरूप 
प्रमाण॒से अधिष्ठानसाभान्यके ज्ञानकों अध्यासका कारण मानेंगे । यदि इसपर शक्ल की जाय कि 
उक्त श्रन्वय-व्यतिरेकले इन्द्रियके सम्बन्धमें ही अध्यासकारणताका ग्रह होता है, अधिष्ठान 
सामान्य ज्ञानमें नहीं, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि अइडःकार आदिके अध्यासमैं इन्द्रियः 
सम्प्रयोगके न होनेते व्यभिचार होगा १ जो ग्रस्वय और व्यतिरिक सम्प्रयोगमैं श्रध्यासकी 
करणताके ग्राहक हैं, उन्हीं श्रन्वय और व्यतिरेंकसे श्रुक्ति रजत आदि स्थलमें इन्द्रियसस्बन्ध- 
साध्य घर्विज्ञानको ही कारण मानते हैं। इस अवस्था अधिष्ठानके सामान्यशानकों अध्यासके 
प्रति कारण माननेमें तथाकथित अन्वय श्रोर व्यतिरेक प्रमाण हैं, यह प्रकृतर् पू्वपच्ी का गूढ़ 
अमिप्राय है, परन्‍्दु इसकी ओर ध्यान न देकर द्वी 'ततः इत्यादिसे उत्तर देते हैं । ता 
का अन्वय और व्यतिरेकके बलसे, यह अथे है । 


हिल उर विकत कीजर पीन ० 2. 


धा१ कम. सिद्धान्तलेशसगब्रह [अथम बनने 35८0. कक पहिच्केद 


अकाशमाने ग्रह 
अप जान अहक्लाराध्यासमपि व्याप्नोतीति वाच्यमू; तस्थाउपि 
गो ! यदादिप्रत्यक्षात्‌ श्राक्‌ वदधिष्ठानभतनीरूप- 
अक्षमात्र पाहुपबत्तरसम्भवात्‌ । स्वरूपप्रकाशस्पा<्यृतखात्‌ | आबू- 
त्स्थाउध्यासकारणत्ने शुक्तीदम: 
योगातू आग ौिछिन्नचेतन कई पा 
[आ पि तदपच्छिननचेंतन्यरूपग्र काशस्याउज्बृतस्य तद्भाबेन तदाजप्यू- 


अधिष्ठानप्रकाशसामान्य हेतुः 
आशिकाश थे सामान्य हेतुः , ऋ्ति- 
सकाध्यासेडमिव्यक्ताधिष्ठानप्रकाश हति नातिप्रसह्ष: , सामास्दे सामा- 


अम होता है, _ऋहाँ-हाँ इन्द्रियसम्पयोग रहता है, यह बात नहीं है, क्योंकि 

अहक्लार आइडिके अध्यासमें इच्द्रियसम्प्रयोग नहीं है ] और अधिद्ठानका टम 

5 स्वतः पा #त्यगात्मरूप अधिश्ठानमें अहझ्जर आदि जे 
करता हैं, अतः सामान्यतः के 

है, इच्द्रियसम्पयोग कारण नहीं है? कक कल जन 052० न 

सामान्य स्कुरण भी घटादि-अध्यासका व्यापी नहीं है, करण हे के 

कह ३ घट्के अधिष्ठानभूत नीरूप ( रूपरहित ) जसमातरको विष्य्‌ न 

बे 238 दि उक्त स्थछमें | नहीं होती है। और स्वरूपप्रकशके 

| अधिष्ठानभूत अद्यका स्वतः स्फुरण भी नहीं हो सकता है ही । 

यदि आजृत और अनाबृत सीधारण # अधिद्ठानका प्रकाशमात्र अध् के 
4 कारण माना जाय,_ तो भी झुक्तिके इदमंशके साथ अजकके कप 

+ 528 3 कप प्रकाशके होनेसे उस समयमें भी दा 

प्रसक्ति होगी । अब युनः श्ढ करते हैं क्लि अध्याससामान्यमें 

अधिद्ठानका सकाडसामन्य कारण मानेंगे और आ्रातिभासिक अध्यासमें अभि 

हि अरिष्ठानका प्रकाश कारण मानेंगे, इससे पूवोक्त दोष नहीं है हि 


न घट इत्यादि 
सन्‌ घटा! हत्यादि अध्यासोंके अधिष्ठानभूत सद्रप ब्रह्मका 


ला के प्रकाश 
प्रकाश है, इसलिए व्यभिचार नहीं है, क्योंकि अह्यके स्वग्रकश होनेसे दे कम जा 


४ छू. 


संकारए अध्यासेका क्चार ] साषालुवादसददित श्२१्‌ 


्यस्य विशेषे विशेषस्य हेतुत्वौचित्यादिति वाच्यम्‌ , एवमपि प्रातिभासिक- 
शह्नपीतिमकूपजलनेल्यादध्यासाव्यापनात्‌ । रूपालुपहितचाज्षुपप्रत्ययायोगेन 
तदानीं शब्नादिगतशौक़योपलम्भाभावन चाथ्ध्यसात ग्राकू शद्वादिनीरूपा- 


घिष्ठानगोचरबृत्त्यसम्भवात्‌ । 


सामान्यमें सामान्य और विशेषमें विशेष कारण मानना उचित है, परन्तु यह भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि शहुमें प्रातिमासिक पीतिमरूप और कूपजल्में प्रातिभासिक 
जैल्यके अध्यासमें अभिव्यक्त अधिष्ठानके प्रत्यक्षकी व्याप्ति नहीं है, कारण 
रूपरहितकी # चाक्षुपवृत्ति न होने और अध्यासके पूर्वकाल्में शक्ध आदिके 
शुक्लरूपका उप्रूम्म न होनेंके करण उस समय रूपरहित शक्ल आदि 
अधिष्ठानोंकी अपरोक्षत्रत्ति नहीं + हो सकती है । 


हक रूपरहित जितने पदाथ हैं, उनकी चाह्तुप्र ज्त्ति नहीं हो सकती है, क्‍योंकि यदि 
रूपगहितकी चाक्तुषदृत्ति मानी जाय, तो वायुकी भी चाह्तुघष॒ वृत्ति प्रात्त होगी और उसका 
चच्चुसे प्रत्यक्ष होने लगेगा | शंखमें पीत रूपके अध्याससे पूरवकालमैं यदि उसमें शुक्रह्ररूपकी 
डपलब्धि मानी जाय, तो 'पीतः शह्भु यह अध्यास दी नहीं दोगा । इसलिए घर्मीके ज्ञानको जो 
श्रध्यासके प्रति कारण मानते हैं, उनका पक्त अत्यन्त असक्षत है, क्योंकि उनके मतमें अभि: 
च्यक्त शह्ल और जल आदिसे अवच्छिन्न चैतन्यमें पीठ और नील आदि रूपोंका अध्यास होता 
है, इसलिए उनके मतमें पहले 'इद्म! इत्याकारक बृत्तिकी उत्पत्ति होती है, और उस वृत्तिस 
अमिव्यक्त पूर्वोक्त पदार्थावच्छिन्न चैतन्थमें पीतादिरूप अध्यस्‍्त होते हैं। परन्च उनसे 
(घर्मिज्ञानकारणवादियेंसे) पूछना चाहिए कि उस स्थलमैं इदमाकार दृत्ति केवल शंखमात्रकों अब- 
लम्बन कैरती है, या रूपविशिष्ट शंखको ? इनमें प्रथम पत्ष तो हो हो नहीं सकता, क्शेंकि रूपाविषयक 
चाक्तुषवृत्ति नहीं होती, इसका ऊपर अभी निरूपण किया गया है । द्वितीय पक्ष में भी यह प्रषचच्य 
हो रुकता है कि क्या वह झुक्लरूपविशिष्ट शंखकों विषय करती है, अथवा पीतरूपविशिष्ट शंखक्ी 
इसमें द्वितीय पद्चका अवलम्पन करेंगे, तो वह धर्मिक्नन नहीं है, क्योंकि आरोप्य पौतरूपः 
विशिष्ट शह्जज्ञान दी तो आञान्ति है। और प्रथम पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि अध्यासके 
पूर्वकाहूमें यदि शुक्ल रूप प्रतीव हो, तो पीतशद्भाध्यास ही विलीम हो जायगा | इसलिए 
व्यमिचार होनेसे घर्मिशञानको अ्रध्यासके प्रति कारण माननेवालोंका पक्ष असझ्भत द्वी है, यह 
हरसिंहमंद्रोप/ध्यायका मत है। 
+ वस्त॒तस्तु अध्याससे पूर्व द्रव्यभात्र रूससे शह्भादिविषयक बृत्तिका उदय होता ही है, 
क्योंकि द्रव्यगोचर चाक्तुयबृत्तिमेँ हूपविषयकत्व नियम अ्रप्रयोजक है। वायुका चाक्चुपप्रसज्ञ 
भी नहीं आ सकता है; क्योंकि द्रब्यके चाक्ुष प्रत्यक्षम उद्भूतरूप प्रयोजक है। इससे अध्यासके 


हा 


१श३ सिद्धान्तलेशसंग्रद [अथस परिच्छेद 


न च॒ ग्रातिभासिकरेष्वपि रजताथध्यासमात्रे निरुक्तो विशेषह्देतुरास्ता- 
मिति वाच्यम्‌ ; तथा सति सम्प्रयोगात्‌ प्राकू पीतशह्वायध्यासाप्रसज्ञाय 
तद्यासे दुष्टेन्द्रियसम्पयोगः कारणमित्यवर्श्य वक्तव्यतया तस्येव सामा- 
न्‍्यतः आतिमासिकाध्यासमात्रे लापवात्‌ कारणलसिद्धो, तत एवं रजता- 


शह्ला करते हैं कि प्रातिमासिंक अध्यासोंमें से भी केबल रजत आदि 
अध्यासमें ही उक्त अमिव्यक्त अधिष्ठानका प्रकाशविशेष हेतु है, पीतशंख 
आदि अध्यासोमें हेतु नहीं हैं? तो यह श्ढा युक्त नहीं है, क्योंकि यदि 
पीतशंख आदि अध्यासेमें अभिव्यक्त अधिष्ठानका प्रकाश हेतु न माना जाय, तो 
इन्द्रियसम्प्रयोंगे पूर्व भी पीतशझ्ल॒ आदि अध्यासकी प्रसक्ति हो जायगी | वह 
न हो, इसलिए उन अध्यासोमें दुष्ट इन्द्रियोंके सम्परयोगकों अवश्य कारण कहना 
होगा । इससे “उसी इन्द्रियके सम्प्रयोगमें सामान्यतः प्रातिमासिक अध्यासमात्रके 
प्रति लाधवसे कारणत्वकी सिद्धि होनेपर उसीसे रजताध्यासके * कादाचिकत्व- 


पूर्व मं द्रव्यका अ्दण होनेपर भी दोभनविशेषसे जैसे शुक्तितलका ग्रहण नहीं होता है, वैसे ही 
दोषविशेषसे शुक्लरूपमात्रका अग्रइण हो सकता है, इसीसे मामतीकारने भी कहा है-- 


हब दोषाच्छादितशुक्लिमानमननुभवन? [ ४० २१ निर्णयसागर भामतीकल्पतरू ] 


अर्थात्‌ दोषसे शह्जुके शुक्लकपका श्रतुभव न करके, यह्द उक्त पंक्तिका आशय है| श्रथवा 
यह मान भी लिया जाय कि उक्त स्थलर्म अध्यासके पूर्व शुक्लरूपविशिष्ट शंखका अहण होता 
है, तो भी अ्रध्यासकी अनुपपत्ति नहीं है, क्योंकि दोषइलसे शुक्लाल॒का ग्रहण नहीं ढोता डे; 
इसीसे उपपत्ति हो सकतो है! इससे प्रातिभासिक अध्यासोमेँ अमिव्यक्त अधिछानसामाल्य- 
ज्ञान कारण माना जाय, तो भी व्यमिचार नहीं है, अतः धर्मिशानरूप इंद्माकार वृत्ति सिद्ध 
होती है। उसकी सिद्धि होनेसे उसमें आवरणनिदर्तकत्व शक्ति है या नहीं है, उसका विचार 
सालम्बन ही है निरालम्बन नहीं है, यद्दी अ्स्वर्स इस मतमें 'उपाध्याया मन्यन्ते! इससे सूचित 
किया यया है, इसे नहीं भूलना चाहिए. । 

# धर्मिज्ञाककों कारण माननेवाले कहते हैं कि सवंदा अध्यासका प्रसज्ञ न हो, इसलिए 
अभिव्यक्त अधिष्ठानसामान्यके ज्ञानको कारण मानना चाहिए, उसके माननेसे शुक्त्यवच्छिन 
“जलैतन्यरूप अधिष्ठानप्रकाशके आइत होनेसे सदा उसकी अ्रमिव्यक्तिके न रहनेसे सवंदा 
अ्ध्यासकी प्रसक्ति नहीं होती है। इसलिए लवंदा अध्यासके प्रसज्ञका अमाव है। परन्तु 
यह प्रसज्ध चर्मिशानकी कारणताका खश्डन करनेवालोंके मतमें भी नहीं झेताय है, क्योंकि 
डलका परिद्वार पीतशह्जुल्थलमें बल्ृतसम्प्रयोगसे मी हो सकता है, यह भाव है। 


सकारण अभ्यास क्चिर ) भाषालुवादसहित २५३ 


ध्यासकादा वित्कल्वस्थाअपि निर्वाहादधिष्ठानप्रकाशस्थ सामान्यतो विशेषतों 
वाज्ध्यासकारणत्वस्याउसिद्रेः- । 
ननु साइ्श्यनिरपेक्षे अध्यासान्तरे अकारणत्वेषपि तत्सापेज्षे रजताथ- 


की भी उपपत्ति हो सकनेसे सामान्यरूपसे वा विशेषरूपसे अधिष्ठानके प्रकाशमें 
अध्यासके प्रति कारणता * सिद्ध नहीं होती + है । 

+ जिस अध्यासमें साहइ्यकी अपेक्षा नहीं है, ऐसे पीतशइ्ड आदि अन्य 
अध्यासोमं अधिष्ठानसामान्यज्ञान मरे ही कारण न हो, परन्तु साहश्यकी 


+ तात्पय यह है कि अधिष्ठानका प्रकाशमात्र सम्पूर्ण श्रध्यासके प्रति कारण है और 
अ्रमिव्यक्त अधिष्ठानका प्रकाश प्रातिभासिक शअ्रध्यासके प्रति कारण है, इस प्रकार के सामान्य 
ओर विशेष कार्यकारणभाव सिद्ध नहीं होते हैं । 


|| यहाँपर कोई विचार करते हैँ कि मूलमें जो प्रातिमासिक अध्यासमात्रमैं डुष्टेन्द्रियका 
सम्प्रयोग कारण माना गया है, वह असझ्भत है, क्योंकि अहंकाराध्यास और साक्षीमें 
स्वाप्नाध्यासस्थलमं इन्द्रियसम्प्रयोगके न होनेसे व्यभिचार है। यदि इसपर कहें कि श्रहंकार- 
का अध्यास व्यावहारिक है, प्रातिमासिक नहीं है, अतः व्यमिचार नहों है, तो यह भी युक्त 
नहीं है, क्योंकि जो अहडकाराध्यासको प्रातिमासिक मानते हैं, उनके मतमें व्यभिचारका 
परिद्ार नहीं हो सकेगा। यदि कहें कि स्वप्नप्रपश्चके अध्यासमें अभिव्यक्त अधिष्ठानका श्ञोन ही 
कारण होगा ? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि दो कार्यकारणभाव माननेकी अपेज्ा एक - 
कार्यकारणभाव माननेमैं लाघव होनेसे अभिव्यक्ताधिष्ठानश्ञांनकों कारण माननेमें ही लाघव 

. है, क्योंकि दुष्टेन्द्रियसम्मायोगकी ( विषयके साथ दुष्ट इन्द्रियोंके सम्बन्धी ) अधिछ्ठान 
चैतन्यामिव्यज्ञक जरृत्तिके उत्पादनमैं ही तफलता है, अतः वह अध्यासके प्रति कारण नहीं 
हो उकता है। और पीतशंखे आदि अध्यासोमें भी श्रधिष्टान चैतन्याभिव्यज्ञक वृत्तिके 
सम्भवका पूर्वकी टिप्पणीमैं उल्लेख किया गया है, अतः इस सब युक््तियोंका विचार करनेसे 
यद्यपि घर्मिज्ञानको अध्यासके प्रति कारण मानना यही पच्ष युक्तियुक्त भासता है, तथापि 
सूद्रमदृष्टिसे विचार करनेपर यही पक्ष ठीक है, किन्तु स्थूल दृष्टिसे लाघवंतः इच्द्रियसम्प्रयोग 
कारण माना गया है, यह जानना चाहिए । 

ई धर्मिश्ञानको कारण मानना चादिए, इसमें अन्य युक्तिका प्रदर्शन करते हैं-'ननु साहश्य०” 
इत्यादिसे । ताले यह है कि पीतरूपके साथ शंखका साइश्य न दोनेसे 'पीत शंख है? इस 
अध्यासमें साइश्यश्ञान कारण नहीं है, परन्तु शुक्तिरजतस्थलमें रजतके स्थ शुक्ति श्रादिका 
रूपविशेषसे अवश्य साइहश्य है, इसलिए उक्त रूपसे विशिष्ट धर्मिशान हो सकता है शोर उसीसे 
रजताध्यास होगा, तो शुक्त्यादि अध्यासके प्रति अधिष्ठानशान कारण क्यों न माना जाय £ यदि 
लाघबसे कहेंगे कि इन्द्रियसम्पयोग कारण है, तो इंगालमें भी रज्ताध्यासकी प्रतक्ति होगी। 
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वदिद्वालेडपि तद्रजताध्यासग्रसज्ञात्‌ । 

न च साहश्यमपि विषयदोपत्वेन कारणमिति वाच्यम्‌ ; विसब्शेजपि 
साइस्यश्रमे सत्यध्याससद्भावात्‌ जलधिसलिलपूरे दूरे नीलशिलावलत्वारोप- 
देशनाव। न च 'तद्ध तोरे” इति न्यायात्‌ साइश्यज्ञानस।मश्येवाध्यास- 
फारणमस्स्विति युक्तम ; ज्ञानसामग्रया अ्थकारणसरय क्वचिदष्यद्ट 
ततः सादश्यज्ञानलस्येब लघुत्वाच्च । हि 


अपेक्षा रखनेवाले रजत आदिके अध्यासमें, रजत आदिके सहझ ख्यसे युक्त 
धर्मीका ज्ञानेरूप जो अधिष्ठानम्नामान्यज्ञान है, उसे कारण अवश्य मानना 
चाहिए। यदि साहश्यक्री अपेक्षा न करके केवल दुष्ट इन्द्रियके सम्बन्धको ही 
कारण माना जाय, तो शुक्तिके समान इज्ञारमें € कोयलॉमें 2 भी रजताध्यासकी 
प्रसक्ति होगी। | 

# यदि कहो कि विषयके दोषरूपसे साहश्य भी अध्यासका कारण माना 
जायगा, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि साइश्यसे रहित पदा्ो्ि साहश्यके 
अमसे अध्यास होता है, कारण दूरस्थ समुद्रके जल्प्रवाहमें नील शिलछातलका 
आरोप (अम ) देखा जाता है। यदि कहें कि तद्धेतोरेवः + इस न्यायसे 
साहश्यज्ञानकी सामग्री ही अध्यासक्ी कारण हो, तो यह भी युक्त नहों हे, 
क्योंकि ज्ञानकी सामग्रीमें अ्रकी कारणता कहींपर भी नहीं देखी जाती है । 
और साहश्यज्ञानकी सामग्रीववको कारणतावच्छेदक माननेकी अपेक्षा साइइ्य- 
ज्ञानलको अध्यासके प्रति कारणतावच्छेदक माननेमें छाघव भी है। 


... # इसका ताय4 है कि ब्वपि पान्ल थक अप प्रत ज 7 र 7 इसका तात्य4 है कि यद्यपि साधश्य अध्यासोमे अवश्य अपेक्षित है, तथापि वह 
स्वरूपत: कारण है, ह्ञा5 कारण नहीं है, अतः इंगालमें रजताध्यासकी असक्ति नहीं हो सकती 
है, इसलिए धर्मिज्ञानकों कारण माननेकी आवश्यकता नहीं है। 


| इस न्‍्यायका यह स्वरूप है--तड्वेतोरेवास्तु ठद्धे स्वमू कि 
रद ठेत्वम्‌ , मध्ये कि तेन! अर्थात्‌ जिस 
दम हेतु का ) मानते हो, उसीके कारणसे यदि कार्य हो सकता है, तो हाई आद 
कारण मानना व्यथ है। प्रकृतमैं साहस्यज्ञानको अध्यासके प्रति कारण माननेकी अपेक्षा 
उसकी कारणसामग्रीकों ही अध्यासके प्रति कारण मानसे उपपत्ति हो सकती है, फिर उसे 


बीचमें कारण मानना व्यय ही है, यह माव है। 


सकारण अध्यासका विचार ] भावालुबादसदित श्श्श 


न च्‌ स्वतश्शुओेडपि शुअ्रकलधोतमृज्ञारगतेडपि स्वच्छे जले एव 
नैन्याध्यासः , न सक्ताफले इति व्यवस्थावत्‌ वस्तुस्वभावादेव शुक्तौ 
रजताध्यासः नेडह्ालादाविति व्यवस्था , न तु॒साइ्श्यज्ञानापेक्षणादिति 
वाच्यम्‌; स्वतः पटखण्डे पृण्डरीकमुकुलल्वानध्यासेजपि तत्रेव कर्तनादि- 
घटिततदाकारे तदघ्यासद्शनेन तदस्यासस्य वस्तुस्थरभावमनलुरुद्ध्य साइश्य- 
ज्ञानमावाभावानुरो घिलवनिश्रयात्‌ ! अन्यथा अन्यदाइपि तत्र तदध्यास- 


पघडगात्‌ । मर 
उच्यते - साद्श्यज्ञानस्थाध्ध्यासकारणलवादे5पि विशेषद्शंनग्रतिबध्येषु 


यद्दि शक्ल की जाय कि जैसे स्वतः शुभ, सफेद रजतके पत्रविशेषमें स्थित 


: निर्मल जलमें ही नीलिमाका अध्यास होता है, मोतीमें नहीं होता, इस प्रकार 


बल्तुके स्वभावविशेषसे व्यवस्था होती है, वेसे ही शुक्तिमें रजतका अध्यास होता 
है, इज्ञारमें नहीं होता, इस प्रकारकी व्यवस्था भी स्वभावसे हो सकती है, साहइय- 
ज्ञानकी अपेक्षासे नहीं होती हे, तो यह मी शड्ढा युक्त नहीं है, क्योंकि 
साक्षात्‌ु वल्रके खण्डमें कमलकी मुकुरवस्थाका अध्यास न होनेपर भी 
कैंचीसे कतरकर कमलाकार बनानेसे उसमें कमऊकी मुकुलावस्थाका अध्यास 
देखा जाता है। इससे कमलाध्यासमें--वस्तुस्वभावका अनुरोध न करके 
साहश्यज्ञाकके होनेपर होता है और न होनेपर नहीं होता--इस प्रकार" 
साहश्यज्ञानके अनुरोधका निश्चय किया जाता है। अन्यथा अर्थात्‌ वस्तुस्वभावको 
अध्यासके प्रति कारण माननेपर पटमें कतरनेके पूर्व भी कमठकी मुकुलावस्थाके 


अध्यासकीश्प्रसक्ति होगी । 
+ उक्त झझ्लका समाधान करते हैं कि साहश्यज्ञान अध्यासका कारण है, 


+ अथोत्‌ कतरनेसे साहश्यशान होनेपर ही कमलकी मुकुल्लावस्थाका अध्यास होता है, 
और उसके न होनेपर नहीं होता, अतः वस्तुस्तमावकी अपेक्षा न करके अन्वयव्यतिरेकसे 
अध्यास साहश्यज्ञानकी अपेक्षा करता है, यह माव है । 

विशेष अध्यासमें कारणरूपसे प्राप्त साहश्यश्ञन द्वारा समाहत घमिज्ञानकी कारणताका 
परिहार करते हैं--'उच्यतेः इत्यादि प्न्थसे। परिद्वारका तात्पर्य यह है कि 'विशेषद्शनसे 
जिनकी उत्पत्ति नहीं होती, ऐसे शुक्तो इदं रजतम इत्यादि अध्यासोमें ही साइक्यशान 
कारण है और विशेषद्शनसे जिन अध्यासोंका प्रतिब्नन्ध नहीं होता है, ऐसे अध्यासोमें 
साहश्यज्ञन कारण नहीं है! इस बातको घार्मिज्ञानकारणवादी अवश्य स्वीकार करेंगे। 
शुक्तिर॒ब॒तस्थलमें “रजतस्वामावव्याप्यशुक्तित्वान्‌ श्रयम्‌) ( रजतलके अमावसे व्याप्य जो 
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चिचखिल्व्तलनचशननता-्चचचच्ख्विचस््नलल 
रजताधध्याद्वेष्वेव तस्‍्प कारखस्वं वाच्यप्; न तु तदमप्रतिबध्येष पीत- 


शल्लाद्ध्यासेष असम्भवात्‌, विशेषदर्शनप्रतिबध्येषु. च प्रतिबरन्धकज्ान- 


सामसयाः प्रतिबन्धकत्वनियमेन विशेषद््शनसामग्रथप्यवश्यं ब्रतिप्रन्धिका 
वाच्येति तते एवं स्ृत्यवस्थोपपत्तेः कि सांदेश्यज्ञानस्थ कारणत्वकल्पनया है 

तथाहि--इछगालादो चज्चुःसम्प्रयुक्ते तदीयनैल्यादिरूपविशेषदर्शनसाम- 
प्रीसच्षा् रजताध्यासः , शुक्त्यादावपि नीलभागादिव्यापिचच्तुःसम्प्रयोगे 


इस वादमें भी विशेषदर्शनसे प्रतिबध्य रजत आदि अध्यासोंमें ही साहर्यज्ञानंको 
कारण मानना चाहिए, विशेषदर्शनसे जो प्रतिबध्य नहीं हैं, ऐसे पीत शक्ल आदि 
अध्यासोमें उसे कारण नहीं मानना चाहिए, क्योंकि वम्तुतः उन स्थढॉमें 
साहश्य है ही नहीं। और विशेषदर्शनसे जिनका प्रतिबन्ध होता है, ऐसे 
शुक्तिजत जादि अध्यासोंमें प्रतिबन्धक ज्ञानकी सामग्रीके # प्रतिबन्धकृत्व- 
निममसे विशेषदर्शनसामग्रीको भी अवश्य प्रतिबन्धक मानना चाहिए । इसलिए 
उल्लीसे सब व्यवस्थाकी उपपत्ति हो सकती है, हो साहइ्यज्ञानकों क्यों कांरण 
मानता ? अर्थात्‌ उसे कारण माननेकी आवश्यकता नहीं है | 

चकुसे संयुक्त इज्ञाऊ आदियें उनके मीलरूप-विशेषके दर्शनकी साम्रीके 
होनेसे रजतका अध्यास नहीं होता है । शुक्तिरजत आदि स्थढरमें भी, जिसका 
नील्भाग चक्ुसे संयुक्त हे, विशेषदर्शनसाम्रीके होनेसे रजतका अध्यास 


[अका करिणोद : 


शुक्तिव्व तदाभ्रय यह है ) इस विशेषदर्शनसे “इद रहतम! यह श्रम नहीं होता है, किन्तु 
उसके अ्रभावमें ही होता है, श्रतः विशेषदर्शनसे दह रज्नताध्यास प्रतिबध्य कहलाता है। 
“पीतल्वाभावस्याप्यशाड्खल्ववान्‌ अयस” इस प्रकारके विशेषदर्शनके होनेपर मी 'पीतः शडस्वःः यू 
अध्यास होता है, श्रतः विशेषद्शनसे यह प्रतिबध्य नहीं है। इसलिए चर्मिशान इसमें कारण नही 
होगा, क्योंकि सचमुच पीत पदार्थका साइश्य शखमें है ही नहीं, यह भाव है। 


& प्रतिबन्धक झ्ञानसे यहाँ विशेषदर्शनात्मक ज्ञान ही विवक्षित है । जैसे रजतादि 
अध्यासमैं विशेषदर्शन प्रतितन्धक है, वैसे ही डसकी सामग्री भी प्रतिजन्‍्धक है, दाहकी 
प्रतिबन्थक मणिकों सामग्री लोकमें दाहके प्रतिबन्धकरूपसे प्रसिद्ध नहीं है, अतः श्ान- 
पदका डपादान किया गया है।जो घर्मिहान है डससें प्तिबन्धकशानत्व नहीं है, अतः 
उसमें भी प्रतिबनन्‍्धकत्वकी प्रसक्ति नहीं है, क्योंकि वह अध्यासका अनुगुण ही है। इसीलिए 
नैयायिकोंने पछमे साध्याभावक्‍तता शानको आह्याभावका अवगाहन करनेसे अतिबन्‍्धक माना 
है । उसमें साध्याभावव्याप्यवचाज्ञनको प्रतिबन्धकस्ाानकी सामग्रीके रूपले अनुमितिका 
प्रतिबत्वक माना है। इस परिस्थितिमें इसी प्रतिबन्धकक्ी सामग्रीके प्रभावसे श्रध्यासडे कादाचिकत्व 
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धकारण अभ्योत्का विचार ] भाषानुवादसहिंत र१७ 


तत्सस्वान्न तदघ्यासः | सच्शभाममात्रसम्प्रयोगे तदभावाद॑ध्यासः तदाऊपि 
शुक्तिलरूपविशेषदशेनसामग्री तस्वादनध्यासप्रसज्ञ इति चेत्‌ , न; अध्यास+ 
समये शुक्तिलद्शनाभावेन ठत्पूें तत्सामस्न्यमावस्य त्वयाअपि वाच्यखवातू | 
मम सादश्यज्ञानरुपाध्यासंकारणदोपेण अ्रतिबन्धात्‌ तदा शुक्तित्वदशन- 
सामस्न्यमावास्युपगमः । तव तथाउभ्युपगमे तु घटकुटीप्रभातवत्तान्व इति 


नहीं होता है। केवल समान भागमें ही इन्द्रियका सम्बन्ध होनेसे विशेष- 
दर्शनकी सामग्रीके न दोनेंके करण रजतका अध्यास होता है। इसपर शक्ढा 
होती है कि रजतके सदश शुक्तिक किसी भागके साथ संप्रयोगके समयमें 
भी झुक्तित्वरूप विशेषदर्शनक्री सामग्रीके होनेसे रजतका अध्यास नहीं होना 
चाहिए, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अध्यासके पूर्वमें तुम्हें भी * शुक्तित्व- 
रूप विशेषके दर्शनक्की सामगरीका अभाव कहना होगा, क्योंकि अध्यासके 
समयमें शुक्तित्का ज्ञान नहीं है । यदि शड्ढा हो कि हमें | तो अध्यासके 
हेतुमूत साहर्यज्ञानकू्प  दोष्से प्रतिबन्ध होनेके कारण अध्यासकालमें 
शुक्तित्वदर्शनकी सामग्रीका अभाव है, यदि तुम साहश्यज्ञानको अध्यासके 
प्रति कारण मानते हो, तो 7 घट्टकुटीअमातबृत्तन्त ही हुआ अर्थात्‌ 


आदिकी व्यवस्था हो सकती है, तो धर्मिशानरूप इदभाकाखृत्तिको माननेकी कोई आवश्यकता 


. नहीं है, यह भाव है । 


+ तात्पर्य यह है कि केवल शुक्तिके रजतसह॒श भागके साथ सम्बन्धकालमें जब चहछुभ्स॑युक्त 
सादाल्‍्यरूपश्शुक्तित्दर्शनकी सामग्रो रहती है, तब भी अध्यास देखा जाता है, इससे शुक्तित्वरूप 
विशेषद््शनकी सामग्रीका प्रतित्रस्थक्ष कोई दोष अवश्य कहना चाहिए। वह दोष प्रत्यासत्या 
दूर्व आदि होमा, साहश्यज्ञान नहीं। श्रतः दोषरूपसे मी घर्मिज्ञान अध्यासके प्रति 
कारण नहीं हो सकेगा, यह साहश्यज्ञानकी अध्यासकारणताका खण्डन करनेवालेका मन्तव्य है। 

+ इदसाकारदृत्तिरूप घर्मिज्ञानमैं अध्यासकी कारणता माननेवालेको । 

| धमिश्ञानकी कारणताके खण्डनमें प्रवत्त तुम यदि साहश्यज्ञानको, कारण मानोगे, तो घट्टकुदी- 
प्रभातवृत्तान्त होगा । उक्त इतान्तका आशय यह है--चुंगीके मयसे रात्रिको ही माल लेकर व्यापारी 
निकल पड़ा, परन्तु उसका जहाँ सबेरा हुआ, वहींपर चु गीका आफिस आ गया, फलता उसे अपनी 
मालकी सारी चुंगी देनी पड़ी, वैसे ही सादश्यज्ञानकी कारणवाका खण्डन करनेमें तो प्रत्नत्त 
हुए, परन्तु प्रकारान्तरसे साहश्यज्ञानमैं करणुता माननी ही पड़ी, श्रतः घट्टकुटीप्रमातंबृत्तान्त 
उनके ऊपर लायू हुआ । घट कुथी कद्दते हैं चुंयोके आफिसको | 


रशै८ सिद्धान्तलेशसंग्रेह [अयंव परिच्कैद, 


चेदू , न; समीपोपसर्पणानन्तरं रजतसाइश्यरूपे चाकचिक्ये दृश्यमाने ण्ब 
शुक्तित्वोपलम्मेन तस्य तत्सामग्रीप्रतिबन्धकत्वासिद्धौं दृरत्वादिदोषेण प्रति- 
बन्धाडा व्यजकनीलपए॒त्वादिग्राहफासमवधानाद्ा. तत्सामग्रयभावस्य 
चक्तव्यवातू | _ ; 

एवं जलधिजले नियतनीलरूपाध्यासप्रयोजकदोषेण दूरे नीरत्वव्यज्ञक- 


आए था डा ममातणणाननानथाना9 कट पकज यु 


साहर॑यज्ञान अध्यासका कारण नहीं है, इस प्रकारके तुम्हारे सिद्धान्तक 
तो यह भी # युक्त नहीं है, क्योंकि शुक्तिके पास जानेके अनम्तर के नप 
चाकचिक्यके देखनेपर भी शुक्तिलका ज्ञान होता है, इससे साइब्यज्ञान शुक्तिरूप 
विशेषके दर्शनकी सामग्रीका प्रतिबन्धक सिद्ध नहीं होता है और दूरत्व आदि 
दोषोंसे प्रतिबन्ध होनेके कारण अथवा शुक्तित्को अभिव्यक्त करनेवाले नीलपृष्ठत्व 
आदिके ग्राहक साधनोंके न रहनेसे शुक्तिवरूप विशेषके दर्शनकी साम्रीका 
अभाव तुम्हें और हमें दोनोंको कहना होगा । 

इसी प्रकार अर्थात्‌ जैसे साइश्यज्ञानरूप दोषके बिना गुक्तिमें रजतका 
अध्यास होता है, वेसे ही दूरस्थ समुद्रके जलमें नीलशिलाततलका अध्यास 


# प्रकृतमें एक ब्रात और ध्यान देने योग्य है-- किसी समय दूरस्थ पुरुषको भी शुक्तिमैं 
शुक्तित्वप्रदण होता है, अतः साहश्यज्ञानके समान दूख्वदोषमें भी व्यमिचार समान के है 
इसी प्रकार रजतके लिए अत्यन्त लालायित पुरुष समीपमें ज्ञानेपर भो शुक्तिको न 
नहीं होती, इसलिए दूरत्व दोष ही नहीं होगा | यदि किसी विशेष अध्यासके अ्रति 
किसी समय कोई दोष होता है, और किसी समय नहीं इस प्रझऋर व्यवस्था करेंगे, तो 'बही 
दीपज्वाला है! है अ्रमकी, साइश्यज्ञानहर दोषते ही लोकमें, प्रसिद्धि होनेसे साइश्यशानडरी 
भी अध्यासके प्रति कारणता अनिवार्य होगी। देवताबिकरणमें माष्यकारने भो कहा है कि 
साइश्यात्‌ प्रस्यभिज्ञानं फेशादिध्विव! ( केशोंके समान साहय्वज्ञानसे प्रत्यभिज्ञा होती है--वही 
दीपज्याला है ) इत्यादि । और द्रैद्धाधिकरणमें भी 'साहश्यनि्ित प्रत्यभिज्ञानमा अर्थात्‌ 
साहश्यसे लात होता है--ऐसा कहा गया है। अतः साहश्यज्ञानकों अन्य प्रति 
का निराकरण डा असजझ्ञत है, यह शहका यद्रपि हो सकती है, तथापि प्रकृतमें स्थूल 
मा के दोषावह नहीं है। सूक्मइष्ठिसि तो साहश्यज्ञानर्मे अ्रध्यासकारणत्व 


पे आइक साधनोंसे शुक्ति आदिके नीलव' रु 
हे ध्ठ आदि भागोंके साथ चच्चुःसंयोग 
ग्रहण करना चाहिए | डे म-अ 


सकारण अध्यासका क्चार ] आषालुबादसहित २२६ 
___--ि्््सचत्चसा लत चतचत 


तरक्लदिग्राहकासमबधानेनू च॑ शौक्ल्यजलराशित्वादिविशेषद्शनसामस्ध्य- 
भावाच्छिलातलत्वायध्यासः । विस्तृते पटे परिणाहरूपविशेषदर्शनसामग्री- 
सच्ात्‌ न पुण्डरीकमुकुलत्वाध्यासः ; क॒र्तनादिघटिततदाकारे तदभावात्तदु- 


छ्यास इति । 


आ_.ँ  __॒_॒ 0 4_उ_उ_व््िरिं पा 
हो सकता है #, क्योंकि अध्यासके कारणमूत नियत सीलरूप दोषसे, और 
दूर होनेसे नीरत्वके अभिव्यक्षक तरह आदिका ग्रहण करनेवाले सांधनोंका 
समवधान न होनेसे शुक्लरूप, जलूराशित- आदि विशेषोके दर्शनकी सामग्रीका 
अभाव है 7 | और विस्तृत वखमें इसलिए कमलछकी मुकुलावस्थाका: अध्यास 
नहीं होता है कि उस समय विस्ताररूप विशेषदशनकी सामगी है, और 
कतरनेसे कमठाकार हो जानेसे विस्ताररूप विशेषदशनकी सामग्रीके न होनेसे 
उत्षमें कमलकी मुकुछावस्थाका अध्यास होता है |. । 


& ताले यह है कि जलमें जो नीलशिलावलत्वका अध्यास होता है, उसमें शुक्लरूपात्मक 
विशेषका परिज्ञान या जलत्वरूप विशेषका परिदर्शन प्रतिबन्धक है, और इन विशेषदर्शनोंकी 
सामग्री भी प्रतिगन्धक होगी, इसलिए इन विष्योंके परिज्ञानकी सामग्रीका अमाव होनेसे ही 
जलमें नीलशिलातलत्वका अध्यास होता है | पहले जलमें नेल्यका अ्रध्यास दोनेके बाद 
साहब्यज्ञानके उत्पन्न होनेसे उसमें नीलशिलातलत्वका अध्यास होता है, यह बात नहीं 
है, दूरस्थ समुद्रजलमे तथा समीपस्थ समुद्रके जलमें नेल्यका नियमतः अध्यास होता है, श्रतः 
जलमें नेल्याध्यास नियत है। श॒क्लत्व, जलस्व आदि विशेषके प्रहणकी सामग्री अप्रतिबद्ध नहीं है, 
क्योंकि नैल्यके श्रध्यासते शुक्ल रूपकी ग्राहक सामग्री प्रतिबद्ध हो गयी है ओर जलत्वके व्यक्ञक 
तंरज् आदिके आदकका भी दूरत्व दोषते सन्निधान नहों है, इसलिए जलस्वका भी ग्रहण नहों 
होता । श्रतः उक्तू प्रतिबन्धक दो ज्ञानोंकी सामग्रोका अभाव होनेसे समुद्रजलमें. नीलशिला- 
तलत्वका अध्यास हो सकता है, यह माव है । 

+ यहाँपर धर्मिज्ञानमैं कारणत्ववादियोका मत यह है कि समुद्रके जल्लमैं उक्त प्रकारसे विशेष- 


द्शनसामऔका अमाव अपेक्षित है, तथापि उतनेसे ही उसमें वह अध्यास नहीं हो सकता, 


किन्तु प्रथम जलमें नीलरूपके अध्याससे नौलशिलातलके साहश्यकी प्रसक्ति होगी और 
उसके बाद जलमेँं नीलशिलातुलल्वका अध्यास होगा | इसलिए दूरसे समुद्रब॒ल्लमैं उक्त अध्या 
करनेवाले समुद्रके पास जाकर कहते हैं कि 'इस समुद्रके जलमें दूरतें नौलल्व, निश्चवलता 
आदिकी समतासे इमें नीलशिल्लातललका अ्रध्यास हुआ था, परन्तु अब वहें निबृत्त हो गया | 
इस प्रकारके लोकप्यवहारके देखनेसे साइश्यज्ञान ही दोषरूपसे अध्यासके प्रति कारण होता 
है, केवल विशेषदर्शनकी सामग्रीका अमाव नहीं । 

| अध्यासके प्रति विशेषदर्शनकी सामग्रीके अमावकों जो कांस्ण मानते हैं, उनके प्रति 
“त्वत: पटखण्डे? (५० २२५ ) इत्यादिसे साहश्यज्ञानके कारणत्वकी सिद्धिके लिए. अन्यय और 
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६३० सिद्धान्तलेशंसंग्रह [अियम प्रस्च्छेद 


नन्‍्वद करस्पृष्टे लोहशकले तदीयनीलरूप विशेषदर्शनसामस्न्यभावात 
रजताध्यासः कि न भवेत्‌ ? साइश्यज्ञानानपेन्षणादिति चेद्‌, मवत्पेवः किन्तु 
ताम्रादिव्यावर्तकविशेषद्शनसामस्प्थभावात्‌._तदष्यासेनापे भाव्यमिति- 
क्वचिदनेकाध्यासे संशयगोचरों भवति ! क्यचितु रजतप्राये कोशगहादौ 
रतताध्यास एवं भवति । क्वचित्‌ सत्ययि साइस्यज्ञाने शक्तिकादो 
कदाचित्‌ करणदोपाद्यभावेन अध्यासानुदयवदध्यासानुदयेडपि न हानिः । 


इस विषयमें एक शक्ल होती है, वह यह कि यदि साहश्यज्ञानके बिना केवल 
विशेषदर्शनकी सामग्रीके अभावसे ही अध्यासकी उत्पत्ति होती है, ऐसा माना 
जाय, तो छोहेके ठुकड़ेक़ो हाथले छूनेपर उसमें रजतका अध्यास क्‍यों 
नहीं होता ? क्योंकि छोहेके नौलरूपविशेषके दर्शनकी सामग्रीड़ा अभाव 
उस स्थलमें है, परन्तु यह भी शक्ल युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसे स्थलूमें छोहेके 
डुकड़ेमें रजतका अध्यास होता ही है। किन्तु ताम्र आदिकी व्याबृत्ति करने- 
वाली विशेषदर्शनकी सामग्रीका अभाव होनेसे ताम्र आदिका अध्यास भी 
हो सकता है, इस प्रकार हाथोंसे स्पष्ट लोहेंके इुकड़ेमें अनेक अध्यास-- 
अध्यस्त वस्तुएँ--संशयके विषय होते हैं, [ अर्थात्‌ यह रजत है याताम्र है 
अथवा सुबर्ण है, इस तरह संशय होता है ]। किसी स्थलूमें अर्थात्‌ जिस 
खजानेमें # रजतका ही आधिक्य है, ऐसे स्थानमें तो लोहेमें रजतका ही 
अध्यास होता है । जैसे साइश्यज्ञानके रहनेपर भी शुक्ति आदिमें--कदाचित्‌ 
करण-दोषके अभावसे--रजतका अध्यास नहीं होता है, वैसे ही हमारे मतमें 
भी कदाचित्‌ अध्यास नहीं हो, तो भी हानि नहीं है । 


ब्यतिरेंक दिखाये गये दें, उसीका 'विल्ठृते पे” इत्यादिसे खणडन किया गया है। श्रर्थात्‌ लम्बे 
पट जो पढका विस्तार देखा जाता है वही अध्यसमें प्रतिबन्वक् है और कैंचोसे ठोक उसकी 
कमलाक्षति बना लेनेपर उत्रमें उक्त सामओ्रीके अभावसे कमलवी मुकुलाकस्थाका अध्यास हो 
सकता है, अतः साहश्यज्ञान अपेक्षित नहीं हैं, यह अ्रकृतमें भाव है। 

# जिसमें सदा रजत हो रखा जाता है, ऐसे कोशणहर्य प्रात पुरुषको, दैवसे 
किसी लोहेंके दुकड़ेको छूनेपर भी उसमें उसे रजतका दी. अध्यास होता है, क्योंकि 
"5 कारड:म लाहकी सम्भावना दी उसे नहीं है, इसलिए ऐसे स्थलये रजत है. या ताम्र? 
एसा संशकात्मक अध्यास नहीं होता । और जहाँ ऐसी स्थिति नहीं है कहाँ तो 
मूल्लोक्त रीतिसे संशय होता है, यह भाव है । 


प्रह्नारश् ऋकतका.क्विर]. भाषानुवांदसहित २३१ 


तस्मानन कार्यकन्प्वा हृदमाकारइत्ति:, 'माष्प्यप्रतिबदेदमर्थसम्धयोग- 
कास्थकन्प्या ; ततो भवन्त्या - एवेदंबततेः दुषटेन्द्रियसम्धयोग्ुमिताविधा- 
परिणामभूतस्वसमानकालरजतपिषयत्वस्थ अस्माभिरुच्यमानलातू | सत्र च॑ 
हानसमानकालोत्पत्तिके प्रतिभासमात्रविपरिव्तिनि रजते  तथाचीन- 
सम्धधोगाभावेडपि त्तादात्म्याश्रयेद्मथसम्प्रयोगादेव तस्याउपि चहुग्राश्- 
स्वोपपत्तेः । चक्तुषा रजतं पश्यामि! इति प्रातिभासिकरजतस्थ स्वसम्प- 


योगामावे5पि चाज्षुपलालुभवात्‌ | 


उक्त रीतिसि धर्मिश्नके अध्यासके प्रति हेतु न होनेके कारण इंदमा- 
कॉरबृत्तिकी ( अध्यासरूप ) कार्यसे कल्पना नहीं करनी चाहिए और प्रति- 
बन्धसे शूस्य इदमर्थके साथ इन्द्रियसंगोगरूप कारणलसे भी उसकी कह्पना नहीं 
करनी चाहिए, क्योंकि इन्द्रियसम्प्रयोग्से उत्पन्न होनेवाली इदमाकार 
वृत्तिका ही--दुष्ट इन्द्रियके सम्प्रयोग्से क्षुमेत अविद्याका परिणाममूत तथा 
इदमाकाखृत्तेके समानकालमें उत्पन्न हुआ--रजत विषय होता है, ऐसा 
हम कहते हैं, [ तातय यह है कि इदमर्थावच्छिन्न चैतन्यमें रहनेवाली 
रजताकारमें परिणम्यममान अविद्या अध्यासमें निमित्तमूत दोषसे युक्त चश्लु 
आदिके सम्प्रयोगसे क्षोमको अर्थात्‌ कार्योन्मुखताको प्राप्त ढोती है, इसके बाद 
रजतरूपसे परिणत होती है | इसी - प्रकार दुष्ट इन्द्रियके सम्प्रयोगसे वृत्ति भी 
उसी काहुमें होती है, इ्तलिए अप्रतितद्ध इन्द्रियके सम्प्रयोग्से होनेवाली 
इदंदृत्ति _अपने समानकालमें उत्त्न हुए रजतसे विशिष्ट इृदमबैको विषय 
करती - है ]। अमस्थलूमें ज्ञानके समानकालमें उत्पन्न तथा प्रतीतिकालमें 
ही जिसकी # सत्ता है, ऐसे रजतमें, रजतप्रतिभाससे पूर्व सम्प्रयोग न 
दोनेपर भी रजततादात्यके आश्रय इदमर्थके” समायोगसे ही रजत चझ्ुसे 
गृहीत द्ोता है, क्‍योंकि 'अँखसे रजतकों देखता हैँ! इस प्रकार अपने 
साथ इन्द्रियसम्रभोगके न रहते भी प्रातिमासिक रजतका चक्लुसे प्रत्यक्ष 
देखा जाता है। 
थे है--'प्रतिभासकालमात्रे विपरिवतनम्‌--सत्य॑ यस्य तत्‌ प्रतिभासमात्र- 
आदर लेप कपल जम पका अयोत्‌ जिसका अत्तित्व केक्‍ल प्रतीतिकालमेँ 
ही है--प्रतीतिसे स्याप्य है उत्ता बिसक़ी ऐसा रजत | हु 


53 5 यान. 


१३१२ सिद्धाल्तलेशसंग्रह [अथम एस्च्छिद 


सकारण अध्यातका विचार ) भाषानुवादसद्वित श्श्रे 


च्च्च्त्चकक्क्तक्तकिजचककतकि्ो. सर, 


न च स्वसस्प्रयोगाभावादेव बाघकान्न ठच्चाछुपस्, नाउपि दुष्टेन्द्रिय- 
सम्प्रयोगजन्यम्‌ इदंबृत्तिसमकालम , ज्ञानकारणस्पेन्द्रियसस्पयो गस्याउर्थका- 
रणत्वाक्लपेः । डिन्तु इदंवत्यनन्तरभातरि तज़न्य॑ तदभिव्यक्ते साकिण्य- 
ध्यास्ात्‌ तद्भास्यम्म । चाक्षुपत्वानुभवस्तु स्वभासंक्चैतन्यामिव्यज्जकेद्‌- 
पृत्तिजनकत्वेन परम्परया चत्षुरपेज्षामात्रेशेति वाच्यम्‌ ; तथा सति पीत- 


इसपर झड्ढा हो कि दं रजतम्‌” इसमें रजतका चाह्लुष प्रत्यक्ष ही नहीं 
हो सकता है, क्योंकि उसके साथ इन्द्रियसम््रयोग ही नहीं है, यह बाधक 
है। और इदंबृत्तिके समानकालमें वह रजत दुष्ट इन्द्रिके सम्भयोगसे उत्पन्न 
भी नहीं हो सकता है, क्योंकि जो इन्द्रियसंोग ज्ञानके प्रति कारणरूपसे क्छृप्त 
है, वह अभैके प्रति कहींपर सी कारणरूपसे निश्चित नहीं है, किन्तु 
वृत्तिक उत्तरकालमें वृत्तिते ही उत्पन्न होता है और बइृत्तिसे अमिव्यक्त 
चैतन्यमें उसका अध्यास होनेसे साक्षीसे ही वह रजत भात्य & है। और 
रजतमें जो चाक्लपत्का अनुभव होता है, वह तो झुक्तिजतके अवभासक 
इदमवच्छिन्न चेतन्यक्री अमिव्यञ्ञक इबंजृत्तिके प्रति [ चक्षुके कारण दोनेसे ] 
परम्परया + चक्की अपेक्षा है, इसलिए होता है, परन्तु यह शह्ला युक्त 


& पहले इन्द्रियके धम्प्रयोगसे केबल 'इदम्‌ अर्थक्रों विषय करनेवाली बृत्ति उदित होती 
है, और अ्रध्यासकी नि्ित्तकारण इस इदृंबृचतिसे अविय्या कार्योन्मुखताकों प्रापकर रज्ञताकारसे 
परिणत होती है | परिणत रजतका अ्रधिष्ठान होगा--इदमाकारबृत्तिसे अभिव्यक्त इदमवच्छिन्न 
चैतन्य, इसलिए अहृ्लार आदिके सप्तान बृत्तिके बिना ही अच्यस्त रजव आदिका अवमास 
होगा, इदमाकार इत्तिके कादाचित्क होनेसे रजताध्यासकी सर्ददा पसक्ति नहीं हो सकती 
है। यदि इस विप्यमें शक्ल हो कि शुक्तिरूप्प, जो ब्रह्मचेतन्यसे ही मास्य है, अहझ्लूरके 
समान साह्ञीसे भास्थ कैसे होगा ! तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि साह्तिमास्य शब्दका अर्थ 
है--विषयकी शञानरूप वृत्तिसे अनुपरद्दित चेतन्यसे जिसका ग्रवभास होता हो, इसलिए अहड्भार 
आदिका अवभातक चैतन्य अविद्या विषयके अज्ञानात्मक वृत्तिसे उपहित नहीं होता है, वैसे 
भक्तिरजतका अवमासक चेतन्य भी शुक्तिरणत आदि विषयक ज्ञानाव्मक वृत्तिसे उपहित नहीं 
होता है, श्रतः वह साद्िभास्त है, इसलिए उक्त शज्लाका अवसर नहीं है, यह भाव है | 

+ 'परम्परया का तालर्य यह है कि ययपि <इद रजतम्‌! इसमें रज्रतांशका चकुसे ज्ञान 
होता है--यह अनुभव है, वथापि वह गौण है, प्रावान्यसे नहीं । क्योंकि उस स्थलमें इदमये 
रूप अधिष्टानकी वृत्तिके लिए चक्ुको अपेक्षा होती है, रजतगांचर वृत्तिके लिए नदीं | इसलिए 
किसी अंशमें चक्षुकी अपेक्षा झोनेके कारण रजतांशमें चाक्षुधत्वकी परम्परवा उपपत्ति झेती है । 


शहुंतमे चच्चुरनपेक्षाप्रसडगात्‌ । नहि तत्र शहग्रहणे चक्ुस्‍्पेक्षा ; रूप 
बिना केवलशहृुस्थ चच्लुग्रह्माल्वायोगात्‌ । नाऊपि परीतिमग्रहणे, आरोप्पे 
ऐ स्युपगमात्‌ । 

कह 222 स्वरूपतो नाइ्थ्यस्थते, किन्तु नयनगतपित्तपी तिम्नो5- 
लुभुयमानस्य शहसंसर्ग मात्रमध्यस्यत ,ति पीतिमाउलुभवाथमेव चहछुर- 
पेचेति वाच्यमू; तथा स्ति शह्तत्संसगयोखत्यक्षवप्रसडगात्‌ | नयन- 
प्रदेशगतपित्तपीतिमा55कारइच्य मिव्यक्तसात्यसंस्गंण. तयोस्तद्धास्यवा- 
भावात्‌ । पीतिमसं सृश्शइगो चरेकबृत्त्यनस्थुपगमाच्च । 


नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेसे अर्थात्‌ अधिष्ठानके इन्द्रियनन्य ज्ञानके लिए 
इन्द्रियकी अपेक्षा है और आरोप्यके इन्द्रियजन्यज्ञानके लिए इन्द्रियकी 
अपेक्षा नहीं है, ऐसा स्वीकार करनेसे पीतशहुके अमस्थरूमें चक्षुकी 


- अपेक्षा नहीं होगी, क्‍योंकि वहाँ शझके गहणमें चक्लुक्की अपेक्षा ही नहीं 


है, कारण रूपके बिना शुद्ध शह्लुका चक्षते प्रत्यक्ष नहीं हो सकता। 
और पीतिमाके अहणमें भी चक्चुकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि आरोप्य पदार्थका 
इन्द्रिवजन्य ज्ञान माना ही नहीं गया है। । 

शक्गा होती है कि शह्लमें स्वरूपतः # पीतरूपका अध्यास नहीं होता 
है, किन्तु अनुसूयमान चक्षुमें रहनेवाले पित्तदोषके पीतरूपका शह्लमें सम्बन्ध- 
मात्र अध्यस्त होता है, इसलिए पीतिमाके अनुमवके लिए चक्षुक्ी अपेक्षा 
है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि यदि नेत्रगत पित्तदव्यके ही पीत- 
रूपका अनुभव स्वीकार किया जाय, तो शक्ल और पीतके संसगका 
: प्रत्यक्ष नहीं हो सकेगा, क्योंकि नेत्रप्रदेशमें - रहनेवाले पित्तदव्यक्रा जो पीतरूप 
है, उस पीताकाखृत्तिसे अभिव्यक्त चेतन्यरैंप साक्षीके साथ शह्लु और 
शद्स्‍में आरोपित पीतसंसर्गका सम्बन्ध न होनेके कारण शद्भु और पीतसंसर्गका 

# जैसे शुक्तिम रजतका स्व रजतका स्वरूपसे . अ्रध्यास होता. है, वैसे पीतरूपका स्वरूपसे ' 
अध्यास नहीं होता, किन्तु नेत्रमेँ विद्यमान पीतरूपसे युक्त जो पित्तलक्षण द्रव्य है, उसडी 
को पीतिसा है, जिसका उस पिक्तद्रव्यमैँ अनुभव होता है, उसका शझ्ञमें सम्बन्ध- 
मात्र प्रतीत होता है, जैसे लोहित छुछुममें अनुभूयमान रक्तरूपके संसगका समीपव्तो 
स्फटिकर्मं अध्यास होता है।इस विषयमेँ किसीको यदि शक्ला हो कि अन्यके रूपका 


अन्यत्र आरोप करेंगे तो अन्यथाख्यातिकी प्रस्नक्ति ढेगी ! तो कहिए- कि अन्यथाख्यातिफों 
ड्रे० 


५<ं८ & अं 
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न च नयनप्रदेशस्थितस्य पिचपीतिम्नो दोषाच्छ्ले संसर्गाध्यासो 
नोपेय्ते ; किन्तु नयनरश्मिभिः सह निर्गतस्य विषयन्यापिनस्तस्य तत्र 
संसर्गाष्यासः ,  इुस॒ुम्भारुणित इच कौसुम्प इति सम्भवति तदा- 


कारइत््यभिव्यक्तसाक्षिसंसय इति वाच्यमू; तथा सति सुबर्णलिप्त इब ४ 


पित्तोपहतनयनेन वीक््यमाणे शहद तदितरेषामपि पीतिमधीग्रसड्गात्‌ । 
नच स पीतिमा समीपे गृद्दीत एवं दूरेग्रहीतुं शक्यः » विहायसि 
उपर्युसपतन्बिहक्गम हब हतरेपांँ च॑ समीपे ने ग्रहयमिति वाच्यम्‌ 


साक्षीसे भान ही नहीं होगा और पीतिमासे सम्बद्ध शल्लविषयक एक वृत्तिका 
अज्जीकार भी नहीं है, [ जिससे उसके द्वारा भी उनका प्रत्यक्ष हो ]। 

यदि कहो कि नेत्रप्रदेशमें स्थित पित्तद्ृव्यकी पीतिमाके दोषसे श्ड्में 
संप्रगध्यास नहीं होता है, किन्तु नयनरश्मियोंके साथ निकल कर विषय- 
देशको अर्थात्‌ शद्भडुरूप अधिष्ठानको व्याप्त पित्तदव्यकी पीतिमाका ही शह्डमें 
संसर्गाध्यास होता है, जैसे रक्तरज्नसे व्याप्त पटमें रक्तरज्ष्में अनुभूयमान रक्तरूपके 
ही संसगका भान होता है, इसलिए पित्तपीतिमाकाखूत्तिसे शद्डदेशमें चैतन्यकी 
अभिव्यक्ति होनेसे शझ्नपित्तपीतिमाके संस्का अपरोक्षानुभव हो सकता है, 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जैसे सुवर्णसे लिप्त पदार्थ समभीको 
पीत॑ आसता है, वैसे ही पित्तदोषसे दुष्ट नेत्र द्वारा देखे गये शहडमें 
सभीको पीतिमबुद्धिकी प्रसक्ति होगी (करण नयनगत पित्तपीतिमाका, 
जिसका अन्य भी अनुभव कर रहे हैं, उनको भी शहुके साथ उसझा 
सम्बन्ध दोनेसे 'पीतः शह्भुः” इस ज्ञानकी प्रसक्ति होगी, यह भाव है ]। 

यदि कहो कि उस पीतिसाका दूरसे तभी ग्रहण हो सकता है, जब कि 
उसका समीपमें अहण हुआ हो, जैसे आकाझमें ऊपर उड़े हुए पक्षीका तभी अहण 
हो सझ्ता है, जब कि उसका समीपमें अहण हुआ हो, वैसे ही उस पित्तद्रव्यकी 
पीतिमाका समीपमें दूसरोंने अहण नहीं किया, अतः उसका दूसरोंको अनुभव 


प्रतक्ति नहीं क्षोगी, क्योंकि वहांपर अध्यस्यमान अनिरवंचनीय संसर्गकी हो उत्पत्ति मानते हें 
श्रन्यथाख्यातिवादी अनिवंचनीय पदार्थकी उत्पत्ति नहीं मानते, इसलिए अन्यथाख्यादिवादसे 
संसर्थाष्यास श्रवश्य विलक्षण है, यह भाव है। 


[ चान+-+-++--. संटन्कसेशसंत्रन कम पर्चहेद, परिच्छेद 


आओ 


सकारंए अध्यासका विचार ]_ आपषालुकादसहित रैहै५ 


इतरेषामपि तच्चधुर्निकटन्यस्तचक्षुपां पीतिमसामीप्यसचेन तदग्रहणस्थ 
दुर्वारत्वात्‌ ) एवमपि अतिधवलसिकतामयतलग्रवहदच्छनदीजले नेल्याध्यासे 
गयननैल्याघ्यासे च रक्तवस्रेप निशि चन्द्रिकायां नैल्याध्यासे चाउनुभूय- 
मानारोपस्य वक्‍तुमशक्यत्वेन तत्र नैल्यसंसशधिष्ठानगोचरचाधुपदइृत्यनस्यु- 
पगमे चक्षरनुपयोगस्य दुष्परिंदरत्वाच्च । 

अनासादिततिक्तरसस्यथ बालस्य मधुरे. तिक्तताज्वभासो 
जन्मान्तरानुभवजन्यसंस्कारहेतुक/ "इति ग्रतिपादयता पश्चपादिकाग्रन्थेन 


नहीं # होता है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि उस परुषके पाण्डुरोगी 
चक्षुकी सन्निधिमें चक्षुओंको ले जानेवाले अन्य पुरुषोंको भी पीतिमाका 
सामीष्य होनेगे पीतः शह्डु! यह ज्ञान दुर्वार हो जायगा +। ऐसे ही 
अत्यन्त स्वेत वालुकामय तल्में वहनेवाले स्वच्छ नदीजलमें नीलत्वके 
अध्यासमें, गगनमें नेल्यके अध्यासमें तथा चौंदनी रातमें रक्त वख्रमें नेल्यके 
अध्यासमें आरोप्यके सर्वथा अनुभूयमान न होनेसे वहाँ नीलतासे संयुक्त 
अधिष्ठानविषयक नेत्रजृत्तिका. स्वीकार न होनेके कारण चक्षुकी अनुपयोगिताका 
परिहार किया ही नहीं जा सकता । 
इस जन्ममें जिसने अपनी रसनासे तिक्तताका ( तीतेपनका ) अनुभव * 

नहीं किया है, ऐसे वालकको मधुर दूवमें तिक्तताका [|अवभास (साक्षात्कार) जन्मा- 
न्तरके अनुभूत विक्तरसके संस्कारसे होता है? इस प्रकार -प्रतिपादन करने- 


# तालर्य यह है कि नेत्रदेशसे जिपरयके प्रति पित्तद्ब्यके जाने]े समय जैसे 
पिससे युक्त पुरुष नयनदेशसे लेकर विषयदेशतक पीतिमाका ग्रहण करता है, वैसे ही अन्य- 


. पुरुष भी नेत्रदेशसे लेकर विपयरदेशतक यदि उसका ग्रहण करें, तो उनकी परीतः शह्ुऋ! यह 


प्रतीति हो, परन्तु ्रहण नहीं करते हैं, अतः उसका ग्रहण नहों होता है| जैसे आकाशमें 
डड़नेके समय पक्षीका भूप्देरासे लेकर ऊपरतक जो पुरुष ग्रहण करता है वही पुरुष आकाशाँ 
दूर जञानेपर भी पक्कीका ग्रहण करता हैं, अन्य गअइण नहीं कर सकता, वेसे प्रकृतमे भी है। 

7 आशय यह है कि आकारामें ऊपरको गये हुए १क्षीक़ों देखता हुआ कोई पुरुष श्रन्यक्े 
अति यदि कह्दे कि जिधर मेरी आंखें गयी हैं उचर ही तुम भी अपनी आंखें लगाओं तो दुम्हें 
भी वद्द पक्षी दिखाई पड़ेंगा, ऐसा करनेपर अन्य पुरुष भी उस पक्षौकों देखता है, जैसी 
प्रकृतमें नहीं है । 

ई इस अन्थर्मे विक्तताका अवभास संस्कारसे सहकृत रसनाजन्य है, ऐसा प्रतीत होता है, 
क्योंकि उसको केवल संस्कारजन्य माननेसे स्मृतित्वकी प्रतक्ति होगी | इसलिए तिक्तताके अ्रध्यासके 
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स्वरुपतोध्यस्यमानस्पेव तिक्तरसस्यन्द्रियकत्वस्फुटीफरयाच्च । अन्यथा 
तत्र रसनाव्यापारापेक्षाउलुपपत्तेः | 

तस्मादुदाहतनेल्याध्यासस्थलेषु अधिष्ठानसम्पयोगादेव तद्गोचरचाक्षप- 
इत्तिसपकालोदयोउ्ध्यासः तस्था इत्तेविपय इति तस्य चाक्षुपस्मम्युपरन्‍्त- 
व्यमू | रूपं बिना केवलाधिष्ठानगोचरवृत््यमावे च विषयचैतन्याभिव्यकत्य- 
भावेब जलतदध्यस्तनेल्यादीनां तड्भास्यस्वायोगात्‌ । तिक्तरसाध्यासस्थले 
लषिष्ठानाध्यासयोरेकेन्द्रियग्राह्म॒त्याभावात्‌_ ल्वमिन्द्रियजन्याधिष्टानगोचर- 
इृत्या तदबच्छिन्नचेतन्यामिव्यक्ती पित्तोपहतरसनसम्प्रयोगादेव .तत्र 


वाले पश्चणादिकाग्रन्थसे स्वरूपतः अध्यस्यमान तिक्तरसमें ही इन्द्रियजन्यज्ञान- 
विषयलका स्पष्टीकरण किया गया है। अन्यथा अर्थात्‌ आरोप्य तिक्तरस यदि 
इन्द्रिकका विषय न माना जाय, तो बालकको तिक्तलवके अवभासमें रसनाके 
ध्यापारकी अपेक्षा ही नहीं होगी । 

इससे# जिन नैल्य आदिके अध्यासोंका कथन किया गया है, उन अध्यास- 
स्थलॉमें अधिष्ठानके सम्प्रयोगसे ही अधिष्ठानविषयक चाश्लुषबृत्तिके समकाल्‍में उत्पन्न 
होनेवाले नीलरूप आदि अध्यास ( अध्यस्त पदाथ ) उस बृत्तिके विषय होते हैँ, 
इससे उस अध्यासको चक्षुसे जन्य मानना चाहिए । रूपके बिना केवल अधिहान- 
विषयक वृत्तिके न होनेपर अर्थात्‌ आरोपित पीतरूप आदिसे विशिष्ट शन्छ आदि 
अधिष्ठानविषयक वृत्तिका स्वीकार न होनेपर विषयावच्छिन्न चैतन्यकी अमि- 
व्यक्ति न होनेसे जल आदि तथा उससे अवच्छिन्न चैतन्यमें अध्यस्त नील्रूप 
आदिका चैतन्यसे अवभास ही नहीं होगा । तीतेपनका [ जिस स्थलूमें बालकको 
दुखमें ] अध्यास होता है, उस स्थरूमें तो अधिल्ाान और अध्यासका 
एक इन्द्रियसे ग्रहण न होनेंके कारण त्वक्‌ इन्द्रियसे उत्पन्न अधिष्ठानको विषय 
करनेबाली वृत्तिसे मधुर आदि द्रत्यरूप अधिष्ठान.वच्छिन्न चैतन्यकी अभिव्यक्ति 
होनेपर पित्तदोषसे दूषित रसनाके सम्प्रयोगसे ही अधिष्ठानावच्छिन्न चैतन्यमें 


अधिष्ठानमूत मधुर द्रव्यका रखनासे प्रत्यक्ष होनेके कारण परिशेषात्‌ स्वरूपतः अध्यस्यमान 
तिक्तरसमैं ही रसनेख््ियजन्यइृत्तिविषयत्व है, ऐला स्पष्ट किया गया। श्रतः यह अन्थ आरोप्यके 
ऐन्द्रियकल होनेमें प्रमाण है, यह भाव है। 

# अर्थात्‌ अध्यत्यपान पदार्थको जो साद्षिमाल्य मानते हैं, डनछे मतमें पीतशह्छल श्रादि 
अध्यासोमे चछुकी अनुपयोगिताके परिह्वारका असम्भव होनेसे, यह अर्थ है 


सकारण अध्यासका विक्षर | भाषालुवादसाईत श्र 


जिन छऋऋऋऋऋऋछऋऋऋणञाञान-चचत मम 


विक्तरसाध्यासः तम्मात्रविषयरासनइततिथ समकालमुदेतीति तिक्तरसस्य 
रासनत्वमप्यम्युपगन्तव्यप्‌ू_ | लवगिन्द्रियजन्याधिष्ठानगोचरृक्त्यमिव्यक्त- 
चेतन्यभास्थे तिक्तरसे परम्परयाउपि रसनोपयोगाभावेन तत्र क्थमपि 
/ प्रकारान्तरेण रासनत्वालुभवसमथनाप्रम्भवात्‌ तबैव रजतस्थाउपि चाक्षप- 
त्वोपपत्ते: पश्यामि' हत्यलुभवो न बाधनीयः | न चाज्सम्प्रयुक्तस्य रजतस्य 
चाक्ुपत्वे प्रत्यक्षमात्र विपयेन्द्रियसब्रिकर्षः कारणम', द्रव्यप्रत्यक्षे 


अध्यस्त तिक्तरसका और तिक्तमात्रकों विषय करनेबाली रासनवृत्तिका एक- 
कालमें # उदय होता है, अतः तिक्तरसका रसनासे प्रत्यक्ष होता है, यह 
मानना चाहिए. क्योंकि ल्वगिन्द्रियसे उत्पन्न होनेवाली अधिहानविषयक वृत्तिसे 
अभिव्यक्त चैतन्यसे भास्त्र तिक्तर्समें रसनाका परम्परथा भी उपयोग नहीं 
होता है, इसलिए अन्य किसी प्रकार्से भी तिक्तरसका रसनासे प्रत्यक्ष नहीं हो 
सकता है। वैसे ही अर्थात्‌ जैसे रसना ( जिद्दा ) इन्द्रियकी वृत्तिको लेकर 
तिक्तरसमें रासवत्वका अनुभव माना गया, वैसे दी चक्षुकी वृत्तिक आधारपर रजत 
आदियें चाह्ुपत्वानुमवका समर्थन हो सकता है. अतः रजत परश्यामि! 
( रजतको देखता हूँ ) इस प्रकार चाक्षुपानुभवका + बाघ मानना युक्तियुक्त 
नहीं है। यदि शह्ला हो कि इन्द्रियसे असम्प्रयुक्त रजतका प्रत्यक्ष माननेपर 
अ्रत्यक्षमात्रमें विषय और इन्द्रियका संसर्ग कारण है, द्वव्यके प्रत्यक्षमें 


: * तात्पर्य यह है कि पिचरूप दोपसे तिरक्ृत जो रसनेन्द्रिय है, उसके साथ मधुर द्वव्य- 
रूप अधिष्ठानका सम्बन्ध होनेते मधुखव्यावच्छिनन चैंतन्यमें तिक्तरसाध्यास उम्पन्न होता है, 
इसीके साथ-साथ अच्यत्यमान तिकरसको ही विपव करनेवाली रासनदृत्ति भी उत्पन्त होती है, 

. इसलिए, तिकरसका रसनासे ब्नुभत् होता है। चाक्षुप स्थलम जैसे अधिष्ठान और आरोप्यके 
एकद्त्तिविषयल् होनेसे इन्द्रियजन्यशानविषयत है, वैसे प्रकृतमें नहीं है । 
 श्र्थात्‌ जैते रनत आदिके अध्यास्स्थलमें धर्मिविषयक बृत्तिके उत्पादनद्वारा चाक्तपत्वका 
समर्थन किया जाता है, बैले प्रकृतमें मधुरद्रप५छूण धर्मिविषयक वृत्तिके डत्यादनद्वार रासनत्वका 
समर्थन नहीं कर सकते हैं, बर्योकि मधुख्व्यरूप धर्मों सबंधा रसनाके अयोग्य है-- 
ड्रब्यके ग्रहण में रसनाकी सामर्थ्य नहीं है । इसलिए परम्परासे भी विक्त रसका रखनासे ग्रहण 
नहीं हो सकता है, अतः रसनादृन्िकी समकालमें उत्पत्ति माननी पड़ती है। यद्याव ताक्षौते 
भासित स्वाप्निक पदों रासनल्व, चाक्तषत्व आदिके आरोस्का जैसे आगे प्रतिपादन 
किया जायया, वेसे ही ग्रकृतस्थलमें रासनत्व आदिकी उपपत्ति कर सकते हैं, तथापि 
: उस क्षियके ऊपर दृष्टि न देकर ही यह कह गया है | हि 


५ 7७० कल आर 


रशै८ सिद्धान्तलेशसंग्रद 


तत्संयोगः कारणम्‌, रजतप्रत्यक्षे रजतसंयोग! कारखम्‌! इति ग्रहीतानेक- 
कार्यकारणभावनियमभड्गः स्पादिति वाच्यम्‌, सन्निक््वस्थ संयोगायलु- 
गतस्पेकस्याउभावेन आद्यनियमासिद्धे! । ह्वितीयनियमस्य नेयायिकरीत्या 
तमसीव संयोगायोग्ये क्यचिद॒द्रव्येडपि द्रव्यत्वाध्याससम्भवाद व्यवद्वारद्ट॑या 


द्ब्यके साथ इन्द्रिय्सयोंग कारण है और रजतके प्रत्यक्षमं रजतका संयोग 
कारण है? इस प्रकार निश्चित किये गये अनेक कार्यकारणभावोंका भंग ( त्याग ) 
होगा, तो यह शड्डा युक्त नहीं है, क्योंकि संयोग आदिमें अनुगत एक सल्निकर्ष- 
त्वके न होनेसे प्रत्यक्षमात्रमें # विषयेन्द्रियसन्निकर्ष कारण है, इस प्रकार प्रथम 
कार्यकारणनाव असिद्ध है । जैसे नैयायिकॉंके मतमें ' संयोगके सर्वथा 
अयोग्य तममें ( अन्धकारमें ) द्वव्यलवका अध्यात्ष होता है, वैसे ही संयोगके 
सर्वथा अयोग्य कहीं अद्रव्य (गुण) आदियें भी मै द्रब्यवका अध्यास 


$ इस नियमका ठीक-टीक आकार यह है--शाब्दमिन्न जन्यप्रत्यक्षमात्रमे विषय-इन्द्रियका 
सन्निकर्ष कारण है।! शब्दजन्य ज्ञानको जो अपरोज् मानते हैं, उनके मतसे शब्दज्ञानमैं 
ब्यभिचार वारण करनेके लिए शाब्दर्भिन्‍्न विशेषण है, ओर साह्षीरूप प्र्यक्षमँ अतिव्यातिका 
वारणए करनेके लिए अन्यत्व विशेषण दिया गया है । यहाँतर यह ज्ञातव्य है कि सन्निकर्षत्वका 
संयोगायन्यतमस्वरूपते अनुगम हो सकता है, अथवा नेंयायिकोंके मतमेँ अभावल्वको जैसे 
अखणडोपाधि मानते हैं, वैसे ही सन्निकर्ब्वको अखण्डोपाधि मानकर अनुगम कर सकते हैं, 
अत: प्रथम नियमके साथ विरोध ही है। 


| दाल यह है कि “द्रव्यप्रत्यक्षमे विधय और इन्द्रियंयोग कारण है? इस नियमका 
अथे आपको करना होगा--व्यवहारमैं जो ८व्यका अधिकरण है डस विषय और इन्द्रियका 
संयोग कारण है, क्योंकि 'एकल्वम्‌ एक! ( एकत्व एक है ) इस प्रकार गुणमें मी एकल्वका 
अम होनेसे द्रव्यत्वका अम्त हो सकता है, पर वहाँ द्रव्यके साथ संयोग न होनेके करण उत्त 
नियमका व्यमिचार होगा, इसलिए, व्यावहारिक दृशष्टिसे द्रव्यत्वाधिकरणके प्रत्यक्ष इन्द्रियसंयोगको 
कारण मानना होगा | यदि इसे स्वीकार न किया जाय, तो तममें द्वव्यत्वका अम होनेके अनन्तर 
उसका प्रत्यक्ष नहीं होगा, क्योंकि वहाँ द्रव्यसंयोग नहीं है, कारण नैयायिकरोतिसे तम 
अभावरूप होनेके कारण उसके साथ' इन्द्रियसंयोग ही नहीं हो सकता है, अ्रतः नैयायिकोको 
भी अगस्या व्यावहारिक द्वव्यत्वाधिकरणके प्रस्यक्षमेँ इन्द्रियदंयोग कारण है, यह मानना होगा । 
और यह माननेपर विरोध नहीं है, कारण शुक्तिरज्तके प्रत्यक्षमँ उस नियमकी आवश्यकता 
नहीं है, क्योंकि शुक्तिरजत व्यायहारिक द्रब्यत्वका अधिकरण नहीं है, यह भाव है 5 

मं इस विषयमें कोई लोग शड्का करते हैं कि घटादिके समान शुक्तरजतर्मे भी स्वतः 
द्रव्यत्व रहता है, अन्यथा उस रजतमें रजतत्व भी नहीं रहेगा । इष्टापक्ति नहों हो सकती, 
कारण प्रातिभासिक रज्ञतमें रजतत्वका साधन किया गया है, इसलिए, शुक्तिरबत भी 


[ग्रथम परिव्छेद ल्‍ 


सकारण भध्यासका विचार ] भाषालुवादसदित दर २३६ 


यद्‌ द्वव्यत्वाधिकरण तद्वनिषयत्वेन प्रातिमासिकरजते द्रव्यत्वस्याउधिष्ठान- 
गतस्येवेदंत्ववदध्यासात्‌. अवीत्यम्युपगमेन च द्वितीयनियमाबिरोधात । 
डितीयनियमरूपसामान्यकायकारणभावातिरेकेण. विशिष्याउपि कार्यका- 
रणुभावकल्पनाया गौरवपराहतत्वेन तृतीयनियमासिद्धं: । यत्सामान्ये यस्‍्सा- 
मान्य हेतु, तद्िशेषे तद्िशेषो हेतुः” इति न्‍्यायस्यापि यत्र बीजआडकुरादौ 


- हो सकता है, अतः द्वितीय नियमका यह अर्थ करना होगा कि व्यवहारकी 
इष्टिसे जो द्वव्यलवका अधिकरण हो, उसके प्रत्यक्षमें इन्द्रियसंयोग कारण है, 
झतः प्रातिभासिक रजतमें इंदंखके समान अधिट्ठानमें रहनेवाले द्रव्यत्वक्ा भी 
अध्यास होनेसे प्रतीत होती है, इसलिए द्वितीय नियमके साथ विरोध नहीं है। 
और 'रजतके ग्त्यक्षमें रजतका संयोग कारण है” इधर प्रकारका जो तृतीय नियम 
है, वह भी असिद्ध है, क्योंकि सामान्यक्रर्यकारणभावात्मक द्वितीय नियमसे 
'द्व्यप्रत्यक्षमें इन्द्रियसंयोग कारण है, इससे) अतिरिक्त विशेष तृत्तीय कार्यकारण- 
भावकी कल्पना करनेमें केवल गौरव ही है। “जिस सामान्यमें # जो सामान्य 
कारण होता है उसके विशेषमें उसका विशेष कारण होता है? इस न्यायसे 
तृतीय कार्यकारणभावकी कल्पना करेंगे / इस प्रकार यदि शह्ढा हो, तो वह 


व्यावहारिक द्रव्यचका अधिकरण है, ऐसा मानना होगा, क्यों(क व्यवद्वार दशामें जैसे रजतका 
बाघ देखा जाता है, वेसे श॒क्तिर्जतमैं रज्॒तत्वका या द्रब्यत्वका बाघ नहीं देखा जाता। इस 
परिस्थितिमें इन्द्रियासंयुक्त रजतमें इन्द्रियव्वत्ति मानी जायगी, यो द्वितीय नियमका विरोध निबृत्त 
कदापि नहीं होगा । द्रूस पूर्वपक्षके उत्तरमैं यह कह्दा जाता है कि शुक्तिर॒जत श्रादिमैं शुक्तितल, 
द्ब्यत्व आदि घर्म नहों हैं, ऐसा स्वीकार करनेवालोंके मतसे यह कहा गया है अर्थात्‌ 
व्यावहारिक दशाका द्वव्यत्व या शुक्तिस्व नहीं है परत प्रातीतिक है। श्रतः इसी अभिप्रायसे 
मूलमें प्रातिमासिकरजते! इत्यादि कट्दा है। 

# तात्पर्य यद है कि द्रव्यप्रत्यक्षमें इन्द्रियसंयोग कारण है? इस सामान्य नियमके 
माननेस 'रजवप्रत्यक्षमं रजतेन्द्रियंयोग कारण है! इस विशेष नियमका लाम होता है, 
क्योंकि जिस साम/नन्‍्यमें जो सामान्य कारण होता है उसके विशेषमें डसका विशेष कारण होता 
है । प्रकृतमें सामान्य द्रव्यप्रत्यज्षमँ सामान्य-विषयलंयोग कारण है, श्रतः रजतरूप विशेष द्रब्यके 
प्रत्यक्षम विशेष रजतसंयोग कारण होगा | अतः इन्द्रियसंयोगके बिना यदि रजतको 
कत्ति सानी जायगी, तो तृतीय नियमके साथ विरोध होगा, यह प्रश्न है। इसका उत्तर 

« यह है कि डस विशेष नियमका तमी स्वीकार किया जाय जब कि सामान्यमें बाघ हें", 
पृरूतु बाघ है नहीं, अतः उसको नहीं मानते हैं । 


२७० पिद्धान्दलेशसंग्र [ अयस परिच्छेद 


सामान्यकायकारणभावास्युपममे बी जान्तरादडडरान्तरोत्पत््यादिप्रसडूग:, 
तद्विषयस्वेन ततोडजागलस्तनायमानविशेषकार्यकारण मावासिद्ध: | 

न चाछ्त्राषपि द्रव्यप्रत्यक्षे द्रव्यसंयोगः कारणम्‌' हति सामान्यनियम- 
मात्रोपगमे. अन्यसंयोगादन्यद्रव्यप्रत्यक्षापत्तिरिति अतिप्रसडगोडस्तीति 
बाच्यम्‌ ; तत्तदृद्रव्यप्रत्यक्षे तत्तदुद्॒व्यसंयोग! कारणम्‌! इति नियमाभ्युपग- 
मात्‌; अन्यथा दृतीयनियमेण्प्यतिप्रसडुगस्य दुर्वारत्थात्‌ । तस्मान्नास्ति 
क्लप्नियममडगग्नसडुगः । 


युक्त नहीं है, क्योंकि उक्त जो “यत्सामान्ये! यह न्याय है, वह भी वहींपर 


प्रवृत्त होता है, जहाँ बीज आदि स्थरूमें केवल सामान्यकार्यकारणमाव माननेमें 
बीजान्तरसे अद्भुरान्तरकी उत्पत्ति प्रसक्त होती है | अर्थात्‌ सामान्य कार्यक्रण- 
भावका जहाँ अतिप्रसज्ञ होता है, वहाँ यह न्याय श्रवृत्त होता है, अन्यत्र नहीं । 
इसलिए उक्त न्यायसे अजागढुसनके # समान निरथक उक्त विशेष कार्यकारण- 
भावकी सिद्धि नहीं होती है। 

यदि शज्जा हो कि द्र्य प्रत्यक्षमें द्ृव्यसंयोग कारण है” इस प्रकारके केवल 
सामान्य नियमके माननेपर अन्य सेयोगसे अन्य द्रव्यके प्रत्यक्षकी आपत्ति 
आ सकती है, इसलिए अतिप्रसज्ञ है [ अतः उक्त तृतीय नियम मानना अत्यन्त 
आवश्यक है ], तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि तत-तत द्रव्यके प्रत्यक्षमें तत्‌-तत्‌- 
द्रब्यसंयोंग कारण है, इस प्रकारका नियम माननेसे भी + अतिप्रसज्ञऊा परिहार 
हो सकता है । यदि उक्त न्यायसे तृतीय नियमकी कल्पना की जायगी, तो उस्षमें 
भी अतिप्रसज्का परिहार नहीं हो सकता है। इससे उक्त नियमके मह्गकी 
प्रसक्ति नहीं है । 


# बकरीके गलेधे लटकनेवाले लम्बे स्तनको अजागलस्वन' कहते हैं। जैते वे बकरीके 
स्तन किसी काममें नहीं श्राते, निरथंक हैं, वैसे दी प्रकृतमँ विशेषनियमकी कोई आवश्यकता 
न होनेसे वह निरर्थक है, यह भाव है| ह 

+ अक्लस्सामान्यक्रे प्रति बीजसामान्यक्रों कारण माननेसे अन्य बीजसे अन्य अंकुरकी 
डल्पत्तिका प्रतज्ञ आ सकता है, इसलिए सामान्यनियममें आचक होनेसे जैसे तत्‌-तत्‌ अंकुरकी 
उच्पत्तिके प्रति तत्‌-तत्‌ ब्रीज ही. कारण माना जता है, बैठे ही तत्‌-वत्‌ द्वब्यक्े अत्यकके 
प्रति वतू-तत्‌ द्रव्यसंयोगव्यक्तिकों कारण मानना चाहिए। इससे अन्य द्रव्य संयोगसे 
अन्य द्वब्यके प्रत्यच्की आपत्ति नहीं दै। इसपर भो यदि ठृतीय नियमका अज्ञोकार किया 


पशारस अध्कतका क्च्चर ]- भाषानुवादसहित २७४१ 
किश्व--अग्र क्लप्नियमभक्केषपि न दोषः , 'हए रजत परवामि, नी 
जले पर्यामि! इत्यादेरनन्यथासिद्ध श्याउनु भवस्थ अथमगृहीतानामदि 
अत्यक्षमात्रे विषयसलिकर्षः कारण! हस्थादिनियमानां व्यावद्ारिकविपये 
सझ्वकन्पनमन्तरेणोपपादनासम्भवात्‌ । 
न चेव॑ सति श्रमायां सब्रिकर्षः कारणप्‌ , न अमे' इत्पपि स्ोच- 
कहरपनासम्भवाद्‌ असन्निक्ृष्टस्थेव देशान्तरस्थस्थ रजतस्थ इहा5ज्रोपापत्तिरिति 


अस्यथाख्यातिवादग्सारिका ; अभिव्यक्तवेतन्यावगुण्डनशूत्यस्य देशान्तर- 


- किश्व, शुक्तिरजत आदि स्थलमें नियमका भक् होनेपर भी दोष नहीं है, 
क्योंकि इन रजतको देखता हूँ", 'नीरू जलको देखता हूँ” इत्यादि अनन्यभासिद्ध 
अनुभवकी--प्त्यक्षमात्रमें विषयक सन्निकर्ष कारण है? हत्यादि प्रथमतः 
शृद्दीत नियमोंछा व्यावहारिक विषयम्में संक्रोच किये बिना--उपपत्ति हो ही 
नहीं सकती है #। 

यदि शब्डा हो कि '्रमामें सन्निकर्ष कारण है, अममें नहीं! इसे प्रकारसे भी 


. नियमके संकोचकी कल्पना हो सकनेसे शुक्तिमें असन्निकृष्ट अन्यदेशस्थ रजतके 


ही आरोपकी आपत्ति होगी, इसलिए अन्यथारूपातिवाद भी प्रसक्त होता है, से 
यह शझ्ञ युक्त नहीं है, क्‍योंकि अभिव्यक्त चैतन्यके तादाल्यसे शुन्य 
अन्यदेशत्थ रजतकी अपरोक्षता ही नहीं दो सकती +। और ख्याति ( अपरोक्ष- 


चायगा, तो अन्य रबतके संयोगसे अन्य रजतके प्रत्यज्क आत्ति रहेगी ही। इससे अर्थत्‌ 
प्रथय और तृतीय नियकके अठिद्ध होनेते और द्वितीय नियमके साथ विरोध न होनेगे 
डक नियमोंके साथ श्रसंयुक्त ( प्रातिमासिक ) पदाथ की चाछ्ुष बृूत्ति मानी जाय, तो भी विशेष 
नहीं है, यह भाव है। " 

% तात्यय यह है कि बैसे स्वप्नप्रपश्कके केवल खाज्लिभात्य होनेपर भी उद्गम चाछु पलका 
अनुभव होता है, परन्तु उस दशामें चछु श्रादिका उपरम होनेसे उनके उाय-खाथ उन किषयोंका 
सम्बन्ध नहों है, इसी प्रकार झुक्तिरजत आरादिमें रजत देखता हूं? इत्यादि अनुमव होनेसे 
उनका लाछुपत्व स्वीकार किया-ज्ता है। इललिए उक्त नियमोंके सझू कृचित होनेपर मी कोई 
आपत्ति नहीं है । 

॥ शह्ला और समाघानका ताले यह है--पूर्वमें इसका प्रतिपावन हुआ है कि '्त्वकन 
मात्रमें विषक्सल्रिकर्ष कारण है! इस सामान्य नियमका अनुभवके अनुसार व्यावहारिक मिपयमे 
संकोच करना चाहिए, इसलिए प्रावीतिक पदायोके अनुभवर्म उक्त नियम चाघक: नहीं है | इसपर 
+न चैबं सति? इत्यादिसे पुनः शझ्ा करते हैं कि जब उक्त नियमक्न संकोच करना-श्मौंड है, खे 

ड्रड 
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१४२ सिद्धान्तलेशसंग्रद 


निर्वेचनीयल्वसिद्धेश । हर हे 
न चाउविष्ठानसम्पयोगमात्रात्‌ प्रातिमासिकस्पेन्द्रिकलोपग्े शुक्ति- 
रजताध्याससमये तत्रेव कालान्तरे अध्यसनीयस्य रहृस्याउपि चाज्षुषत्व॑ 


ेजाणशखयैघ/:/थअभईफेफईणशोडकक्‍+४++ककिककौि्त-+.हह/8तह_"ह 


रूपसे रजतकी प्रतीति ) एवं बराभक्की अनुपपत्ति आदिसे अमज्ञानका विषय 
अनिवर्चनीय ही सिद्ध होता है। 

श्का यह होती है कि यदि केवछ अधिष्ठानके सम्प्रयोगसे ही प्रातिमासिक 
रजतादियमें इन्द्रियजन्य ज्ञानकी विवयताका स्वीकार करते हो तो शुक्तिमें ही 
कालन्तरमें अध्यक्ष होनेवाले रज्का भी शुक्तिरजताध्यासके समय चश्लुसे ग्रहण 


तुल्ययुक्तिलि उस नियमका यही संकोच क्‍यों न क्रिया जाय कि 'प्मामें सन्निकर्ष कारण है, 
और अममें कारण नहीं है!, क्योंकि नैयाबिक्ोका मत है कि अमका विपय है देशान्तरस्थ रजत | 
इस विषयर्म अन्य वादियोंने शक्ल की है क्रि असब्निकृष्ट रजतका प्रयत्ष कैसे होगा १ तब जेया- 
विॉने उनर दिया है कि “प्रत्यक्ष सन्निकर्ष कारण हैं! इस निवमका जैसे आप 'व्यावद्ारिक 
पदार्थप्रत्यक्ञविषयत्व! रूपसे संकोच करते हैं, वेसे इमारे सतरें 'प्रमा-पस्यक्ञगैँ सस्निकर्ष ऋरण 
है! इस प्रकार संकोच कर सकते हैं, अत: नैयायिकोंके मतमें कोई दोष नहीं है। इसलिए 
नैयांयिकामिसत डक्त नियमका संकोच भो प्रात्न हो सकता है और शुक्तिरज्नतस्थल में देशा- 
न्तरस्थ रजतकी प्रात्ति होनेसे अन्यथाख्यातिवाद प्रसक्त हो सकता है, अनिवर्चनीयवाद 
नहीं | इसपर डत्तर दिया ज्ञाता है--विष्य्प्रत्यक्षखमें इख्ियसन्निकृश्ल प्रयोजक नहीं है, 
किन्तु अभिव्यक्त चेतत्यामित्नल ही प्रयोजक है, इसका विचार भौ आगे किया जायगा | 
इसलिए यदि शुक्ति रज्तकों देशाम्तरस्‍्थ ही माना जायगा, तो अभिव्यक्त चेतन्यामेदका 
असम्भव होनेसे उस रजतका प्रत्यक्ष ही नहीं हो सक्रेगा, श्रत: अभिव्यक्त, चैतन्यक्े अभेदके 
लिए अवश्य झुक्तिदेशोत्पन्न रजत हो मानना चाहिए | इसी तरह ख्याति और ऋघकी अनुपपत्तिसे 
भी अनिवेचनीय रजत ही सिद्ध होगा, क्योंकि रू इका अर्थ है--त्रपरोक्ष प्रतीति । 
शुक्ति रजतके देशान्तरध्य होनेपर उसकी अयरोज्ञप्रतीति नहीं हो सकती, और उसे अखत्‌ 
माननेपर भी बह नहीं हो सकती, अतः यही प्रतीति क्त-रजतमैं अस्त और देशान्तर- 
स्थत्वका निरास करती है, और बाधक प्रतीति है कालमैं भी यइ रजत नहीं है! इस 
बाधक प्रतीतिसे रजतसमयमैं भी युक्तिमें रजतका अभाव सिद्ध होता है। अब देखिये कि 
यदि शुक्तिमँ रजत नहीं है, तो उसकी ख्याति अपरोत्षप्रतीति नहीं ढोगो। यदि शुक्तिमें 
रजत सत्य होगा तो उसका बाघ नहीं होगा, क्कोंकि सत्य छक्ितित्वका उसमें बाघ नहीं 
होता | अतः इस प्रकारके ख्याति और जाघकी अनुयपत्तिसे रजत्ें अनिर्बचनीयत्वकी मी 
सिद्धि होती है | इसोलिए पूर्बोक्त रीतिसे किया हुआ नियमक्क संकोच ही युक्त है । 


[ अथम परिच्छेद 


स्थस्य रजतस्थाउउपरोच्ष्यालुपपत्ते: | ख्यातिबाधालुपपत्त्यादिभिश्रमविषस्याउ- हे 


सैकारंण ऋष्यासका क्चर ] भाषालुबादसदित २४३ 


रन धन न 3-० -+-++नन ०-०3: 


कुतो न स्थादिति वाच्यम्‌ ; रजताध्याससमये रक्लरजतसाधारणचाकचक्य- 
दशनाविशेषेषपि यतो रागादिरूपपुरुषदोषाभावादितस्तत्र॒ तदा न रह्ञा- 
ध्यासः, तत एवं मया तद्विषयदृस्यनुदयस्थाउस्युपगमात्‌ । तस्मादिदमंशस मिन्न- 
£ रजतगोचरेकैव इृत्तिरिन्द्रियजन्या, ने ततः ग्रामिदमाकारा बृत्ति रिति 
नात्रवेयमजश्ञाननिषर्तकवसदसद्धाव चिन्ता कार्येति । 


ल्ह््ह्क्कच्च् 5555 5555-55 सल95० ८-० तन 


* क्यों नहीं होता हे # ! यह शज्ढा युक्त नहीं है, क्योंकि रजतके अध्यासके समय 


रक़ और रततके साधारण च कचक्य दर्शनके समान होनेपर भी जिस रागादि 
पुरुषदोषके अभावसे शुक्तिमें रजताध्यासाकालुमें रह्का अध्यास तुम- नहीं मानते 
हो, उसी कारणसे हम रज्ञविषयक वृत्तिकी उत्पत्ति नहीं मानते हैं, इसलिए रज्ञका 
अध्यास रजताध्यासकाल्में नहीं होता है । इससे अर्थात्‌ धर्मिज्ञाको कारण न 
माननेसे इदं रजतम! इसमें इदमंशसे सम्मिलित रजतविषयक एक ही वृत्ति 
इन्द्रियसे उसनन्न होती है, उससे पूर्व हृदमाकार दृत्ति उत्पन्न नहीं होती है, 
इसलिए प्रकृतमें अज्ञाननिवतकवके सद्भाव और अमंद्वावकी चिन्ता 
करना व्य्थ है। 


# शबक्लाका तौष्पये यह है कि यदि अधिष्ठानके सम्प्रयोग माजसे ही प्रातिमासिक पदार्थोका 
इच्द्रियज्ञान होता है, तो शुक्तिमै अन्य कालमें अष्यस्त होनेवाला रज्ष रजतक़े अध्यासकालमें चाह्नुषर 
* वृत्तिका विषय क्यों न हो १ कारण वह चाह्ुपदृति जैते रजततादात्याश्रय इंद्मथंसम्प्रयोगजन्य 
है, बैठे ही कालान्तरीय रज्जवादास्याश्रय इद्म्थसम्प्रयोगजन्य मी है) इसलिए, सम्प्रयोग वृत्तिक हेतु 
नहीं है, किन्तु सादश्यविशिष्ट च्िज्ञानका हेतु है, और वही साहश्यज्ञानका दोषरूप और धर्मिज्ञान 
रूपसे रजताध्यासमें कारण है। इसी प्रकार रजत स,क्धिमास्थ है, वही मानना चाहिए। इसपर 
उत्तर देते हैं कि तुम्हारे मतमें भी रजताध्यासके समय रज्ञ आदिका अध्यास क्‍यों नहीं होता 
£ इसका उत्तर देना होगा । यदि कह्ोगे कि चाकचक््य आदि ज्ञानके समान होनेपर भी 
रज़तरे अध्यासतमय्मे रंधविधयक राग आदि, जो पुरुषदोष हैं, उनके न रहनेसे रम्नताध्यास- 
कालमें रज्ञाध्य'स नहीं होता है, तो इती प्रकार हम ( कविताकिंकमतानुयायी ) भी कहते हैं कि 


* रागादि पुरुषदोषोंके न झोनेसे रजताध्यासंकालवें रज्ञगतिका उदय नहीं होता | अतः यह _कवि- 


का "कमत ही युक्त हैं, ऐसा 'तस्मात्‌? इत्यादिसे उपसंद्वार किया है। 


एप हैक का के शी 


२४४ सिद्धान्तलेशसंग्रह 


अन्ये लेकैक सासान्यवृत्तियाँ आन्तिकारणस्‌ | 
तक्ात्तियास्यमध्यस्तमलं इच्येति मेनिरे ॥ ११२॥ 
कुछ लोग कहते हैं कि ( भ्रमस्थलमेँ ) इदमाकार सामान्य वृत्ति एक ही है, 
और वहीं अध्यासके.प्रति कारण है। अ्ध्यध्तका उस जृत्तिसि अभिव्यक्त साक्षिचेतन्यसे 
माना होता है; श्रतः रजताकार द्वितीय बृसि निरथक है ॥ ११२ ॥ 
अन्ये तु--अधिष्ठानज्ञ/नमध्यासका रण मर इति इदमाकारां बृत्तिशुपेत्य 
तदमभिव्यक्तेनेव साक्षिणा तदध्यस्तस्थ रजतस्याज्यमाससम्भवात्‌ तद्भासक- 
साक्ष्यभिव्यज्ञिकया तयवेदंबृत्या रजतविषयसंस्काराधानोपपत्तेश्व रजताकार- 


बृत्तिव्यथेति मन्‍्यन ) 
वृत्तिकेदमाकारा. सामान्यज्ञानरूपिणी । 
इृदंरजवतादात्म्यगोचराउन्येति. केचन ॥ ११३ ॥ 
कोई लोग कहते हैं. कि ( 'इदं रजतम! इत्यादि स्थलमें ) सामान्य ज्ञानात्मक 
प्ुक इंदमाकार इत्ति होती है, और दूसरी इदं ओर रजतके तादात्यका अवगाहइन 
करनेवाली बृत्ति होती है ॥ ११३ ॥ 
ज्ञानदपके 'इदम इत्पेका वृत्तिरध्यासकारणभूता, हद रजतम! इति 
# कुछ लोग तो ऐस मानते हैँ कि अधिष्ठानज्ञान अध्याक्षके प्रति कारण है, 
इसलिए इद्माकार दृत्तिका अज्जीकार करके, इदमाकार वृत्तिमें अभिव्यक्त चैतन्यरूप 
साक्षीसे ही उसमें ( इदमवच्छिन्न चेतन्यमें ) अध्यस्त रजतका अवभ'स होनेसे और 
अध्यसध्त रजत आदिके अवभासक साक्षीरूप चतन्यकी अमिव्यज्ञक इदमाकार 
वृत्तिसे ही रज॒तविषयक संस्कारोंका आधान हो सकनेसे रजताकार बृत्ति व्यर्थ ही है । 
+दो ज्ञान माननेवारलोके पक्षमें अर्थात्‌ 'इदं रजतम! इसमें 


# पूर्वटिप्पणीमैं कह गया है कि धर्मिज्ञानमैं अध्यासकी कारणताका जो खण्डन । 
गया है, वह ऊपरी दृष्टिसे किया गया है, वस्तुतः नहीं | इसलिए घर्मिज्ञानवादीका मत कहते 
हैं--अ्रन्ये तु! इत्यादिसे | 

| “जिस बूत्तिसे युक्त चैतन्थें जितने पदार्थ मासते हों, उतने पदार्थों उस वृत्तिसे 
संस्काररोंका आधान होता है! इस पूर्वोक्त नियमते इदमाक्ार इत्तिसे ही रजतका संस्कार हो 
सकता है, इसलिए रजताकार इति व्यर्थ ही दै--यह 'अन्ये तुः मतका तालर्य है। इस मतमें 
डक्त नियम न मानकर 'स्वगेवरृतिसे हो स्वमें संस्कारोंका आधान ह्वोता है! यही नियम 
माना गया है, इसलिए, इस मतमें अध्यस्त रजतविश्रवक भी बृत्ति मानी ययी है। इसीका 
'केचित्‌! ओर 'अन्ये त' मतसे विचार हुआ है। इसमें मी पहले मतर्म अध्यस्त रजतबृत्ति 
अध्यस्त रजतविशिष्ट धर्मोको विषय करती है, ओर दूसरे मतमें अध्यस्त रजतमात्रकों विषय 
करती है, यह भेद है । 
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द्वितीया वृत्तिरष्यस्तरजंतविषया , न लिदमंश बिनाउध्यस्तमात्रभोचरा 

कक 
सा । ६ई4ं रजत जानामि' इति तस्या इद्मर्थतादात्म्यापन्नरजतबिषयरवाजु- 
भवादिति केचित्‌ | 

गन इद॑ तद्वृत््यकब्छिननचिन्मोही.. क्वदच्िते। 
चुगपत्ु प्यतदूकुद्दी कुवति इतवि... चाउपरे ॥ ११४॥ 
कुछ लोग कहते हैं कि इदमवच्छिननन चैतन्यमें और इदसंश-विषय वृत्तिसे अर 
मे न 

डिछुन्न चैतन्यमें रहनेवाले श्रत्ञान रजत और रजतज्ञान रूपसे परिणत होते हैं ॥ ११४॥ 

भन्ये तु-वधा इदमंशावच्छिन्नचैतन्यस्थाउवि्या रजताकारण विवर्तते, 
एवमिदमंशविषयव्वत्तिज्ञानाबच्छिन्न चेतन्यस्थाउविद्या रजतज्ञानामासाकारेण 
बिबतते, न त्विदमंशइृत्तिददनध्यस्तं रजतज्ञानमस्ति। तथा च रजतस्य 
अधिह्ठानगतेदंखसंसर्गभानवत्‌ तज्ञानस्याध्प्यधिष्ठानगतेदंत्वविषयलसंसर्म- 
भानोपपत्ते, न तस्थाउपीदंविषयत्वमस्युपगन्तव्यप्‌ | 

न च रजतत्ववदध्यस्तस्थ रजतेदंत्वसंसरगृस्य रजतज्ञानगोचरलात्‌ 


इदक और छद॑ रजतण' थे वो ज्ञव पे है सज उफ पाप रजतम्‌' ये दो ज्ञान होते हैं इस पक्षम इदम इत्याकारक 
इदमाकारइृत्ति अध्यासकी कारणभूत है और इदं रजतम! इत्याकारक दूसरी 
बृत्ति अध्यस्त रजतको अवगाहन करती है, इदमंशको छोड़कर केवल अध्यस्त 
पदार्थको अवगाहन नहीं करती है, क्योंकि 'मैं इस रजतको जानता हूँ” इस रा 
उस दृत्तिमें इदमर्थके साथ तादास्यापन्न रजतविषयत्वका अनुभव होता है, ऐसा 
भी कुछ लोग कहते हैं। ह 

अन्य लोग कहते हैं कि जैसे इदमंशसे युक्त चैंसन्यमें रहनेवाढी अविदया 
रजताकारसे परिणत होती है, वैसे ही इदमंशविपयक वृत्तिसे अवच्छित्न चैतन्यमें 
रहेनेवाली अविद्या अध्यस्त रजतमात्रको विषय करनेवाली वृत्तिके आकारमें 
परिणत होती है, इदम्‌ अंशकी बृत्तिके समान अध्यस्त रजतगोचर बृत्ति अनध्यस्त 
नहीं है अर्थात्‌ रजतज्ञानाभासरूप रह्नतज्ञान प्रातिमासिक ही है। इसलिए जैसे 
रजतके अधिष्ठानमें रहनेवाले इदम्लका रजतमें संसर्मका भान होता है, वैसे ही 
रजतके जानमें भी अधिष्ठानगत इदन्ल्वविषयल्वके संसर्गका भान होता है, 
अत; इद॑ रजतम्‌” इस द्वितीय ज्ञानक्ो इदंविषयक नहीं मानना चाहिए । 

यदि झड्डा हो कि रजतत्वके समान अध्यस्त रजत और इदन्त्वके संसर्गमें 


रजतज्ञानकी विषयता होनेसे उस संसर्गके प्रतियोगी इदन्ल्वर्में भी रजतज्ञानकी 
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१४३ सिद्धान्तलेशसंग्रद [प्रथम परिच्छेद “मु 


तत्प्रतियोगिन इदंत्वस्याउपि तद्विषयत्व॑ वक्तव्यमिति वाच्यंमू; स्वतादा- 
स्पयाश्रयस्य इदंत्वविषयस्वादेव तस्य तत्संसगगविषयत्वे अतिप्रसज्ञाभावात्‌। 
न चाउंघिट्ठानाध्यासयो रेकस्मित्‌. ज्ञाने प्रकाशनियमस्थ सम्सावनामाष्य- 
विवरंणे प्रतिपादनादू एकबत्तिविषयत्वं वक्तव्यमरिति वाच्यम््‌ ; इत्तिमेदेडपि 
इदमाकारबृत्यभिव्यक्त एकस्मिन्‌ सानिणि तयोः प्रकाशोपगमा- 
_दियाहुः॥ १८॥ _ __  --॒/ ३॥ १८॥ है 
विषयता होनी चाहिये ! [ अन्यथा धटत्व आदिंके संसभप्रत्यक्षमें घटत्वादिविष- 
यताक्ा भी अभाव प्रसक्त होनेसे अतिप्रसज्ञ होगा। तात्पर्य यह हे कि पूर्वमें कहा 
गया है कि अध्यपध््त रजतवृत्तिको इर्दविषयक नहीं मानना चाहिए, क्योंकि अन्य 
रीतिसे उपपत्ति हो सकती है ! इसपर झड्ढा करनेव्रछल कदता है कि ज्ञानामाससे 
रजतका ग्रहण करनेपर इदन्त्व संसगेका यदि अडण होता है, तो संसगका प्रतियो- 
गिभूत इदन्त्व भी अवश्य गृहीत होगा। इस अवस्था अध्यस्त रजतज्ञानमें इदन्ल- 
विषयक्ल्ल_आनेसे अध्यस्त रजतविशिष्ट इदंविषयकल सिद्ध ही हुआ, फिर कैसे 
कह सकते हैं कि ज्ञानाभास रजतमात्रविषयक्र ही होता हैः] तो यह 
भी शक्ल युक्त नहीं है, क्योंकि ज्ञानामासके साथ तादाल्यापन्न इदमंशज्ञानके 
इदन्त्वविषयक होने हीसे रजतज्ञानमें रजतेदन्त्वसंसगकी विषयता होनेसे अति- 
प्रसज्ञ नहीं है, [ भाव यह है कि यद्यपि प्रातिमासिक--अध्यस्त--रजतज्ञानका 
इद्न्लवरूप संसगप्रतियोगी विषय नहीं है, तथापि ज्ञानाभासके प्रति अधिष्ठान 
होनेके कारण इदमंश ज्ञानके साथ रजतज्ञानाभासक्रा तादाल्य है, जो इदमंश 
ज्ञान है, उसमें इदम्वरूप प्रतियोगिविषयक्रत्व है, अतः ज्ञानाभासमें भी इदन्ल- 
संसरगविषयकत्वका अवगाहन होता है ] | पुनः यदि शक्ल हो कि अधिष्ठान और 
अध्यासका एकज्ञानमें प्रकाश होता है, इसका सम्भावनाभाष्यके विवरणमें 
प्रतिपादन होनेके कारण उनमें एकवृत्तिविषय्ता होनी चाहिए, तो यह भी 
युक नहीं है, कारण अधिष्ठान और अध्यासकी मिन्न-मिन्न दृत्ति मानी जाय, 
तो भी इदमाकाखृत्तिम अमिव्यक्त एक साक्षीमें ही उनका प्रकाश माना गया है, 
[ तालर्यार्थ यह है कि अध्यस्त मात्रकों विषश्न करनेवाली वृत्तिका विवरणकारने ही 
अज्ञीकार रिया है, इसलिए 'एकस्मिन्‌ ज्ञाने! ( एक ज्ञानमें अधिष्ठान और 
अध्यासका प्रकाश होता! है ) इत्यादि नियमर्म कथित ज्ञानशब्द साक्षीका ही 
थाची है, वृत्तिका वाची नहीं दे, इसलिए दोष नहीं है ]॥ १८ ॥ 
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शतिके निर्गेमकी भावश्यकताका किचार ] मापालुवादसहित १४७ 


नचु॒हेतुनियम्यलात्‌ परोक्षत्वापरोक्षयोः | 
इसेनिर्यम्न व्यर्थमे केचित्‌ समादधुः ॥₹१५॥ 
परोक्षत्व और अपरोक्तत्वकी विलक्षणताके करणुविशेषदेे अधीन हो सकनेसे वृत्तिका 
निर्गमन ब्यर्थ है, इस प्रकारकी शड्ढा होनेपर कोई लोग इस प्रकार सम्ाघान करते हैं ॥११५॥ 
# ननु सर्वेपदार्थानां साल्षिप्रसादादेव प्रकाशोपपत्तेः कि वृत्त्या? 
घटादिविषयकसंस्काराधानादुपपत्तये. तदपेक्षणेडपि. तब्निर्गमाम्युपगमों 
व्यर्थ; परोक्षस्थल इवाइनिगंतबृत्पव व्छिन्नसा क्षिणेंव घटादेरपि प्रकाशो पत्ते: । 
न च तथा सति परोक्षापरोक्षजेलक्षण्बालुपपत्तिः; शाब्दानुमित्योखि 
करण विशेषप्रयुक्तत्तिवेजात्यादेव तदुपपत्तेः । 


अब श्ढा होती है कि सम्पूण .पदा्थोका साक्षीसे ही प्रकाश हो सकता 
है, तो फिर बृत्तिको मानना व्यर्थ ही हे | पटादि विषयोके# संस्कारके आधानके 
लिए वृत्तिकी उत्पत्ति यदि मान मी ली जाब, तो भी बृत्तिका बहिनि्गम अर्थात्‌ 
चक्षु आदि द्वारा घटाकार अन्तःकरणकी वृत्ति बाहर निकलती हे, यह मानना व्यभ 
है, क्योंकि परोक्षस्थल्के समान अनिगत ब्रत्तिसे युक्त साक्षीसे ही घट आदिका 
भी प्रकाद्म हो सकता है, [ तात्पर्य यह द्वै--जैसे 'पर्वतो वहिमान्‌ धूमात्‌! 
६ पर्वत वहिमान्‌ हे, धूम होनेसे ) इस अनुमितिस्थल्में बहिर्देशमें वृत्तिके न 
ज.नेपर भी साक्षीसे उसका प्रकाश होता है, वेसे ही घट आदि देशमें अन्तः- 
करणकी वृत्तिक न जानेपर भी उसका प्रकाश हो सकता है, अतः वृत्तिका 
बाहर निकलना सर्वथ्ा अनुपयुक्त है ]। 

इसपर यदि शुड्डा हो क्रि वृत्तिका वढ़िगैमन न माना जाय, तो परोक्ष और 
अपरोक्षस्थलमें कोई विशेष नहीं होगा, [ अतः बृत्तिका अपरोक्षस्थल्में बाहर 
निकलना जरूरी है, अन्यथा परोक्ष ज्ञान और अपरोश्ष ज्ञानमें वैलक्षण्यका वृत्तिके 
निकलने और न निक्रलनेसे जो स्वीकार क्रिया | गया है, वह न होगा] 


* तालय यह है कि यदि वृत्ति न मानी जाय, तो कालान्दरमें किसी भो पदार्थका स्मस्ण 
नहीं होगा, क्योंकि तत्‌-तत्‌ विषयोंके अनुभव साक्तीरूप होनेके कारण नित्य ढोंगे | अतः अनुभवके 
विनाशरूप संस्कार नहीं होंगे, और संस्कारके न द्वोनेसे स्मरण नहीं होगा | इसलिए अवश्य 
बृत्ति माननी होगी, अत: हि हत्या !! इसको छोड़का दूसरा प्रश्न किया गया कि “बृत्तिका 
बहिनिर्गम क्यों माना जाता है १? 

+ _[ बहिनिगंत धृत्यवच्छिनत चैतन्य अपरोक्षश्न है, अनिर्गत इच्यवच्छिन्न चैतन्य परोक्षकन 
है, इस प्रकारका प्रत्यक्ष और परोक्षमें वैलक्षण्य केवल बृत्तिप्रशुक है, अतः बत्तिनिर्भग्रन 
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अष्याभयवृत्स्थचिद्धास्वेष्वापरोक्यतः ॥ 
कल्पते निर्यंग्रो कृत्तेः फरोक्षेज्यांतकल्पना ॥११६॥ 

झाभय ( विषयाकार ) बृृत्त्यनन्छिन्न चैतन्यसे मासित होनेवाले अर्थोर्मे अपरोक्तता 
नेसे प्रत्यक्ष स्थलमें बृत्तिका निगम माना जाता है, और परोक्षस्थलमे वृत्तिनिगमझी 
कह्पन। नहीं करते हैं | ११६ ॥ 

अत्र केचिदाहुः--अत्यचस्थले विषयाधिष्ठानतया तदवच्छिल्नमेव 
चेतन्पं विषयप्रकाशः । साचात्तादात्म्यरूपसम्बन्धसस्मवे स्ृरूपसम्बन्धस्य 
वाउन्यस्थ वा कल्पनायोगादिति तदभिव्यक्त्थथ युक्तो इत्तिनिर्गमा- 
स्युपगमः । 

परोक्षस्थले व्यवहिते बहयादौ इत्तिसंसर्गायोगादिन्द्रियवदन्वयव्यति- 
्िज--जत+तमतझ...$ ५... 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि शाब्दबोध और अनुमितिमें जैसे करण- 
विशेषसे वैरक्षण्यका प्रतिपादन "किया गया है, बैसे ही प्रत्यक्ष, अनुमान आदियें 
करणविशेषके आधारपर ही वैलक्षण्यक्री उपपत्ति हो सकती है । 

इस आक्षेफ्कके समाधानमें कोई लोग कहते हैं--प्रत्यक्षस्थल्में विषयाव- 
चिछन्न चैतन्य ही विषयक्ना अधिष्ठान है, अतः वही विषयावच्छिन्न चैतन्य 
विषयका प्रकाश है, [ जीवचैतन्य नहीं है, क्योंकि जीवचैतन्य विषयके प्रति 
उंपादान नहीं है, अतः उसके साथ विषयका तादात्य नहीं हो सकता है] क्योंकि 
साक्षात्‌ तादात्यसम्बन्धका सम्भव होनेपर स्वरूपसम्बन्धकी या अन्य परम्परा- 
सम्बन्धकी कल्पना नहीं की जाती है। अतः विषयावच्छिन्न अद्मचैतन्यके ही 
विषयप्रकाशक होनेसे उसके आवरणके अभिभवके लिए वृत्तिका बाहर 
निकलना आवश्यक है। 

अनुमिति आदि परोक्षस्थरूमें व्यवहित वहि आदि विषयमें वृत्तिससर्ग- 
के न होनेसे और इन्द्रिके समान अन्बय और व्यतिरिकसे युक्त 
वृत्तिके निकलनेके लिए किसी द्वारकी उपलब्धि न होनेसे अनिर्मत 


इतिक्े निर्गेमनकी आवश्यकताका विचार ै आषालुवादसहित २४६ 


नहीं मानना चाहिए, यह इत्तिनिर्ममवादौका कहना है। इसपर उत्तर दिया कि “इर्द्रियजर्य॑ 
ज्ञान प्रत्यक्षम, और इस्द्रियाजन्यम्‌ शान परोक्षम! इस प्रकार अपरोक् और परोक्षके 
वलक्षश्यका उपयादन हो सकता है, क्योंकि अनुमिति और शाब्दमें मो अनुमानादिप्रयुक्त 
वैल्चस्य ही है, श्रतः इसिनिर्गमनकी कोई आवश्यकता नहीं है, यह माव है 


रेकशालिनो इत्तिनिर्ममद्वारस्पाउलुपलम्भाव अनिर्गतदृ त्यवच्छिन्नचेतन्य- 
मेव स्वरूपसम्बन्धेन विषयगोचरमगत्या अर्थादम्युपगम्यते इति | 
साज्ञात्‌ प्रमातृसम्पर्के सुखादेरपरोच्यतः ॥ 
अन्यत्राउप. तवेत्याहुएं तेनिंयेमनात्‌ फरे ॥ ११७ ॥ 
सुख आदिका अपरोक्नानुभव चेतन्यड्रे साथ साक्तात्‌ सम्बन्ध होनेके कारण ही 
होता है, अतः अन्यत्र घट आदि प्रत्यक्षस्थलमेँ भी चैतन्यक्रे साथ बेला ही सम्बन्ध 
होनेसे अपसेक्षानुभव होता है। इसलिए बृत्िनिर्यमन है, ऐसा भी कुछ. लोग 
कहते हैं॥ ११७ ॥ हि 
+ पु ६.4 
अन्ये तु--अहड्जारसुखदुःखादिष्वापरोक्ष्यं साज्ञाच्चेतन्यसंसगिषु कलप्- 
मिति घंटादावपि विषयसंसृध्मेब चैतन्यमापरोक्ष्यहेतुरिति तदमभिव्यक्तये 
वृत्तिनिर्गम॑ समर्थयन्ते । 
इतरे.. स्पष्टवाहेद॒याचस्युर् चिनिर्यमम्‌ । 
न चाबुमितमाधुर्य स्पष्टमास्वादित यथा ॥ ११८ ॥ 
सष्ट ज्ञानके लिए वृत्तिका निर्गमम अवश्य होना चाहिए, क्योंकि अ्रनुमानगम्य 
मार्थु्य प्रत्यक्ष आस्वादित माधुर्यके समान स्पष्ट नहीं द्ोता है, ऐसा भी कुछ लोग 
कहते हैं॥ शश्८ ॥ 
इतरे तु-शब्दांसुमानावगतेभ्यः ग्रत्यक्षात्रगते स्पष्ट तावदल- 


7 


भूयते | नहि रसालपरिमलादिविशेषे शतवारमाप्नोपदिष्टेषपि अ्त्यक्षाब- 


इत्तिसे युक्त चैतन्य ही स्वरूपसम्बस्धसे विषयका प्रकाशक है, ऐसा अभथतः 
अगत्या स्त्रीकार किया जाता है । 

अहंका' सुख, दुःख आदि विषयोंमें, जिनका साक्षात्‌ चैतन्यके साथ 
तादाल्य है, अपरोक्षता क्छ॒प्त है, अतः घट आदिमें मी विषथवादात्यापन्न 
चैतन्य ही अपरोक्षत्वका कारण होगा। इसलिए विषयावच्छिन्न अद्मचैतन्यकी 
अमिव्यक्तिके लिए ही बृत्तिनिर्गमन अपेक्षित है, कुछ छोग ऐसा भी समर्थन 
करते हैं। 

अन्य छोग कहते हैं कि शब्द, अनुमान आदि प्रमाणोंसे ज्ञात अभथोंक्ी 
अपेक्षा प्रत्यक्षते अवगत पदार्में अधिक स्पष्टता अनुभूत द्वोती है, क्योंकि 
आमके परिमल (सुगन्ध), रस आदिके विषय आप्त पुरुष यदि सौ बार उपदेश 


- करे,तो भी प्रत्क्षसे ज्ञात वस्ठुके समान उसमें स्पष्टता नहीं मासती है, . क्योंकि 


डर 
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गत इव स्पष्टताउस्ति | तदनन्तरमपि कं तदू ? इति जिज्ञामास्लु के । 
__नच शब्दान्माधुयभात्रावगमेडपि रसालमाधुर्यादिवृत्यवान्तरजाति- 
विशेषवाचिशब्दाभावात्‌ , तत्सचेडपि श्रोत्रात्तस्थाञ्यूहीतसद्भतिकत्वात्‌ 
शब्दादसाधारणजातिविशेषार्ान्छन्नमाधुर्यावगतो नास्तीति जिज्ञासाज्लु- 
वत्तियुक्तिति शक्षयम्‌ ; रसाले सर्वातिशायी माधुयविशेषोडस्ति/ इत्य- 
स्माच्छवब्दात्‌ तद॒गतावान्तरजातिविशेषस्याउप्यवगमात्‌ । नद्यय॑विशेषशब्द- 
स्तदृगतबिशरष . विहायान्यगर्त विशेष॑तत्र बोधयति, अग्रामाण्यापत्ते; | 
न॒॑च॒ तदूगतमेव विशेष विशेषत्वेन सामान्येन रूपेण बोधयति, न 


उपदेशके अनन्तर भी वह कैसा है या वह किस प्रकारका है? ऐसी 
जिज्ञासा बनी रहती है #। - | 

यदि शह्ढा हो कि आअ्-फलूमें मधुर रस आदि हैं” इस प्रकार सौं बार 
उपदिष्ट आप्तवाक्यसे केवल मधुर रसके ज्ञात होनेपर भी आमके मांधुर्य 
आदियमें रहनेवाी अवान्तर जातिके बोधक शब्दका अभोव होनेसे और 
उसके बोधक शझब्दके अस्तित्वमें भी ओतज्रसे € कानसे ) अवान्तर जाति- 
विशेषके वाचक शब्दकी शक्तिका अहण न होनेसे उक्त शब्दसे ( वाक्यसे ) 
असाधारण जातिविशेषसे युक्त माधुरयका ज्ञान नहीं होता, इसलिए उक्त स्थलुमें 
जिज्ञासाकी अनुवृत्ति हुआ करती है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 'रसाहे 
सर्वातिशायी माहुर्यविशेषोडस्ति! ( आममें सबको मात करनेवाल माधुर्यविशेष 
है ) इस शब्दसे माधुरगगत अबान्तर जातिविशेषक्ा भी अवगम होता है, [ प्स्न्तु 
प्रत्यक्षके समान स्पष्टटा नहीं भासती और जिज्ञासा रहती है ] क्योंकि यह 
वाक्यविशेष माधुर्यगत विशेषका बोधन न॑ कर अम्यगत विशेषका 
बोधन करता है, ऐसा नहीं कह सकते, कारण ऐसा माननेसे वाक्यमें 
अप्रामाण्यापत्ति होगी । और यह भी शझ्ढा नहीं कर सकते हैं कि माधुर्यगत जो 
विशेष है, उसका उक्त शब्द + सामान्यतः विशेषरूपसे बोध करता है, 


+ 'आम्में बढ़ी सुगन्ध और अत्यन्त मौठा रस है, इस विपयके किसी प्रामाणिक पुरुषके 
हजार बार कहनेपर भी निःसंशव् रसादिका ज्ञान नहीं होता है, क्योंकि वह मीठा रस कैसा 
है? यह जिज्ञासा डपदेशके बाद भी बनी रहती है, यह भाव है । 

पं तासये यह है कि उक्त आप्शब्दसे आमके माथुर्यका विशेषल विशेषरूप सामान्यघर्मसे 
शद्दीत होता है, विशेषजृत्ति विशेषरूपसे ग्द्दीत नहीं होता, अतः जिज्ञासा होती है, यह शक्कुका 


वाशिके निर्गेमनककी आवश्यकताका विचार | आपालुबादसहित २४९ 
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-विशिष्येति जिज्ञासेति वाच्यम; अ्त्यक्षेणापि मधुरर्सविशेषशस्थ जाति- 


विशेषस्थ स्वरूपत एँव विषयीकरणेन जातिविशेषणतविशेषान्तराविषयी- 
करणाद जिज्ञासाञ्लुवृत्तिप्रसज्ञत्‌ । 
तस्मात्‌ प्रत्य्षग्राह्येउभिव्यक्तापरोक्येकरसचेतन्यावगुण्ठनात्‌. स्पष्टता 
* जिज्वासानिवर्तनक्षमा, शब्दादिगम्पे तु तदभावादस्पष्टतेति व्यवस्थाअम्यु- 
पगन्तव्या | अत एवं साक्षिवेचस्थ सुखादेः स्पष्टता। शाब्दबृत्तिवे्वस्थाउपि 
पिन ्न 
विशेषतः विशेषरूपसे बोध नहीं करत है. इसलिए जिज्ञासा होती है, तो यह 
भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रत्यक्षस्थर्में भी मधुर रसमें विशेषरूपसे रहनेवाले 
जातिविशेषक्ना प्रत्यक्षते स्वरूपतः अहण होनेके कारण जातिविशेषमें 
रहनेवाले विशेषान्तका गअहण न होनेसे जिज्ञासाकी निवृत्ति नहीं होगी। 
इससे अर्थात्‌ प्रत्यक्षते अवगत पदाथकी अपेक्षा शब्द आदिगम्ब 
पदार्थों स्पष्टबके न होंनेसे प्रत्यक्षे गृहीत पदार्थमें अभिव्यक्त स्वप्रकाश 
और एकरूप ब्रह्मचैतन्यके साथ तादात्य होनेसे जिज्ञासाकी निदृत्ति क्रनेमें 
समर्थ विषयताविशेषयरूप स्पष्टता होती है, और शब्द आदि द्वारा गृद्दीत 
पदार्थमें अमिव्यक्त चैतन्यके साथ तादात्य न होनेके कारण स्पष्टल्व नहीं 
प्रतीत होता है, इस प्रकारकी व्यवस्था के करनी चाहिए, अमिव्यक्त चैतन्यकां 
संम्बन्ध होनेते ही साक्षीसे वेद सुख आदियें संपष्टता प्रतीत होती है। शब्द- - 
जन्य वृत्तिसे वेद्य अक्ममें मी मनन आदिसे पूर्व अज्ञानकी निदृत्ति न होनेसे 


भाव है | इस्छू उत्तरदाताका कहना है. कि माुर्गगत जातिविशेषमें रनेवाला अखाधारण 
घर जातिल्‍ू्व है या उपाधिरूप ? जातिरूप तो नहीं हो सकता है, क्योंकि उसकी जातितामें 
प्रमाण नहीं है और जातिमेँ उसका अंगीकार मी नहीं है। यदि उपाधिरूप मानेंगे, तो बह 
डपाधि होगौ--'जातिविशेषाशरयातिरिस्ता बलि से सति ज्ातिविशेषाश्रयवृन्तित्वम', अर्थात्‌ जाति- 
विशेषके आअयसे सिन्‍नमें न रहकर जातिविशेषके आश्रयमें रहे | परनव यह भी युक्त 
नहीं द्वोगा, क्योंकि प्रत्यक्ष स्थलमें मी आमके माधुयक्रे जातिविशेषमैं प्रत्यक्षसे उसका ग्रहण 
न होनेऊे क रण जिज्ञासाकी अनुवृत्ति होगी । 

# अर्थात्‌ वृत्तिद्वारा अमिव्यक्त चैतस्थक्रें साथ तादात्मय शेनेसे प्रत्यक्षग्राह्म परदार्थोर्म 
स्पष्टस्वकी प्रतीति होती है, इसके त्िना नहीं होती । इससे विपत्रमैं रहनेंवाली स्पष्टताका प्रयोजक 
बुजिरूप विपयजतन्यामिव्यक्ति है, उसकी सिद्धिके लिए बृत्तिका निर्ममन अपेक्षित 


है, यह सूचित हुआ । 


कि किक की अर इज अ 
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अक्षणो मननादे! प्रागज्ञानानिषृत्तावस्पष्टता, तदनन्तरं तन्निववत्तो स्पष्टवेति 
बृत्तिनिर्गमझ्म॒पपादयन्ति ! 
न चाकरणबिच्छेदः स्पष्टताः तामनिर्गता | 
करोतु. ठल्यविषयत्ततदज्ञाननाशिनी ॥ ११६ ॥ 
यदि शक्का हो कि आवरणविच्छेदरूप स्पष्टता अनिर्गत वृत्तिसे ही होगी, क्योंकि 
समानविषयक अज्ञानका समानविषयक्र चृत्तिज्ञान विनाश करता ड्ै ॥ ११६ ॥ 
नन्वेतावताउपि विषयावरकाश्ञाननिहृत्य्थ वृत्तिनिर्गण हत्युक्तम्‌ । 
तदयुक्तम्‌ ;  विषयावच्छिस्नचेतन्पग॒वस्य तदावरकाज्ञानस्प अनिर्गतब्नस्या 
निवृत्यम्युपगमेथ्प्यनतिप्रसडगात्‌ | न च तथा सति देवदत्तीयधटक्ञानेन 
यज्नदत्तीयधटाब्ानस्यापि निवृत्तिप्रसद्र!, समानविषयकत्वस्थ सचात , 


अस्पष्टता ही है और मनन आदिके बाद अज्ञानकी * निवृत्ति हो जानेसे अहमें 
स्पष्टता प्रतीत होती है, अतः बृत्तिका बाहर निकलना अत्यन्त अपेक्षित है । 

शक्ल होती है कि इतने अन्थसे अर्थात्‌ "अत्र केचिदाहुः इत्यादि अन्थसे 
भी यही कहा गया है--विष्यको आबृत करनेवाले अज्ञानक्ी निवृत्तिके लिए 
वृत्तिती आवश्यकता है, परन्तु यह अयुक्त है, क्योंकि विषयावच्छिन्न चैतन्यमें 
रहनेवाले विषयावरक अज्ञानकी अनिगत वृत्तिसे यदि निबृति मानी जाय, तो भी 
कोई हानि नहीं है। यदि शक्ल हो कि ऐसा होनेपर देवदत्तके घटल्ञानसे 
_ यज्ञदतके भी घटलज्ञानकी निशृत्ति प्रसक्त होगी, क्योंकि उनमें समानविषयकत्व + 
| 


# 'तिस्वमसि! आदि वाक्यजन्य वृत्ति मनन श्रादिके अनुझानके पूर्वमें अस्म्भावना और 
बिपरीतसावनासे सबेथा प्रतित्रद्ध है, अतः वह मनन आदिके पूर्वसें अक्षनकी निवर्तक नहीं 
है, और उसके बाद तो असम्भावना और विपरीतमावनाके निबवत्त होनेसे वह जत्ति श्रशानकी 
निव्तंक होगी और ब्रह्ममें स्पषवका अवगम करायेगी, यह भाव है। 


॥ विषयको आवृत्त करनेवाला श्रज्ञान किसीके मतसे विषय रहता है और किसीके मतसे 
पुरुषमें रहता है। जो लोग पुरुषमें अज्ञान मानते हैं, उनके मतसे वृत्तिके निर्मेभके त्रिना 
भी ( अनिर्गत वृत्तिसे मी ) अज्ञानकी निदृत्ति हो सकती है, परन्तु जिनके मतले विधयमत 
अज्ञान अर्थात्‌ विषयाबच्छिनन चैतन्यनिष्ठ अज्ञान है, उनके मतमें मो अनिर्मत वृत्तिसे अज्ञान 
की निृत्ति यदि मानो ज्ञाव, तो भी कोई हानि नहीं है | यदि इसपर शडका हो कि ज्ञान और 
अज्ञानके निवर्त्य-निवर्तकरूप विरोधमैं समानाअयत्र होकर समानविषयकस्वर प्रयोजक है। 
यदि बृत्तिका नि्गेभन नहीं माना जायगा, तो केवल शान और अज्ञानवें समानाश्रयत्वके लब्ध 
होनेसे केवल समानविषयकत्व द्वी प्रयोजक द्वोगा, अतः देवदत्तीय घटरानसे यज्नदत्तीय 


कृत्तिके नियसनकी आवश्यकताका क्चार ] भाषालुवादसद्दित - -.. २७४३ 


 झहमर्थविषयचेतन्यनिष्ठपोर्ज्ञानाजञनयोमिननाश्रयस्वेन | तयोरिरोधे समाना- 
श्रयत्वस्याउतन्त्रत्वादिति वाच्यम्‌ ; समानाअयविषयर्व जानाझ्ानयो विरोध 
प्रयोजकमडढगीकृत्य इत्तिनिर्गमनास्थुपगमे5पि देवदत्तोयघटबतेः परज्रद्तीय- 
घड़ाज्ञानस्य, च्च्‌ घटावच्छिन्नचेतन्येकाश्रयलप्राप्त्या अतिष्रसडंगतादवर्थ्पेन 
ध्यदज्ञानं य॑ पुरुष प्रति यद्दिषययावरक, तत्‌ तदीयतद्विषयकल्ञाननिवत्यंस' 
इठि पथगेव विरोधप्रयोजकस्प वक्तव्यतया समानाश्रयत्वस्पाञ्नपेक्षणात्‌ | 

है मैवे, परोक्षवृत्य/ओपि गोहोच्डेदग्रसल्नतः । 

आप्रोच्य ठु नो जाविराशिकलाब्व सह्लरात्‌ ॥ १२० ॥ 
. तो उक्त शकका युक्त नहीं है, क्योंकि परोक्षदत्तिसे मी अशानका विनाश ग्रसक्त होगा। 
और अपरोच्तत्व जाति भी नहीं है, क्योंकि आंशिक दवानेसे सडकरदोषसे दुष्ट है ॥। १ २० ॥ ॥ 
अब्राहुः--इतिनिर्गमनानम्युपणमे ज्ञानाज्ञानयोविरोधप्रयोजकर्मत दुनि- 
रूपम्‌ । यदब्ञान य॑ पुरुष अति' इत्याग्क्तमििति चेत्‌ , न; परोक्षज्ञानेनाउपि 
- विषयगताज्ञाननिवृत्तिप्रसडगात्‌ । 


युक्त नहीं है, क्योंकि ज्ञान और अन्नानके विरोवर्मे समानाअयल्वविशिष्ट 
समानविषयकलको प्रयोजक मानकर इत्तिके निर्गमका अज्जीकार करनेपर भी 
देवदत्तकी घटवृत्तिका और यज्ञदत्तके घटाज्ञानका घटावच्छित् चतत्यरूप 
एक आश्रय द्ोनेसे बृत्तिनिगमनपक्षमं भी अतिप्रसक्तिके तदबस्थ होनेसे 
आदज्ञानम! (जो अज्ञान जिस पुरुषके प्रति जिस विषयक्रा आबरक हो, वह 
* अज्ञान उस पुरुषके -उस विषयके ज्ञानसे निदृत्त होता है ) इस प्रकार हट 
ही विरोधका प्रयोजक मानना होगा, इससे समानाश्रयत्वकी अपेक्षा ही नहीं 
है, [ इससे वृत्तिनि्गम व्य्व हे, यह शड्ाका स्छा है]। हल 
इस आक्षिपके समाधानमें कोई छोग कहते हैं -- इचिका बड़िनिगमन न 
माना जाय, तो ज्ञान और अज्ञानके परस्पर विरोधके प्रयोजकका निद्पण ह्दी 
नहीं हो सकेगा । यदि कहो कि यदज्ञानस' इत्यादिसे बिरोधके हेतुका 
«.. घटठाजञान नष्ट होना चाहिए ? परन्तु यह शझका युक्त नहीं है, क्योंकि इसका उत्तर दाद फज्म आर! कस्त कह शब्का बुक नहों हे, क्योकि इसका उत्तर 'लमानाअब' 
: इत्यादि ग्रस्थसे दिया गया है। 
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अपरोज्ञत्वमपि निवर्तकज्ञानविशेषणमिति चेत्‌, कि तदपरोक्षत्वम १ 
न तावज्जातिः ; दण्ड्ययमासीत' इति संस्कारोपनीतद्‌रडविशिश्पुरुष- 
विषयक्रस्य चा्षुपज्ञानस्य दण्डांशेड्पे तत्सस्वे तत्रापि विषयगताज्वान- 
निवृत्त्यापातात्‌ , दण्ड साक्षात्करोमि' इति तदंशेअ्प्यापरोक्ष्यानु भवा- 
पत्तश्च । अननुभवेडपि संस्कारं सन्निकर्ष परिकल्प्य इन्द्रियसन्निकपृजन्य- 
तया तंत्र काल्पनिकापरोक्यास्युपगम अजुमित्यादावपि लिडगल्नानादिकं 
सन्निकृष परिकल्प्य तदडगीकारापत्तेः । दण्डांशे आपरोक्यासस्थे तुत्स्य 
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निरूपण किया ही जा चुका है, यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेसे 
परोक्षज्ञानसे भी विषयके अज्ञानकी निजृत्ति प्रसक्त होगी | 

यदि शक्ल हो कि अज्ञानके निवर्तक ज्ञानमें अपरोक्षल्व विशेषण देंगे, 
[ अर्थात्‌. अपरोक्ष ज्ञान ही अज्ञानका निवर्तक होता है अन्य नहीं, अह 
अपरोक्ष ज्ञानसे अज्ञानक्री निशृत्ति नहीं हो सकती है ] तो यह भी युक्त नहीं है, 
क्योंकि अपरोक्षल क्या है? [ उसका निर्वचन करना होगा । ताथपर्य यह है कि 
ज्ञानमें जो अपरोक्षत्व विशेषण देते हैं, वह जातिरूप है या उपाधिरूप ? | 
जातिरूप नहीं हो सकता है, वर्योकि “अं दुण्डी आसीत! (यह दण्डी था ) 
इस प्रकार सैस्‍्कारसे उपनीत दण्डसे युक्त पुरुषविषयकर चाक्षुप ज्ञानके दण्ड 
अंशमें यदि अपरोक्षत्व जाति है, ठो उसमें भी विषयके अज्ञानक्री निवृत्ति अ्सक्त 
होगी #। अनुभव न होनेपर भी यदि दण्डांशमें संस्काररूप सन्निकर्षकी 
कल्पना करके इन्द्रियसन्निकर्ते जन्य होनेके कारण उसमें काल्पनिक 
अपरोक्षत्वकी कल्पना की जाय, तो अनुमिति आदियमें भी लिझज्ञान आदि 
सब्िकरकी कल्पना करके अपरोश्षस्वप्रसक्ति होगी | दण्ड अंशमें अपरोक्षत्व 


& तात्पय यह है कि किसी समग्र दरडसे युक्त विष्णुमित्रका अहृण हुआ था, कालान्तरमें 
देशडरहित विष्णु मित्रकी देखकर संस्कार और इन्द्रियसे ज्ञान होता है कि बह विधुषमित्र द्ण्डी 
था | यहाँगर शडका होती है--इसमें दण्डांशमें प्रतक्षत्र है, या नहीं है । यदि प्रत्यक्षेस्व 
माना जाय, तो दरडांशमैं अज्ञानक्ी नित्न॒त्ति प्रतक्त होगी | इष्टापत्ति नहीं कर सकते हैं, 
क्योकि वह दण्ड कैसा था, इस प्रकार जिज्ञाता होती है । यदि तदूगत अज्ञानकी नि्नृत्त गो, 
तो यह जिशासा उदित नहीं होती । 008 

+ ताथर्य यह है कि स्वविषरयप्रत्यासतिः सस्लिकर्ष:/ ( स्वविपयके साथ सम्बन्ध सम्निकृ्ष 
है ) इस मतका अज्ञीकार करके संस्कारकी कल्पनाकर इस्द्रियसन्निकर्षजन्यत्व रूप कला 


जातित्वायोगादू , 
घिभेदानिरूपणेन तस्याव्याप्यद्नत्तिजातिलायोगाच्च । 

नाप्युपाधिः, तदनिवेचनात्‌ , इन्द्रियजन्यत्वमिति चेतू , न; साक्षि- 
श्प्रत्यक्ञाव्यापनातू।. अनुमितिशाब्दज्ञानो पनीतगुरुखादिविशिष्टघटप्रत्यक्षे 
विश्षेषणांशातिव्यापनाच्व । करणान्तरामावेन तदंशे परोक्षेउप्युपनयसहकारि- 


न माना जाय, तो अपरोक्षत्व जाति नहीं होगी, क्योंकि जाति सर्वदा व्याप्य- 
वृत्ति हुआ करती है, यह नियम है। यदि जाति व्याप्यवृत्ति होती है! यह 
नियम न माना जाय, तो भी अवच्छेदक उपाधियोंका निरूपण न हो सकनेसे 
अपरोक्षत्व जाति अव्याप्यवृत्ति नहीं हो सकती है #। 

अपरोक्षख उपाधि भी नहीं है, क्‍योंकि उसका निर्वेचन ही नहीं हो सकता। 
यदि कहो कि इन्द्रियजन्यत्व ( इन्द्रियसे उत्पन्न होना) अपरोक्षत्व है, 
तो यह भी युक्त नहीं हे, क्‍योंकि खुख आदिके प्रत्यक्षरूप नित्यसाक्षीमें 
अव्याप्ति हो जायगी। और जनुमिति एवं शब्दजन्य -ज्ञानसे डपनीत 
गुरुता आदिसे विशिष्ट घटके प्रत्यक्षमें विशेषणीभूत गुरुखमें उक्त छक्षणकी 
अतिव्याप्ति हो जायगी + । क्योंकि मुरुखमें प्रत्यक्षत्वसम्पादक अन्य 
करणके न होनेसे गुरुत्वांशके परोक्ष होनेपर भी उपनयकी सहकारितासे 


आधारपर दण्डांशमेँ अपरोक्तेत्की कल्पना नहीं करती चाहिए, क्योंकि लिज्लज्ञान आदि 
सन्निकर्षकी कल्पना करके अनुमिति आटिमें अपरोंक्त्वका अज्भीकार प्रसक्त होगा। यदि दण्डांशर्म 
अपरोक्ृत्व न माना जाय, तो 'दिण्डी विष्णुमित्र आसीत्‌' इत्यादि प्रत्यमिज्ञानात्मक एक ह्वानमैं 
स्मृनित्व और अपैरोच्चतवके रहनेसे सकुर हो जायगा | इसलिए अपरोक्ष॒त्व जाति नहीं हो सकती, 
क्योंकि जो जाति होती है वह व्याप्यत्वत्ति होती है, यह नियम है । 

# भाव यह है किददि जाति व्याप्यद्धत्ति न मानी जाब, तो भी प्रत्मभिद्ञानमैं विष्णु मित्र अंशर्मे 
प्रत्यक्ष और दण्ड अंशर्म तदभाव मानना चादिए | परन्तु वह तभी उपपन्न हो सकता है, 
जज कि उपाधिमेद माना जाय, क्योंकि अवच्छेंदकके मेदसे हो प्रतियोगी और तदभावकी 

- अवस्थिति एकत्र रहती है । प्रकृतमैँ उपाधिमेदका निरूपण अशक्य है, इसलिए, अपरोक्षलवमें 
( स्वसमानाधिकरणात्यन्ताभावप्रतियोगित्वरूप, सत्र के आश्रयैं ही सत्र का श्रभाव हो ) अ्व्याप्य- 
वृत्तिस्वके असम्भव होनेसे व्याप्य्नत्ति ही जाति होगी, अतः पूर्वोक्त दोष तदवस्थ ही रहेगा। 

| अर्थात्‌ जिस घटमें शब्द या अनुधानते गुरुत्वका अनुभव किया गया है, उस घटके 
साथ इन्द्रियसम्बन्ध द्वोनेपर 'बटाड्यं सुर” ( यह घड़ा वजनदार है ), ऐशता प्रत्यक्ष होता 
है। इसमें विशेषयीभूत गुरुत्वमें अतिव्यासि होगी, अतः इन्द्रियजन्यत्व प्रखक्षका लक्षत्य 
युक्त नहीं है । ह 
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२४६ सिद्धान्तलेशसंग्रद [पवम त हि 


सामर्थ्यादिन्द्रियस्थेव जनकल्वात्‌ , अचुगवजन्यतावच्छेदकाग्रहेण अनेकेष्वि- 
न्द्रियजन्यत्वस्प दु्रहस्वाच्च । तदूग्रहे च तस्वेब प्रथमग्रतीतस्याउपरोश्रूप- 
त्वोपपचौ प्रत्यक्षानुभवायोग्यस्य. इन्द्रियजन्यत्वस्य तद्यों ग्यापरोक्षरुपत्व- 
कन्पनायोगात्‌ । 

एतेन (ईइन्द्रसन्निकष जन्यत्वमापरोक्ष्यम्‌ ; उपनयसहकृतेन्द्रियजन्य- 
परोक्षांशे च न सन्निकप जन्यत्वम्‌ | अनुमितावप्युपनीतभानसच्चेन ग्रमा- 


अनुमितिमें जैसे मन करण हे, वैसे ही प्रकृतमें इन्द्रियाँ करण हैं। और अनुगत 
इन्द्रियजन्यताबच्छेदकका ग्रह न होनेके कारण अनेक अपरोक्ष शानोंमें इन्द्रिय- 
जन्यलका ग्रह भी नहीं हो सकता है। यदि “अहं साक्षात्करोमि! ( मैं साक्षात्कार 
करता हैं ) इत्यादि अनुभवसे सिद्ध कोई अनुगत जन्यतावच्छेदक माना जाय, 
तो वह भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रथमतः प्रतीयमान वहीं धर्म # अपरोक्षत्र हो 
सकेगा तो प्रत्यक्ष अनुभवके अयोग्य इन्द्रियजन्यत्वमें उस अनुभवके योग्य 
अप्रोक्षत्वक्ती कल्पना असड्गत होगी। 

अव्याप्ति आदि दोषोंके दोनेसे यह भी निरस्त हुआ समझना चाहिए कि 
इन्द्रिय-सल्निकष जन्यत्व॒ रूप अपरोक्षत्व 4 है, उपनयनसहित इन्द्रियसे जन्य परोक्ष- 
अंशर्में सस्निकर्षजन्यता नहीं है, अतः गुरुत्त आदिमें दोष नहीं है। अनुमिति 


# अवच्छेद्रत्वरूप जन्यत्वके शानके पूर्व अवच्छेदकका ज्ञान अ्रपेज्ञित होता है, अतः 
साज्ञात्कार करता हूँ” इत्यादि प्रतीतिकप अनुभवजे योन्य जन्यताच्छेदक रूपसे स्वीकृत जो घर्म है, 
उसीमें अपरोक्षत्वकी उपपत्ति हो सकती है, फ़िर अयोग्य इन्द्रियजन्यलवको अपरोक्तत्वरूप 
भाननेकी आवश्यकता नहीं है | यदि शक्ला हो कि वही जन्यतावच्छेदक उपाधि श्रपरोक्तत्वरूप 
हो, तो बह युक्त नहीं है, क्योंकि वह उपाधि व्याप्यत्ति है या श्रव्याप्यवृत्ति ! यदि प्रथम 
पच्ष माना जाय, तो 'दरण्डी श्रयम्‌ आसीत्‌? इत्यादिमेँ दश्डादि अंशमें व्यभिचार होगा । यदि 
द्वितीय पक्त॒का श्रवलम्बन किया जाय, तो अवच्छेदक उपाधिका निरूपण दुर्घट होनेसे श्रव्याप्य- 
वृत्तित्र ही नहीं होगा | श्रत: उस जम्यतावच्छेदककों अपरोक्त्व नहीं कह सकते हैं । 

* इच्धिय और अर्थके सम्ब्खसे होनेवाला ज्ञान अपरोक्ष है, जैसे--घटविषय अर्थ है, 
उसके साथ इन्द्रियका सम्बन्ध होनेंसे अर्थात्‌ संयोग सम्बन्ध होनेसे "घट साज्ञाल्कग्रेमिः 
( घटक साक्षात्कार करता हूँ ) ऐसा अनुभव छोता है । ये सन्निकर्ष संयोग, संगुक्तसमवाय, 
ध#ष्युक्ततमवेतसमवाय, समवाय, समवेतसमवाय और स्वरूपसम्बन्ध--इस प्रकार छः हैं। 
इनका द्रव्य, गुण, गुणल्र, शब्द, शब्दव और अ्रमाव आदिके प्रत्यक्ष क्रमशः उपयोग 
न्यायमतमें माना गया है । इसलिए इन्द्रियार्थंलन्निकर्षजन्यत्व श्रपरोक्त्व हो सकता है, 
यह पूर्वपक्षीका श्रमिप्राय है। 


इत्रिके क्गैयदकी आवश्वकताका विचार ). भाषानुदादसद्ित २४७ 


खान्तरसाधारणंस्योपनयस्यांउ्पल्रिकर् लात! इत्यपि शक्ल निरस्ता। संयोगादि- 
सन्निकर्षाणामनलुगमेनाउननुगसाच । 

यत्तवाउमिमतमापरोच्यम्‌ , तदेव ममाउप्यस्त्विति चेत्‌ , न; तस्य शाब्दा- 
परोक्षनिरूपणप्रस्तावे प्रतिपादनीयंस्थ तत्रेव दशनीयया रीत्या श्रज्ञान- 
निशृत्तिप्रयोज्यत्वेन तब्निवृत्तिथयोजकविशेषणभावायोगात्‌ । 


आदिमें भी उपनीत-भानके होनेसे अन्य प्रमाण साधारण उपनयनर्में सन्निकर्षतव 
नहीं है । और दूसरी बत यह भी है कि संयोग आदि सन्निकर्षोंका अनुगम 
न होनेके कारण इन्द्रियसन्निकर्ष जन्यत्वरूप अपरोक्षस्वर भी अनुगत नहीं होगा | 
यदि कही किजो तुम ( सिद्धान्ती ) अपरोक्षत्र मानते हो, वही हमारे 
मतमें भी होगा । [ इसलिए अज्ञाननिवर्यक ज्ञानमें अपरोक्षत्व विशेषण देनेसे 
परोक्ष ज्ञानकी निद्ृत्ति प्रसक्त नहीं होगी ], तो यह कथन भी युक्त नहीं है, क्योंकि 
झाब्दज्ञानके अपरोक्ष्वनिरूपणके प्रकरणमें प्रतिपादनीय सिद्धान्तीका अपरोक्षत्व, 
उसी प्रकरणमें+ प्रदर्शित रीतिसे अज्ञाननिवृत्तिसे प्रयोज्य है, अतः वह जज्ञन- 
निवृत्तिके प्रति प्रयोजक ( कारण ) रूपसे निवर्तक ज्ञानमें विश्वेषण नहीं हो 


सकता है। 


# रानमें जो अपरोच्तस्व है, वह करणविशेषत्ते प्रयुक्त नहीं है, किस्तु ्परोक्ष अर्थसे 
अमिन्‍नत्वरूप दै, ओर यह जो अपरोह्ार्थामिन्वत्वरूप अपरोहत्व है, वह विपयावभासक 
चैतन्यरूप ज्ञाननिष्ठ है, इतिनिष्ड नहीं, इसलिए सासिप्रत्वक्षें ब्रव्यात्त नहीं है। और 
अर्थ अप्येक्षत्व 'अर्थव्यवहारके अनुकूल चेठन्यामिन्‍्नत्व! है अर्थात्‌ विपयके व्यवहारमें 
उपयुक्त चैकनैसे अमिन्‍नल है । विषयव्यवद्धार्में अनुकूल चैतन्य है--जितका कि आवरण नष्ट 
हुआ है--ऐसा उस्त विषयका अधिष्ठानभूत चैतन्य, इसोलिए अपने व्यवृद्ारमें अनु- 
कूल सगोचर इत्तिसे अमिव्यक्त अधिप्र/नचेतन्यके साथ श्रढादि विपयोका तादात्यरूप 
अभेद होनेके कारण उनमें अपने व्यवहार॒प अनुकूल चेतन्याभिन्‍्नत्न है। अहड्लार आदि 
स्थलोमें भी अहक्कारके अधिष्ानमृत साक्िरूप ज्ञानी और बाह्य धट आदिम तत्‌-तत्‌ बृच्यु- 
पहित घटादिप्त्यदज्ञानात्मक् जो घर आदिका अधिष्ठानभूत चेतन्य है, उतकी डन डम 
विषयोके खाथ तादात्यापत्ति होनेसे अपसोक्षार्थाभिम्नत्वरूप अपरोह्ृत्व उपपन्न है | यह रीचे 
शाब्दापरोक्षप्रकरए मैं उतलायी गयी है। इस अवस्थामें विषयात्रच्छिम्न चेतन्यगत अशनऊी 
निद्त्ति होनेपर ही घटादिव्यवद्ास्के अनुकूल चेतन्यके साथ ब्रद्दि विपयका अमेदरूप 
अपरोक्तस्व प्राप्त हो सकता है, त्रिषयजब्र अपरोच्ध होगा तब विपयके ज्ञानमें मौ अपरो क्षार्था- 
मिन्‍्नत्व होगा । इसलिए विषवचैतन्यमें रनेवाले अज्ञानकी निजृत्तिके पूर्व ज्ञानमें अपरो- 
कृत्वकी सिद्धि नहीं हो सकती हैं। अतः सिद्धान्दीका अमिमत ज्ञानगत अपरोक्धत्व, जो 


हेड 


है. ५८५ ७५०७ ंल्‍्प.. 


श््८ सिद्धान्तलेशसंग्रह [अथम परिच्छेद 


तस्मात्‌ 'तरति शोकमात्मविद्‌” इति अुतस्य अक्मज्ञानस्प मूलाब्ञानाश्रय- 
भूतसवों पादानतक्षसंसर्ग नियतस्थ मूलाज्ञाननिवर्तकखात्‌ । “ऐन्द्रियकबत्तयस्त- 
चदिन्द्रियसब्निकर्षसामर्थ्यात्‌ तत्तद्धिषयावच्छिन्नचैतन्यसंसष्टा एवं उत्पदन्ते' 
इति नियमप्रुपेत्प अन्ञानाश्रयचैतन्यसंसर्गनियतर्य॑निवर्तकज्ञानविशेषण 
वाच्यम्ू | तथा च॑ यत्‌ अन्ञानं य॑ पुरुष अति यद्धिषयावारकम्‌, तत्‌ 
तदीयतद्विषयतदल्ञानाश्रयचेतन्यसंसर्गनियतात्मलामज्ञानसिवत्यम्‌ इति 
ज्ञानाज्ञानयो विरोधग्रयोजक निरूपित भवति । 


लप््प्प+5)/7पू++ 5 ++-+-+___त.ह॥8॥#॥.ैैह॥..3॥#॥]॥3॥].॥.#॥.॥#॥]॥]॥ह 


इससे अर्थात्‌ 'यदझ्ञाने य॑ पुरुष प्रति! इत्यादि नियममें अपरोक्षत्वका 
निवतेक ज्ञानके विशेषणरूपसे प्रवेश न हो सकनेसे 'तरति० ( आलज्ञानी 
अज्ञानको तेर जाता है अर्थात्‌ ज्ञानीका अज्ञान निवृत्त हो जाता है) यह 
श्रत ब्रक्ज्ञान, जो कि मूलाज्ञानके आश्रयभूत तथा सम्पूर्ण जगवके प्रति 
उपादानभूत ब्रह्ममें नियमतः संसष्ट है #, मूलाज्ञानका निवर्तक है| अतः तत्‌- 
तत्‌ इन्द्रियोंकी सामर्थ्यसे इन्द्रियजन्य वृत्तियाँ मी तत-तत्‌ विंषयोंसे युक्त 
चैतन्यसे संसष्ट॒ ही उत्पन्न होती हैं, ऐसा नियम मानकर अज्ञानाश्रय चैतन्यके 
संसरगसे नियतत्व निवर्तक ज्ञानमें विशेषण देना चाहिए। इससे “जो जज्ञन 


जिम्त पुरुषके प्रति जिस विषयका आवरक होता है, वह + तदीय और तद्विषयक 


तदज्ञानके आश्रय चैतन्यके संसर्गसे नियतात्मछाभवाले ज्ञानसे निवर्त्य है”, इस 
प्रकार ज्ञान और अज्ञानके विरोधके प्रयोजकका स्वरूप निरूपित होता है । 


विषयचैतन्यगत अ्रशञानकी निद्ृत्तिसे प्रयोज्य है, अ्रज्ञानकी निद्॒त्तिमें कारण कैसे होगा १ अ्रांत्‌ 
कदापि नहीं दो सकता | इसलिए वह अजाननिबृत्तिके प्रति निवर्तकज्ञानका प्रयोजकत्वरूपसे 
विशेषण नहीं हों सकता कै, यह भाव है। 

# तातये यह है कि जन्र ब्रह्मविषयक ज्ञानकी ( वृत्तिकी) उसपत्ति होती है तब 
नियमतः वह बह्मस॑सृष्ट ही उस्नन्न होती है, क्योंकि ब्रह्म समीका उपादान है। कार्यमात्र 
जन्मसे लेकर उपादानभूत त्रह्मके साथ संसूड्ट होता है, इसीलिए, ब्रह्मजिषयक दृत्तिज्ञानका भी 
स्वनिवर्त्य मूलाशानके आश्रयीमूत ब्रह्ममैं संस नियम अर्थसिद्ध है । 

' धटावच्छिन्त चैतन्यमैं घठकी आदत करनेवाले अनेक अज्ञान हैं, उनमें से कोई देवदचके 
प्रति आवरक हैं तो कोई यशदतके प्रति--इस प्रकार प्रतिविषय पुरुषके मेदसे अनेक अज्ञान 
हैं। इसलिए विषयावारक अज्ञानोंमें से जो अशान जित देवदत्तके प्रति जिस विषयक आदृत्त करता है, 
वहअशान उसी देवदत्तके घटविषयक उस अज्ञानके आश्रयभूत चैतन्यके संसगसे नियतात्मलाभवाले 
(नियत दै उत्पत्ति जिसकी, ऐसे) शानसे निकर्स है, अर्थात्‌ देवदत्तके पति बढावा रक जो अज्ञान है, उसका ह॒ 


हि मर की 


शरिके'निय सनकी आवश्यकताका विचार ] मा  मपतवसताका विधा) आषाशुवादसहित _ र४५६ भाषालुवादसद्दित श्र 


न चेब॑ सति नाडीहदयस्वरूपगोचरशब्दज्ञानस्यापि अज्ञाननिवर्तकसव- 
प्रसहगः , तस्थ कदाचिदर्थसम्पत्ननाडीहदयान्यतरवस्तुसंसंगसम्भवेडपि 
विषयससग विनाउपि शाब्दज्ञानसम्भवेन तत्संसर्गनियतात्मलाभल्वाभावात्‌ | 
तस्मात्‌ ज्ञानाज्ञानविरोधनिर्वाहाय बृत्तिनिगंभो वक्तव्य इति | 


ऐसा होनेपर हृदयपुण्डरीकर्मे नाडियों हैं? इस अकार शब्दसे उत्पल 
हुए नाडी और हृदयके स्वरूपावगाही ज्ञानमें अज्ञांननिकर्तकल्वका प्रसड़ नहीं है, 
क्योंकि दैववशसे उक्त शब्दजन्यज्ञानका ( वृचिका 2 नाड़ी और हृदयसे 
अवच्छिन्न चैतन्यके साथ सम्बन्ध होनेपर भी ( किसी समय ) विषयावच्छिन्न 
चैतन्यके साथ सम्बन्धके बिना भी उक्त शब्दजन्य वृत्तिकी उत्पत्ति हो सकती 
है, अतः चैतम्यसंसर्गसे नियतात्मलाभवार ज्ञान नहीं है। [ ताद्र्याथ 
यह है कि 'यदज्ञानं ये पुरुष प्रति! इत्यादि विरोधप्रयोजकको नियमगर्भित 
माननेसे परोक्षवृत्तियोंका विषयावच्छिन्न चैतन्यके साथ संसर्ग न होनेके कारण 
उनमें अज्ञाननिवर्तकत्वकी प्रसक्ति नहीं है, ऐसा कहा जा जुका है। इसपर शा 
होती है कि यह कहना असज्ञत है, क्योंकि परोक्षवृत्तिक भी किसी स्थहुमें 
विषयावच्छित्न चैतन्यके साथ संसर्ग देखा जाता है, जैसे “हृदयपुण्डरीकर्मे 
नाडियाँ हैं? इस वाक्यसे उत्पन्न हुई वृत्तिके दैवयोगसे हृदयपुण्डरीकस्थ अन्तः- 
करणमें नाड़ी या हृदय दोनोंमें से किसी एकसे अवच्छिन्न रूपसे उत्पन्न होनेपर 
उस वृत्तिका नाड़ी या हृदयसे युक्त चैतन्यमें संस होनेके कारण उस चवृत्तिमें 
भी अश्ञनके निवर्तकत्वकी प्रसक्ति आयेगी? इस प्रशनका उत्तर देते हैं कि नहीं, 
उक्त प्रसक्ति हीं आ सकती है, कारण विरोधका प्रयोजक जो तथाकथित 
नियम है वह नियम व्यापकतासे घटित है। भाव यह है कि जब-जब 
नाड़ी, हृदयादि विषयक शब्दजन्य वृत्तिका उदय होता है, तब-तब उस वृत्तिका 
नाड़ी आदिसे युक्त चैतन्यमें संसर्ग होता है, यह नियम नहीं है, क्योंकि इच्द्रिय- 


 आकयोगूत जो वयवच्दिल चेक है, उसे पवार ३ स्का छत छ एफ जो घयवच्छिनन चेंतन्य है, उसमें संसर्गसे नियत है उत्पत्ति जिसकी, ऐसे शानसे 


-डक्त अज्ञान निवर्त् है। जज-जब घटेन्द्रियतन्निकर्षते घटविषयक बृत्तिशानकी उत्पत्ति होती 


है तब्न-तत्र घटाववच्छिन्न चैतन्यमें घटविषयक कृत्तिजानकी उत्पत्ति होती है; यह नियम है। 
इसीलिए 'ऐन्द्रियकदृत्तयः तत्तद्विषयावच्छिन्नसंसड्ठा एव उखबन्ते, इति नियममुपेत्व' श्रथात्‌ 
जब इन्द्रियजन्य इज़ियोंकी उलतति होती है, तब उम्र बत्तियोंका विषयावच्छिन्न चैतन्यमें संसर्भ 


है, ऐसा कद्दा गया है। इसी मकार इस नियमका अन्यत्र भी उपयोग जानना चाहिए । 


श्र्ग्वे न्कता व फजकल कहिको हे विषयसस्मोहमेदनाय तमास्थिता: । 
परे चिदुप्रायाथेंस्‌ अमेदव्यक्तयेउपरे ॥ १२१ ॥ 
कोई लोग कहते हैं कि विषयगत अज्ञानकी निवृत्तिके लिए दृत्तिका निर्ममन 
है, कुछ लोग कहते हैं कि चेतन्यके साथ सम्बन्धके लिए वृत्तिका निर्गमन अपेक्षित है 
और कोई लोग श्रमेदामिव्यक्तिके लिए वृत्तिका निर्गमन मानते हैं ।१२१॥ 
|| 
अन्ये तु--विषयगताज्ञानस्प लाघवातू समानाधिकरणाज्ञाननिवत्य- 
त्वसिद्धौं इतिनिगमः फलदीत्याहुः । 
6:5४ 
अपरे तु--बाह्प्रकाशस्य बाह्यतमोनिवर्तकत्व॑ सामानाधिकरण्ये सत्येव 


जन्य वृत्तियाँ तो ततू-तत्‌ इन्द्रियमोलकसे युक्त अन्तःकरणप्रदेशमें होती हैं, अतः 
उनमें उक्त नियम घटता है | परन्तु अन्तःकरणमें उत्पन्न होनेवाली इन्द्रियनिरपेक्ष 
वृत्तियोंके प्रदेशनियममें कारण न होनेसे हृदबादिविषयक शाव्दवृत्ति कदाचित्‌ 
हृदयादिदेशस्थ अन्तःकरणमें उत्पन्न होती है और कदाचित्‌ पैर आदि देशसे 
युक्त अन्तःकरणमें उत्पन्न होती है | अतः उक्त नियम नहीं हो सकता हैं, कारण 


फैरमें जब उक्त वृत्ति होगी तब नाड़ीसे अवच्छिन्न चैतम्थ ही नहीं है, अतः 


उप्तका संसर्ग भी नाडीयुक्त चैतन्यमें नहीं होगा ] । इससे--बृत्तिज्ञानमें 
अज्ञानाश्रयीभूत चैतन्यके साथ. सम्बन्धके बिना अज्ञाननिव्तेकव ने 
होनेके कारण---ज्ञान और अज्ञानके विरोधके निर्वाहकके लिए वृत्तिका निर्गम 
मानना चाहिए | 

कोई लोग कहते हैं कि विषयमत अज्ञानकी निबृत्ति लाघवसे# समानाधिकरण 
ज्ञानसे ही सिद्ध होती है, अतः बृत्तिनिर्गमन अर्थतः प्राप्त होता है । 

कुछ लोग कहते हैं. कि सामानाधिकरण्यके रहनेपर ही बाह्य प्रकाश बाद्य 


& अन्य और व्यतिरिकसें विषयगत अज्ञानके ज्ञाननिवर्त्यस्वपरिशानदशामें प्रथमतः 
समानाधिकरणज्ञाननिवर्स्यत्त ही अशानमें लाघवसे गदह्ीत होता है, व्यधिकस्णशान- 
निवर्तत गहीत नहीं होता हं। अतः वृच्िनिर्ममनके बिना क्षन और अज्ञानका सामाना- 
घिकरण्य ( एकाचिकरणबृत्तिता) हो ही नहीं सकता ह, इसलिए वृचिनिर्गम मानना 
चाहिए । ताले यह है कि घटावब्छिन्त चैतन्यमें घटका आ्रवरक अज्ञान है, इसलिए 
अज्ञाननिद्रेचिरूप श्ञानका कार्य भी विषयावच्छिन्न चैतन्यमें ही होगा। इसलिए अज्ञाननिवृत्ति- 
रूप कार्यका, अपने कारण क्ञानके साथ इन्द्रिवसन्निकरषेकी सामथ्येसे, सामानाधिकरण्यरूप सम्बल्धके 
सम्भव द्ोनेपर डसका परित्याग नहीं कर सकते हैं, क्योंकि कार्य ओर कारणका सामाना- 
घिकरण्य ओस्सर्गिक है | 


हु 


'जुलिके निगेमनकी आवश्यकता/विच्र ] भाषालुवादसंददित २६१ 


इृष्टमिति दृष्टान्तानुरोकषद बत्तिनिर्गमः सिद्ध्यतीत्याहुः | 
केचिचु--आवरणामिभवार्थ -बृत्तिनिगंमानपेज्ञाथामपि चिदुपरागार्थ 
3... ८ पु 22 4% 
ग्रमाठ्चतन्यस्थ विषयप्रकाशकत्रह्मचंतन्या मेदाभिव्यक्त्यथ वा तद॒- 
पेक्षेत्याहुः । 
अमेदी जीवपरयोः स्िद्धो वेदान्तमानका । 
१तो54 स्वेदान्तास्तालयैर समच्चियु: ॥ १९२ ॥ 
... जीव और ब्रह्मका अभेद वेदान्तप्रेमणवे ठिद्ध है, क्योंकि सभी वेदान्तोंआ 
पतालये अद्वेत ब्ह्मके बोधनमें हो है ॥ १२२ ॥ 
इवि त्रीमब्नब्गाधरतरसतीबिरवितायां वेदान्तविद्ान्तसूक्तिम जया 
प्रथम: परिच्छेद: समाप्त: | 


अथ कि प्रमाणको<र्य जीवबह्मणोरमेदः, यो वृक्त्याउमिव्यज्यते १ 
लक 33 +--र नल नम मन नस 3० 
अन्धकारका निवर्तक देखा गया है, इसलिए दृष्टन्तके अनुसार वृत्तिका निर्मम 
सिद्ध होता है #। 

कोई लोग कहते हैं कि यद्यपि आवरणके अभिमवके लिए वृत्तिके निर्ग- 
मनकी अपेक्षा नहीं है, तथापि चेतन्यके साथ सम्बन्धके लिए अथवा गमातृ- 
चैतन्य और विष्यप्रकशक बल्यचैतन्यक्ी अमेदामिव्यक्तिके लिए. उसकी 
( वृत्तिनिर्गमकी ) अपेक्षा है | । 

अब शह्ढा होती हे कि जीव और अद्यके अमेदमें क्‍्य| प्रमाण है, जो वृत्तिसे 
अभिव्यक्त ड्ोता है | 


# भाव यह है कि लोकमें दूसरे देशके प्रकाशसे दूसरे देशक्रे अन्धकारकी निशञतति नहीं 
होती है, किन्दु समानदेशमेँ हो स्थित अंधकार और प्रकाशक! परहपर निवर्स्यनिवर्तकभाव होता है | 
इसे दृशटन्तके अनुसार ज्ञान और अज्ञानका, जो कि प्रकाश और अन्धकाररूप हैं, निवर्त्य-नित्रतंक- 
भाव सामानाधिकरण्यसे ही होगा ! उनका सामानाधिकरएय अज्ञाजके आश्रय विभयावच्छिन्न 
चैतन्य ही हो सकता है। अतः सामानाधिकरण्यके लिए अर्थात्‌ विषयावच्छिनन चैतन्यमें 
जत्तिज्ञानक्के संसर्गके लिए इत्तिका निर्ममन मानना चाहिए | 

| यदि विषयचैतन्यगत अज्ञानक्की निश्रत्तिके लिए; बृतिका निर्गमन न भो माना जांबवों 
भी इत्तिका निर्गेम मानना चाहिए, इस अमिप्राये 'केचित्तु का मत है । 


हि अपद जीजा कर 8०. फल जे 


०४ *द्धान्नलशसभग्रह [ प्रथम परिच्छेद 


.. बेदालप्रमाणक/ इति बण्डबात । पक गत ये श्ति घण्टावोप: । सर्वेजप वे का 
| ते के ३ दान्ता उपक्रमोप- 
संद्वारैकरूष्पादितात्पर्य लिड्गैविंसृश्यमाना: प्रत्यग भिन्‍्ने अद्मण्यद्वितीये समनन्‍्व- 
यन्ति । यथा चायमर्थ,, तथा शास्त्रे एव समन्वयाध्याये प्रपश्चितः । 
विस्तरभयान्नेह प्रदश्यंते इति ॥ १६ ॥ 


॥ इति सिद्धान्तलेशसड्यहे प्रथमः परिच्छेदः समाप्ः ॥ 


इस शड्डाका परिहार करते हैं कि जीव और अश्नके अभेदसें वेदान्त ( डप- 
निषत्‌:वाक्‍्य ) ही प्रभाण हैं, यह पण्णाघोष है अर्थात्‌ उक्त अमेदमें वेदान्त ही 
प्रमाण हैं, यह बात जगस्मसिद्ध है, क्योंकि सभी वेदान्तोंका उपक्रम, और 
उपसंहारके ऐक्यरूप# आदि तात्पर्यलिज्ञोंसे विचार क्रनेपर जीवाभिन्न 
अद्वितीय अहमें ही पर्ववसान होता है। जिस प्रणालीसे वेदान्तोंका तत्पर्य- 
विषयीभूत जीवामिन्न अद्वितीय बद्य है, उसका शास्ममें--समन्वयाध्यायमें--विचार 
किया गया है। विस्तारके भयसे प्रकृतमें उसका प्रपश्च नहीं किया जाता है। 

इति पं० मूलझक्षर व्यासविरचित अ्रीसिद्धान्तलेशसंग्रहके भाषानुवादमें 

प्रथम परिच्छेद समाप्त 


+ डपक्रम आादिका ( ३३ वें पेजकी ) टिप्पणीमें विचार और लक्षण अतलाये गये हे, 
अतः वह्ींसे उपकरमादिके शत्षणोंका अचधान करना चाहिए । न्‍ 


अत्यक्षते अधैतभुतिके अवावितलका किचार ) माषालुवादसदित २६३ 


डक 
नमः पस्मात्मने 
द्वितीय परिच्छेद: 
हब आम प्र ४ न 
ननूपजीव्यप्रत्यक्षक्तिद श्रृतियुक्तिमिः 
बोदध्यते कथमद्गेतरम्‌ , 
यहाँपर शडका होती है कि सभी प्रमाणोंके उपजीव्य (कारण) प्रत्यक्षप्रमाणसे विरोध 
शेनेके कारण भ्रुति और युक्तियोंसे अद्वेतका बोध कैसे हो सकता है ! 
शअथ कथमद्वितीये अक्कणि बेदान्तानां समन्वयः, प्रत्यक्षादिविरोधाद ? 
इति चेत्‌; न; आरस्भणाधिकरणो-( उ० मी० आ० २ पा० १ अधि० ६ 
छू० १४ )-दाहतश्रुतियुक्तिमिः प्रत्यक्षायधिगम्पस्य प्रपश्व स्य ब्रद्मविवर्त- 


तया मिथ्यालावगमात्‌ । ननु न श्रुतिषृक्तिमिः ग्रपश्चस्य मिथ्यात्व॑ 


# यहांपर शक्ञ होती है कि वेदान्तवाक्योंका तात्पर्य अद्वैत बह्ममें कैसे हो 
सकता है ! क्‍योंकि प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे विरोध है, [#अर्थात्‌ अल्यमिन्न 
घटादि-परपश्चके प्रत्यक्ष आदिसे सिद्ध होनेंके कारण ब्रह्ममें अद्वितीयल्ल बाधित 
है। अतः श्रुतिका बाधित अर्थमें तात्यय माना जायगा तो अप्रामाण्य प्रसक्त 
होगा, इसलिए वेदान्तवाक्योंका तात्पय॑ अद्वितीय ब्रह्ममें नहीं हो सकता है, 
यह शझ्का भाव है ), नहीं, यह श्ढा युक्त नहीं है, क्योंकि आरम्मणा- 
घिकरणमें उदाह्ृत श्रुति और युक्तिबोंसे प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे ग्रहीत 
पदार्थोंके अक्मवैवर्त होनेसे उसमें मिथ्याखका ही अनुमान होता है । 


- यदि शद्ढा हो कि श्रुत और युक्तिबोंसे प्रपश्चमें मिथ्याव्वका साधन हो ही 


# प्रथम परिच्छेदमें ब्रह्मलक्षणविचारके प्रसज्ञ्वँ मतभेदसे शेय ब्रह्मम लक्षणक्री बृत्तिता 
है और इश्वररूप ब्रह्ममँ भी है, ऐसा निरूपण करनेते 'तत्वमसि इस महावाक्यके तक 
शब्दके लक्ष्य और वाच्य अथका निरूपण किया गया है | उसके बाद जीव और जीब- 
साक्षौके निरूपणसे त्वम्र! पदके वाच्यार्थ और लक्ष्याथंका भी विवेचन किया यया है, और इनके 
निरूपणसे अ्रमेदरूप वाक्यार्थका भी अर्थात्‌ निरूपण किया गयः है । इसलिए प्रथम परिच्छेदमें 
जीवामिन्न निविशेष ब्रह्ममें वेदान्तसमस्वयरूप प्रथमाध्यायार्थका तातल्पर्यनिर्ूपण हो जाता 
है। अब द्वितीयाध्यायार्थरूप वेदान्तसमस्वयक्र मानान्तरसे विरोधके परिद्वारका निरूपण 


 करनेके लिए. द्वितीय परिच्छेदका आरम्म करते हैं --“अथ” इत्यादिसे, यह माव है । _ 


२९७४ सिद्धान्तलेशसंग्रद [द्वितीय परिच्छेद 


प्रत्याययितुं शक्पते; 'घटः सन्‌ इत्यादिघटादिसचग्राहिप्रत्यक्षादिषिरोधात्‌ । 
तचथशुब्िक्तों विदुए ॥ १ ॥ 


शुक्तीदस्तेव सन्‍्मात्रं सर्वाध्यक्षेप्र गोचर:। 
रूप्पवदूधटमेदा दिशनन्तिरित्यकिच्द्िता ॥ २॥ 
उक्त शब्काके परिदारमें तलशुद्धिकार कहते हैं कि शुक्तिमें इदस्वक्े समान सभी 
प्रतयक्षोमि सस्मात्रका अवगाइन होता है और शुक्तिमें रूप्का शान अ्रान्तिसि ही 
होता है, वैसे ह्वी सन्मात्रमैँ घट आदिक्रा श्रान्तिते ही अश्रमःत होता है, अतः विरोध 
नहीं है ॥।'१, २ ॥ & 
अध्राहुस्तखशुद्धिकारा:--नप्रत्यक्ष॑घटपटादि तत्सच्त॑ वा गृह्माति, 
किन्तु अधिष्ठानत्वेन घटाबनुग्त सन्मात्रभ््‌ | तथा च ग्रत्यक्षमप्ति सदरूप- 
+ मच के ४ ्ः 
अक्याइ तसिद्धयनुकूलमेव | तथा सति सदू" सदू' इत्येबर प्रत्यक्ष स्पाव्‌, 
न॒तु घट सन्‌! इत्यादि अत्यक्षमिन्द्रियान्वयव्यतिरेकानुविधायी ति चेत्‌, 
ने; यथा श्रमेष्विदमंशस्याउधिष्ठानस्थ प्रत्यक्षेण ग्रहणध्‌, इन्द्रियान्यय- 
हक. ट नि डी िए 
व्यतिरेकयों: तत्रेवोपक्षय: । रजतांशस्य स्वारोपितस्थ आन्त्या ग्रतिभासः, 


नहीं सकता है, क्योंकि 'घटाः सन! ( घट सत्‌ है ) इस प्रकारके घट आदियें 
सत्तके अहण करनेवाले प्रत्यक्ष भादिके साथ विरोध होगा। 

इस आक्षिपकरे समाधानमें तत्त्वशुद्धिकार कहते हैं--प्रत्यक्षसे घट, पट 
आदि विषयोका अथवा उनमें रहनेवाले सत्तका अहण नहीं होता है, किन्तु 
अधिष्ठानत्वरूपसे घट, पट आदियें अनुगत सम्मात्रका ही अहण होता है, इसलिए 
प्रलयक्षप्रमाण भी सद्रूप, अद्वितीय ब्रह्मकी सिद्धिमें अनुकूछ ही है। पुनः झड्ढा 
होती है कि यदि प्रत्यक्ष सन्मात्रविषय ही है, तो संत! 'सतः इसी प्रकारसे 
प्रत्यक्ष होना चाहिए, सत्‌ है! इस प्रकार इन्द्रिकके साथ अन्वय और 
व्यत्तरिकका अनुविधायी प्रत्यक्ष नहीं होन। चाहिए, तो यह शज्ढा भी युक्त नहीं 
है, क्योंकि जैसे अमात्मक शञनमें इद्संझरूप अधिष्ठानका प्रत्यक्षसे अहण होता 
है, इन्द्रियके अख्रय और व्यत्रिक अधिट्ठानप्रलक्षमं ही चरितार्थ हैं और 
आरोपित रजतांशका प्रतिमास साक्षीरूप आन्तिसे होता है, देंसे ही सर्वत्र इस्डियोंसे 
सम्मात्र अधिष्ठानक्रा दी ग्रहण होता है, इन्द्रियोंका व्याफर उसीके अत्यक्षमें 
समाप्त होता है। और घट, पट आदि बस्तुका प्रतिभस आन्तिसे होता 


अत्यकषले भद्देतभुतिका अचाधितलक्षियार ] भाषानुवादसहित २६५ 


तथा सर्वत्र सन्मात्रस्य अत्यक्षेण प्रहणमु, तत्रेबेन्द्रिवव्यापारः । घटादि- 
मेदवस्तुअ,्रतिभासों आन्त्पेत्थस्थुपगमाव्‌ । 

ननु तददिह वाधादर्शनात्‌ तथाउम्युपगम एव निर्मूल इति चेत्‌ , न ; 
बाबादर्शनेशपे देशकालव्यवहितवस्तुवद्‌ घटादिमेद्वस्तुनः प्रत्यज्ञायोग्य- 
लस्‍्येब तत्र मूलस्वात्‌ । तथाहि--इन्द्रियव्यापारानन्‍्तरं प्रतीयमानो घटादिः 
सर्बतों भिन्न एव प्रतीयते | तदा तब्र घटादिमेदे संशयविपर्ययादर्शनातू । यत्राउपि 
स्थाण्वादी पुरुषल्थादिसंशयः, तत्राउम्ति तद्व्यतिशिक्तिम्यो भेदो उसन्दिस्ध- 
विपयंस्तल्वात्‌ प्रकाशते एबं। भेदस्य च प्रतियो गिसहोपलम्भनियमवत्तो 


स्तन म 5 कि 5 
अर्थात्‌ इन्द्रियजन्य वृत्तिते अमिव्यक्त सम्मात्ररूप साक्षिचतन्यरूप आन्तिसे 
होता है, ऐसा स्वीकार किया गया है.। 

यदि कहो कि शुक्तित॒ज्ञत आदिके समान # घटादि. द्वेतप्रयश्चका 
बाघ नहीं देखा जाता है, अतः घटादिप्रपद्च आन्तिसिद्ध हे, यह कहना अनु- 
चित है ? तो यह मी युक्त नहीं है, क्योंकि बाधका दर्शन न होनेपर भी 
देश, काल आदिसे व्यबरहित वस्तुमें समान घट आदिमें रहनेतव्राले भेदरूप 
बस्तुओंका प्रलक्षायोग्यल ही घटादिके आन्तिसिद्धलमें प्रयोजक - हे। 
जैसे इन्द्रियव्यापारके अनन्तर प्रतीयमान घट आदि अन्य समभीसे 
मिन्न ही प्रतीत होते हैं, क्योंकि उस समय घटादिमें रहनेवाले भेदमें संशय 
और विषयेयका «विमास नहीं होता है। और जहांपर स्थाणु प्रसृतिमें पुरुषस 
आदिका सन्देह होता हे, वहां भी पुरुषजादिसे हत्या पदार्श्रोका असंदिग्ध 


% तात्पर्य यह है कि शुक्तिमँ रज्ञतका अम होनेके अनन्तर दोष आदिकी निमृत्ति होनेपर 
'निंदं रजतम! (यह रजत नहीं है) इस प्रकार बाधश्ान होता है, इसी प्रकार घदादि 
द्वतप्रप््चक्न बाध नहीं होता है, इसलिए घयदि द्वेतप्रपश्यकों प्रान्तिसिद्ध कैसे मानता ? 
इस प्रकारका तंशय होनेपर उत्तद्धाहा कहता है कि '्लेलप्रपश्चका आथ नहीं देखा जाता, 
इसका क्या अर्थ है ? क्या श्रौत्यावक्रा अदर्शन अर्थ है या प्रथक्षत्राषा अदर्शन अथवा 
योकिकत्राधका अदर्सन ? अबम एक्त युक्त नहीं हैं, क्योंकि 'नेद नामात्ति किश्वन! 
# शुतिसे बाघ देखा जाता हैं। द्वितीयका अ्ज्ञीकार करके तृतीयका 'बाधादर्शनेडपि! इत्यादिसे 
निबेब करते हैं । प 
डे 


इस्वाद 


0७ ५22» 


9: सद्धान्तशेशसंग्रह (डितीय परिन्छेद यु 


। प्रत्यकेण ग्रहण सम्भवति | देशकालव्यवधानेनाउ्सलिकष्टानामपि अति- 
5५438 का । भेदज्ञानं प्रतियोग्य॑शे संस्कारापेक्षणात्‌ स्मृतिरूप- 
'य स्थश्निज्ञानमिव तत्तांशे इति चेत्‌, न; तथाडपि भेद्गतप्रतियो गिवेशि- 
घ्ययांशे तदभावात्‌ | " ह ह 
न कनकाचलो भेदेप्रतियोगी, वस्तुत्वादिति प्ेदे प्रतियो गिवेशिष्टय- 


गोचराजुमित्या तत्संस्कारसम्भवः + भेद ब्लान॑ विनाअ्लुमित्यभावेन 


और विपर्यासशून्य मेद प्रकाशित होता है, प्रतियोगीके साथ ही # जिसकी 
उपलब्धि नियत है, ऐसे भेदका अत्यक्षप्रमाणसे अर्थात्‌ चक्लुरारिसि अहृण नहीं 
हो सकता, क्योंकि देश और काल्‍के व्यवधानसे असम्बद्ध भी प्रतियोगी हो 
सकते . हैं । यदि करे क्ि प्रतियोगी अंश्में भेदका ज्ञान संस्कारकी अपेक्षा 
रखता है, अतः प्रेतियोगी अंशर्म स्मृतिरूंप ही ज्ञान होगा, जैसे क्ि प्रत्यमिज्ञ 
तत्तांशमें स्मरणात्मक होती है, तो यह शझ्श भी युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा 
माननेयर भी मेदप्रतियोगीके सम्बन्धांशमें स्वृतिरूप ज्ञान नहीं हो सकता है +। 
यदि शज्डा हो कि 'कनकाचक भेदका प्रतियोगी है, वस्तु होनेसे! इस 
प्रकार मेदमें प्रतियोगीके वैजिप्थ्यको विषय करनेवाली अनुमितिसे भेदगत 


| कबारंश ऋ है के सकक पल प्रक्न पप _[7 7८ सारांश यह है कि ससम्बन्धिक पदार्थकरे प्रत्यक्षमें सम्पूर्ण सम्प्रन्धिविषयकत्व 
और झप्पूर्ण सम्बन्धि्रत्यक्षजन्यस्व, संयोग आदिके प्रत्यक्षमं कलुत॒ है, अतः 
मेदप्रत्यज्षमं मी... यावत्मतियोगिविषयकत्व और याक्त्पतियोगिप्रत्यक्षजन्यत्व ६ मानना 
पड़ेगा, क्योंकि भेदप्रत्यज्ञ भी ससम्बन्धिकपदार्थप्रत्यज्ञ है । इस परिस्थितिमें संसारमरके 
सारे प्रतियोगियोंका प्रत्यक्ष न हो रुकनेके कारण क्लृम्त सामप्रीके न होनेसे भेदप्रत्यक्ष 
प्रमाण के योग्य नहीं हो सक्ेधा, इसलिए उसको आन्तिसिद्धि ही मानना पड़ेगा । सिद्धान्तमें मेद- 
प्त्यक्षके नित्यसाक्षीरूप होनेते कारणकी भी अपेक्षा नहीं है । 


+ वस्तुतस्तु मेदज्ानमैं प्रतियोगिताउच्छेदकरूपसे प्रतियोगीके जश्ञानकों भेदवादी कारण 
मानते हैं, ओर यहाँ प्रतियोगिताकब्छेदकरूपसे सम्पूर्ण अ्तियोगियोंका अनुभव न होनेसे 
संस्कारकी उत्पत्ति नहीं होगी, अतः असन्निकृष् पदार्थम स्मृतिरूपल्वकी उपफत्ति कैसे होगी ! 
अथात्‌ नहीं होगी | यदि कर्थचित्‌ मान मी लिया जाया कि स्मरण होता है, तो भी जो कनकाचलका 
हि 0४ ग्कर अनुभूत होता है, वह नहीं होना चाहिए, क्योंकि कनकाचलका 

अरहण न दोनेके कारण तज्जन्य संस्काः प्र 
उताम थ जता ता र हो ही नहीं सकता । और उससमें स्मृतित्वको 


अत्यक्षसे झड्वैत भुतिका अवाषितलक्चार] भाषासुवादसहित २६७ 


आत्माश्रयापच्चेः ! पक्ष साध्यहेतुपक्षताद्यमेदअमे सति सिद्धसाधनादिनाउनु- 
मानाग्रइत््या तदमेदज्ञानविघटनीयस्य तड्ेदज्ञानस्पाउ्पेक्तितत्वात्‌ ! 
अस्तु त्िं भेदांशे इब अतियोगिवेशिष्व्यांशेअपि अत्यक्षमिति चेत्‌, न; 

प्रतियोगिनोप्रत्यक्षत्वे तद्देशिष्य्यप्र्यक्षायोगात्‌ सम्बन्धिहयप्रत्यक्ष॑ बिना 
सम्बन्धप्रत्यक्षासम्भवात्‌ । तस्मात्‌ प्रत्यक्षायोग्यस्थ प्तियोगिनो आन्ति- 
रूप एवं ग्रतिभास इति तदेकवित्तिवेधत्वनियतस्य मेदस्य भेदैकवित्ति- 
बेद्यललनियतस्य घटादेश्व भ्रमैकविषयलवात्‌ प्रत्यक्ष॑_निर्विशेषसन्मात्रग्राक्मादैत- 
सिद्धयनुकूलमिति । 

प्रतियोगीके सम्बन्धक्रे संस्कारकां आधान हो सकता है, तो यह भी युक्त नहीं है, 
क्योंकि मेदज्ञानके बिना जनुमितिके न होनेसे आत्माश्रय होगा [ तात्पर्य यह है 
कि अनुमिति तभी हो सकती है जब्र पक्षादिके भेदका ज्ञान हो, और पक्षादि- 
मेदज्ञान तमी हो सकता है जब अनुमिति हो, इससे अगने ज्ञानमें अपनी ही 
अपेक्षा होनेसे आस्माश्रय दोष होगा। अतः आत्माश्रयरूप दोषसे दुष्ट होनेके कारण 
उक्त अनुमिति नहीं हो सकती और अनुमितिके न होनेसे भेदगत प्रतियोगीके 
वैशिष्खका भान भी नहीं हो सकता हे ], क्योंकि पक्ष, साध्य, हेतु और सपक्ष 
आदिका अमेदअ्रम होनेपर सिद्धसाधन आदिसे अनुमानकी प्रवृत्तिके न 
होनेके कारण उनके अभेदज्ञानके विधटनके लिए भेदज्ञानकी अपेक्षा है । 

यदि प्रतिबोगिवैश्िःख्वांशका स्मृतिरूप ज्ञान सम्भव नहीं है, तो भेदांशके 

समान वैशिष्य्यांशमें भी प्रत्यक्षरूप ही हो? तो यह भी नहीं हो सकता है, 
क्योंकि प्रतियोगीका प्रत्यक्ष न होनेके कारण प्रतियोगीके वैशिष्ट्यका भी प्रत्यक्ष 
नहीं हो सकता है, कारण दो सम्बन्धियोंके ज्ञानके बिना सम्बन्धका प्रत्यक्ष 
नहीं हो सकता है। इससे प्रत्यक्षेके लिए सर्वथा अयोग्य प्रतियोगीका प्रतिभास 
केवल आन्तिसे ही होता है, अतः प्रतियोगिप्रत्यक्षवेधवत्वते नियत भेदमें और 
नियमतः मेदज्ञानमें विषयीभूत घट आदिमें केवल आन्तिज्ञानकी विषयता 
होनेसे निर्विशेष सद्पका केवल ग्रहण करनेबाल्य अत्यक्ष प्रमाण भी अद्वैत- 
सिद्धिमें अनुकूल ही है # । 
कँ प्रतियोगोका प्रत्यक्ष न होनेसे भेदका प्रत्यक्ष नहीं हो सकता है, ्ञ॒ नहीं हो सकता है, ओर भेदके प्त्यक्षके 


बिना घट आदिद्ना प्रस्यक्ष नहीं हो सकता है, प्रतियोगी प्रत्यक्षयोग्य नहीं है, तथापि उसका 
जो प्रतिमास होता है, वह श्रान्तिमात्र है। अतः अमात्मक प्रतियोगीके ज्ञानकों विषय मेद तथा 


सिक सिद्धान्तलेशसंग्रह ( हिवीय परिच्छेद 


अह्मतत्तचुतिद्ध हि. विररमिन्विययोच्तरः | 
सतो. नेत्यविरि्लमाहुन्यवियुषाकृतः ॥ ३ ॥ 
ब्रह्मत्तासे अनुविद्ध ( युक्त 2 दी सम्पूर्ण जगत्‌ इन्द्रियका गोचर होता है, स्वतः 
नहीं, अतः प्रत्यक्षसे विशेष नहीं है, ऐसा न्यायसुधाकार कहते हैं ॥ ३ ॥ 
स्यायसुधाकृतस्त्वाहु:--घटादेरैन्द्रियकत्वेडपि सन्‌ घट! इत्यादि- 
रभिष्ठानसत्तान॒वेध इति न विरोध! । एवं 'नीलो घट इत्यादिरधि- 
छाननेल्पानुवेधः किन स्पादिति चेतू, न; श्रृत्या सदरूपस्थ वस्तुनो 
जगदुपादानत्वयुक्तमविरोधात्‌. सर्वश्नस्मतमिति, तदनुवंधेनेत्र सन्‌॒ घट/ 
इत्यादिप्रतिभासोपपत्ती घटादावषि सत्ताकल्पने गोरवम्‌ । तस्थ रूपादि- 


दीनलाहदू, नेल्यादिक घटादाबेव ऋल्पनीयमिति वेषम्पादिति । 
की अ की 2 मा माह 


7 5 


न्याथसुधाकार कहते हैं कि यद्यपि ब्रट आदि पदार्थ इन्द्रियजन्य प्रलक्षके 
विषय अवश्य हैं, तथापि सन्‌ घट इस प्रकार जो घट आदियें सत्ताका प्रतिमास 
होता है, वह अधिष्ठानही सत्ताके सम्बन्धकों ही विषय करता है, अतः क्रिध 
नहीं है । यदि शड्ढा हो कि नीडो घठ: ( घट नीछा हैं ) इस प्रत्यक्षसे घटादियें 
मासमान नैल्यका ग्रतिभास भी सन्‌ घट! इस ज्ञानके समःन ) अधिश्ठानगत 
नैल्यको ही विषय करेगा, वस्तुतः नेल्यका अवगहन नहीं करेगा, अतः अब्य भी 
रूपबान्‌ होगा ] तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि श्रुतिने सद्रप अद्यवस्तुमें जगतके 
प्रति जो जपाद्मनकारणता कही हे, हू विरोध न होनेके कारण सभीकों 
सम्मत है, इसलिए अधिष्ठानक्ी सत्ताको छेकर ही सन्‌ घट! इत्यादि प्रत्यक्षत्री 
* उपपत्ति हो सकती है, तो घटादिमें सत्ताकी कल्पना करना केवछ गौखमात्र 
है। और जगतके अशिश्वानभूत अब्ममें छा ने होनेके कारण नीडिमाकी 
कल्पना घटठमें ही करनी चाहिए, यह वेपम्य है । 


अमाव्मक मेदज्ञानकें विषय घट आदि भी आर्तिसिद्ध होंगे, इसलिए व्र्यक्ष अधिष्ठानसूत 
सह्सस्तुके ग्रहणमें हो प्रमाण है, हे 


कि श्र आदियें चछ्ु आउिसि उसस्न होनेवाले जानकी 
अवुसार चाकुप्र मानना पड़ता है, तथापि प्रयश्चमें भिश्या- 
तिकें साथ उसका विरोध नहीं है, क्फरेकि जैसे 
पर मी जपाकुसुमगत रक्तिमाका ग्रहण होता है, वैसे ही 
झसस्त का हो बरयादमें प्रतिमास होता है, यह भाव है । 


दें अनुभबके 


तवका प्रतिपादन 
टटिकमें. स्वतः 


- शागैरकके द्वितोय आर 


उत्वक्नसे अद्वैदश्रृतिका त्वाधितलवक्षिचार ] भाषानुवादसहित २६६ 


- जड़ेप्वातरणावओयाचक्षुरादेव ताखिकी | 
मानतेलत्रिरद्ल संक्तेप्चायदशने ॥ 9 ॥ 
घटादि जड़ पदार्थोर्नें आव्रणका योग न होनेके कारण चअछु आदिकी प्रामा- 
खिकता ताच्ििक नहीं है, अ्रतः प्रत्यक्षते श्रुतिप्रतिपादित अद्वैतका जिरोध नहीं है, ऐसा 
रंक्षेपशारोरककार कहते हैं ॥ ४ ॥| 
संक्षेपशारीरकाचार्यास्‍्लाहुः- प्रस्यक्स्य घटादिसचग्राहित्वेषपि परा- 
ग्िपयस्य पत्यक्षादेस्सचावेदकललक्षणप्रामाण्यामावाद न तद्िरोधेनाउद्- 


“;३::"/जतपप््कफ++-+--....08/ह8 


आचार्य संक्षेपशारीरककार कहते हें कि बद्यपि घट आदि पढदार्थकी 
सत्ताक़ा प्रत्यक्षे अहण होता हे, तथापि ड्मात्र वस्तुकों विषय करनेवाले 
प्रत्यक्ष आदिमें तत्तावदेकत्वरूप # प्रामण्यक्ते ने रहनेसे प्रत्यक्षादकि विशोश्रसे 


# प्रनाणका लक्षण है-- “अनबिगत दोंकर जो. अश- 
घित हो, इस तत्व 
प्रयज्ञ आदि जो हैं, वे तः 
क्योंकि प्रत्यज्ञ आदि प्र 
( अनधिगत--मावरूप अर 
होनेपर भी उसके अ्ज्ञातत् 
संक्षेपशारीरककारने कहा 


ज]वेदकल्म्‌ ! तख्शबद।्थ 


स्तुका आवेदक--शेघक जो प्राण होगा, त्ही प्रमाण +हलायेगा | 


वस्तुके ओ्ोघक नहीं हैं, 
शह्य बन्त ते हैं, घटारि ब्रह्म अम्तु अज्ञात 
विषय ) न क्योंकि घठादि बाह्य बस्तुऊे अग्धित 
कोई भी प्रमाण नहीं। इस अर्थका प्रतिवादन करनेके लिए 


अज्ञातमथमउश्चेघयदेव. मान 
तख प्रकाशकरणन्षममित्यमिज्ञ; | 
न प्रत्यगात्मविषयादयम्स्ध तक 


हि मानस्वर संझवति कल्यचिदत्र युकत्या ॥ ८ ॥ 
अज्ञातमथमत्रवोघणितु न शक्त- 
रेबे प्रमाएमखिलं ज डवस्तुनिष्ठम्‌ । 


किन्त्प्रजुद्ध पुरुष 


संश्त्य स॑ वबद्ारमाजम्‌ ॥| २३ ॥|! 


अर्थात्‌ अज्ञात अर्थका अवद्नीघक प्रमाण ही अपने विप्ककों प्रकाशित करनेमें समर्थ होता 
है, ऐशा उड़े बड़े तन्त्रकारेंका मत है । इसलिए अशातार्थ बोघकत्वरूप प्रामाण्य आत्मत्रिपयक 
प्रमासे. मिन्‍ने प्रयक्षदिमे युक्तिपूर्बक विचारनेसे भी नहों हो सकता ॥ इस रैठिसे 
प्र्यक्षादि प्रनाख अज्ञात वस्तुका यद्यपि बच नहीं कराते, तथापि अज्ञानीं पुरपझा अब 


रमात्रकों उफ्पत्ति कराते हँ। इस जिपयमें अधिक विच र 
के ८वें श्लोकर्म किया गया है, अतः वहींसे अधिक वुक्तियोंका 


अछुसन्धाव करना चाहिए | विस्तारके भयले उसका प्रज्मतस्थंलमें बिचार नहीं किया जाता हैं । 


करके ब्ववहा स्का जमे व्यः 
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भ्त्यादिवाधशक्ला । अज्ञातवोधक हि अमाणम्‌ | न च प्रत्यक्षादिविषयस्य 
घटादेरज्ञातत्वभस्ति, जड़े आवरशकृत्याभावन अज्ञानविषयत्वाजुपगमात्‌ । 
सप्काशतया ग्रसक्तग्रकाश तद्षेबाज्ञानविषय इति तदवोधकमेय तच्ावेदक 
प्रमाणम्‌ , तदेव ग्रमितिविषयः | 

अत एवं अ्रृतिरपि आत्मा वा ओरे द्रशव्य/ हत्यात्मन एव 
प्रमेयत्वभिति नियच्छति। नहि द्रष्टच्य// इत्यनेन दर्शन॑ विधीयते, 
अमाखपरतन्त्रस्य तस्य विध्यगोचरत्वात्‌ , किन्तु आत्मा दर्शनाई:' इति | 
अज्नातत्वादात्मन एवं प्रमेयत्वमुचितम्‌ , नाउ्न्यस्पेति नियम्येते इति | 


अद्वैतबोधक श्रुति आदिके बाघकी शझ्ढ ही नहीं हो सकती, क्योंकि प्रमाण वही 
होता है जो जज्ञातका बोध कराये, प्रत्यक्ष आदिके विषय अज्ञात नहीं हैं, 
जड़पदार्थम आवरण कार्य न होनेसे अज्ञानविषयत्वरूप जज्ञातत्व॒नहीं माना 
गया है। स्वप्रकाश होनेके कारण जिसकी प्रकाशता प्रसक्त है, उसी अल्ममें 
अज्ञानकी विषयता भी है, इसलिए जज्ञात ब्ह्मवस्तुका बोध करानेवाली 
तत्त्वमसि! आदि श्रुतियां ही तत्त्वावेदक प्रमाण हैं, और वही ब्रह्ममितिका 
विषय भी हो सकती हैं। 

त्रह्केक अज्ञात होनेसे ही आत्मा वा अरे द्रष्टव्य/ ( अरे मैत्रेयि ! 
आत्माका साक्षात्कार करना चाहिए ) इत्यादि श्रुति भी आत्मामें ही प्रमाविष- 
यत्वक्ा समर्पण करती है। यदि शक्ल हो क्रि द्ृष्टव्यः इससे विधान होता है? 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि # प्रमाणाधीन आत्मदर्शनमें विधि- 
विषयता हो ही नहीं सकती | [ यदि शड़डा हो कि विधायक तब्यप्रत्ययकी 
क्या व्यवस्था होभी ? तो इसका यह उत्तर है कि वह तव्थप्रत्यय जहर्थिक 
है | अर्थात्‌ आत्मा साक्षात्कारके योग है, इस अर्थका बोधक है। इससे 
आत्माके अज्ञात होनेसे उसीमें प्रमेयत्व (प्रमाज्ञानकी विषयता) मानना उचित है, 
अन्यत्र नहीं, इस प्रकार नियम होता है +। 

... #विषाव झका हेत है छत एल उप्र फसाउपफाउः उसका होता है, जिसमें पुरुष स्वतन्त्र श्र्थात्‌ कतुपकतुमन्यथाक्तु समर्थ हो । 
शानमें पुरुष स्वतन्त्र नहीं है, क्योंकि प्रमाणोंके रहनेसे ज्ञान तो अपने आप ही हो जाता है, 
इसलिए प्रमाण पराधीन--प्रमाणमात्रते ही जिसकी उत्पत्ति हो सकती है, ऐसे--आत्म- 


साक्षात्कारमैं द्ृष्व्य/ विधि नहीं हो रुकती है, यह भाव है । 
पं अर्थात्‌ संसारमें एक आधस्मा ही ज्ञातव्य है, अन्य नहीं, क्योंकि वही सम्पूण दुःखप्रामका 


जम एस 


; अत्यक्से अदेतभुतिका अवाधितलक्चिर माषासुवादसदित २७१ 


जातिकालादिक॑ तत्लमिश्मध्यत्षगोचरः । 
नहिं. क््झीतिमिथ्यात्वव्तिदृषमिति केचन ॥ ५ | 
जातिरूप या देश, कालादि सम्बन्धरूप सत्व प्रत्कक्तका गोचर है, अतः अतिसे 
प्रतिणादित मिथ्यास्वसे प्रत्यक्षकः विरोध नहीं हैं, ऐसा भी कुछ लोग कहते हैं ॥ ६॥ | 
केचित्तु--घटादिसचग्राहिणः अत्यक्षस् प्रामाण्ये अ्मग्रमाणन्यूनताउ- 
नवगमेडपि तद्ब्राह्य॑ सत्तमचुगतप्रत्ययात्‌ू सत्ताजातिहपं वा, 'इहेदानी 
घटोउस्त' इति देशकालसम्बन्धप्रतीतेः तत्तदेशकालसम्बन्धरूप॑. वा, 
बास्ति घट: इति स्वरुपनिषेषप्रतीते्टादिस्वरूप वा पर्यत्रस्यति | तच्च 
स्भिध्यात्वेन न विरुदृध्यते । नहि मिध्यात्ववादिनाइपि घटादे! स्रूषं 


# कुछ छोग कहते हैं कि यद्रपि घट आदि पदार्थोकी सत्ता अहण करने- 
वाले प्रत्यक्षके प्रामाण्यमें अल्मम्रतिपादक शृतिप्रमाणोंसे स्वह्य भी न्यूनता नहीं है, 
तथापि प्रत्मक्षप्रमाणसे अहण किया जानेवाछा सच्त बट: सन्‌, पट: सन्‌ 
इत्यादि अनुगत प्रत्यय होनेसे सत्ताजातिरूप ही है, अथवा यहाँ इस समय घट 
है” इस प्रकारसे घट आदियमें देश-कालके सम्बन्धक्ी प्रतीति होनेसे, ततू-तत्‌ 
देशकालके सम्बन्धरूप ही है, अथवा घट नहीं है! इस प्रकार घटके स्वरूप- 
निषेषकी प्रतीतिसे घटदिस्वरूप ही है। परन्तु वह सक्तके मिथ्या होनेपर भी 
विरुद्ध नहीं है, क्योंकि मिथ्यालका प्रतिपादन करनेवाल्य भी घटादिका स्वरूप, 
उसका देश्कारुसंसग अथवा घट आदियमें जाति आदि नहीं मानता है, ऐसा 
नहीं है, किन्तु उनमें अवाध्यल ही नहीं मानता है। यदि शज्ञ हो कि 


अमिमावक है। इस प्रकार आस्माके ज्ञातव्यमेँ विशेष योग्यवाका सूचन करनेके लिए. (द्षष्टव्थः? 
में तब्यप्रत्यय है, विधायक नहीं है, यह माब है। 

इस 'केचिसु? के मतका यह माब है कि बैहे श्रृति यथार्थ वस्तुका ही अइण करती है, 
वैसे प्रतक्ञ मी ताचििक अर्थात्‌ सत्य ही घट आदि पदार्थका अहण करता है, परन्तु घट 
आदियें प्रतिमात द्वोनेवाली उत्ता ब्रह्मसत्ता ( त्रिकालाबाधित सत्ता ) नहीं है, किन्तु 'बटः एन! 
इत्यादि अड॒गत प्रत्ययसे सिद्ध हुई सत्ता जाति ही है। अतः श्रुति श्रौर प्त्कक्षके मिन्‍्न-मिन्‍म 
विषय होनेके कारण प्रत्यक्षविद्द्ध होनेसे श्रुतिमें श्रप्रामाण्यकी शह्ल नहीं हो सकती । और 
यह भी आग्रह नहीं है कि घटादिमें भासमान सत्ता जातिरूप ही है। परन्तु जातिरूप होया 
देशकालसम्बन्धरूप हो या घयदिस्वरूप हो, इनको जगतूमिध्यावादी भी व्यवह्रदशामें 
मानता ही दै, अतः विसेष नहीं है । प 


कक तक हे नल + 
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वा, तस्य देशकालसम्बन्धो वा, तत्र जात्यादिकवा नाभ्युपगस्यते, किन्तु 
तेषामबाध्यस्वप्‌ । न चाज्याध्यचमेव सच प्रत्यक्षग्राह्ममस्त्िति वाच्यघ्‌ ; 
'क्ालत्रयेडपि नाउस्थ बाघ/ इति वतमानमात्रग्राहिणा अत्यक्षेण ग्रहीतु- 
मशक्यत्वादित्याहुः । 
अ्रयावज्ज्ञानबा व्यवमबाध्यलसिति द्विषा । 
सत्वयोग॑दमाबरित्याश्टिषमितरे.. जगुः॥ $ ॥ 
कुछ कालतक अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञानपर्थेन्त अव्राध्यलरूप सत्ताकें दो मेइ मान करके 
प्रत्यक्ष और भरुतिके अविरोधका समाधान कोई लोग करते हैं॥ ६ हि , 
अन्ये तु -अबाध्यलवरुपसत्यस्य अत्यक्षप्राह्मतवेडपि 'आणा वे सत्य 
तेषामेप सत्यम! इति श्रुत्या प्रधानभूतप्राणग्रहणोपलल्षितस्य कृत्स्तस्थ 
प्रपश्चर्यथ अत्मण सत्यत्वोत्कर्षापकर्षप्रतीतेः 2. सत्यस्व चाबाध्यखरूपे 
सवदेवाबाध्यस्वं किख्ित्कालमबाध्यलमित्येबविधोत्कर्पापकर्ष बिना 
'राजराजो मन्मथमन्मथ” इत्यादिशब्दतात्ययंगोचरनियन्तृत्वसौन्दर्यादी- 


पल लत अटण- क्यों नहीं होता है? लोधयुक नहीं: है, 
अवाध्यत्वरूप सत्तका ही अत्यक्षसे ग्रहण क्यों नहीं होता हे ? तो युक्त नहीं हैं, 


क्योंकि 'तीनों कालोंमें इस विपयका बाबर नहीं है” इस प्रकार अबाध्यलका 
प्रत्यक्षेसे, जो कि केवल वतेगान विषयक ही ग्रहण करनेमें पढ़ है, अहंण 
नहीं हो सकता है | 

और कुछ छोग कहते हैं कि कदाचित्‌ यह मान भी लिया जाय, कि 
घटादिमें अवाध्यत्वरूप सत्ताका ही प्रत्यक्षसे अहम होता है, तो भी श्राणा 
थे सत्यम० (प्राण सत्य हैं) इत्यादि अ्रतिसि सूत्राम्क जगतके 
विधारक मुख्य प्राणले उपलक्षित सम्पूर्ण प्रपश्न और अहमें सत्यखका उसके 
और अपकर्ष प्रतीत होता है? यदि अवाध्यलरूप ही सत्य है, तो सर्वदा 
अवाध्यल और कुछ कालतक अवाध्यत्व, इस प्रकार उत्कप और अपकर्षकी 
कल्पताके बिता, राजराज और 'मन्मथमम्मथः # इत्यादि शब्दोंकि तात्पर्य 


# राजशब्दका अर्थ हैं--पालकत्वरूप नियामकत्व, और वह पाल्य ( जिसका पाहुन 
किया जाय ) वम्तुर्स साक्षेप है।इस अव्स्थामें विप्णुशर्मा राजराज:? ( विष्णुशर्मा राजाका 
भी राजा है ) ऐसे प्रयोगमें शर्माका अन्य राजाओंकों अपेस्त कुछ उत्कप सूचित होता 
है और अन्य राजाओंमें अयकर्ष सूचित होता है। वे उत्कत॑ और अगकर्ष पालनके अधिकदेश 
विषयकत् और श्रल्पदेशविपयकत्वरूप हैं। इसी प्रकार श्रीराम: सन्मथमन्मथ/ भगवान्‌ 


कल मत ) 


अत्यक्षतते अंद्ेतभतिका अवाधितत्व-विचार ३ भाषालुवादसहित २७३ 


लामिवभूयोरिषयत्वाल्पतिषयत्वादिरुपोत्कर्षापकर्षा सम्भवादू, . विधान्तरेण 
तत्सम्मवेडपि अ्रपश्चस्थ अक्नज्ञानवाष्यलश्रुत्यन्तरेकार्थ्याद्‌ उक्तोत्कपषापकेयें 
एव पर्यवसानाच्च प्रत्य्षग्रा्व॑ घटादिसत्यत्व॑ यावद्त्ह्मज्ञानमबाध्यत्वरूपमिति 
न मिथ्यासश्रुतिब्रोध इत्याहुः । 

अत्यक्षं बाध्यमाचस्थुरफ््छेदनयात्‌ परे । 

यतः शज्लितदोष॑ तन्निदोंषा बाघते श्रुति ॥ ७॥ 


आपच्छेदन्यायरे प्रत्यज्ञ बाधित होता है, क्योंकि जिसके विषयमें दोषकी 
शडका हो सुकती है, ऐसे प्रतयक्षका निर्देए अति बाद करती है, ऐसा मी 
कुछ लोग कहते हैं ॥ ७ ॥ 


विषयीमूत नियन्तृत्व और . सौन्दर्यादके समान अधिकविषयता और न्यून- 
विषयता आदिरूप उत्कर्ष और अपकर्ष हो नहीं सकता है। यद्यपि त्रिकाला- 
बाध्यलरूप सत्ततका अन्नीकारकर अन्य रीतिसे # भी उत्कर्ष और अपकर्षका 
निरूपण कर सकते हैं, तथापि प्रपश्नमें ब्रह्मह्ननवाध्यत्वका प्रतिपादन करनेवाली 
अन्य अआुतिके साथ एकार्थत्वके छिए, अर्थात्‌ उससे विरोध न हो, इसलिए तथा- 
कथित उत्कष और अपकर्षमें ही पर्य्यकसान होनेसे प्रत्यक्षसे गृहीत होनेवाला 
घट आदिका सत्यत् ब्रह्नज्ञाकी उत्तत्तितक ही अबाध्यरूप है, अतः मिश्यात्व- 
प्रतिपादक श्रुतिके साथ प्रत्यक्षादि प्रमाणका विरोध नहीं है ! 


रामचन्द्रजी कामदेवके मी कामदेव हैं त्र्थात्‌ कामदेवले भो अत्यन्त सुन्दर हैं) इत प्रयोगका 
अत्यन्त सीन्‍्दर्यके बोषके लिए ही व्यवहार किया जाता है, साधारण सौन्दर्यका अ्र्थ उत्कृष्ट 
रूपादिमत््त और असाधारण सौन्दर्यका अर्थ उससे भी अल्युत्क्ट रूपादिमस्व है। प्रकृत स्थलमैं 
व्यावहारिक सत्व और पारमार्थिक सत्वमें भी संसारकालमैं अब्राध्यत्व ओर चत्रिकालाबाध्यत्व- 
रूपसे उत्कृष्ट और अपकृश्टत्वका आपादन कर सकते हैं, यह भाव है । 

.. # ग्रकृतमें शडकाका साव यह है कि केवल अक्रधितत्वरूप सत्ताका अज्ञौकार करके भी अन्य 
प्रकारसे उत्कषे और अपकर्षका सम्भव हो सकता है, वह इस प्रकार है--अहय और प्रपस्चमें 
निकालाबाध्यत्वरूप सत्व समान है, परन्तु ्ह्मयें त्रिकालाबाध्यल भरुतिगम्य है और प्रपश्चमें 
लौकिक प्रमाणयम्य ,अतः वैद्दिकप्रमाणयम्य होनेसे अक्षकः सतत उत्कृष्ट है और प्रपश्चक़ा सत्तत 
लोकिकप्रमाणवेय होनेसे अपकृष्ट है | इस परिस्थितिमें मिथ्यात्वविदद्ध रत्तका- प्रपश्चमे प्रत्यज्ञादिसे 
अहण होनेके कारण विरोध हो सकता है। इसपर कहा गया कि 'प्राणत वें सत्यमः इस्पादि _ 
आुतिसे यदि लोकिक प्रपश्चमेँ त्िकालाबाधित सत्ताका ही अहण किया जाय, तो लोकिक 


“अ्रषपश्ञ्मे अस्त्यत्वका प्रतिपादन करनेवाली अन्य भ्रुतिके साथ विरोध होगा, अतः उक्त उत्कर्षा- 


पके नहीं कर सकते हैं, यह भाव है। 
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२७७ सिद्धान्तलेशसंग्रद (द्वितीय परिच्छेर 


अपरे तु-प्रपश्च स्य मिथ्याखसत्यलग्राहिणोः श्रुतिप्रस्यक्षयोविरोधेडपि 
दोषशह्लाकलक्लितात्‌. प्रथमप्रदतात्‌ ग्रत्यच्षाद्‌ निर्दोपित्वादपच्छेदन्यायेन 
परत्वाच्च श्रतिरेव बलीयसी | 
पग्राबल्‍्यमागमस्येव जात्या तेषु जिबु स्सृतम्‌ /! 
इति स्मरणाच्च । नच वेदेकगम्पार्थविषयकरमिंदं स्मग्णम्‌; तत्र प्रत्यक्ष- 
विरोधशड्डाभावेन शह्धितप्रत्यक्षविरोधे एव वेदार्थ वेदस्य ग्रावल्योक्त्यौ चित्यात्‌ । 


# कुछ छोग कहते हैं--प्रख्में मिथ्यात्त और सत्यत्वका ग्रहण करने- 
बाछे श्रुतिप्रमाण और प्रत्यक्षप्रमागका परस्पर विरोब होनेपर भी दोपडी 
आश्ज्स्‍ेसे कलक्लित, तथा अ्रथमप्रग्नतत प्रत्यक्षसे निर्दुष्ट होनेके कारण और 
अपच्छेदन्यायसे पर होनेके कारण श्रुति ही बल्वती है, अतः श्रुतिका प्रत्यक्षसे 
बाध नहीं हो सकता है, यह भाव है । और 'प्राउल्यम्‌० ( आगम होनेसे 
ही प्रत्यक्ष आदि तीतों प्रमाणोंमें से आगमप्रमाण बलवान्‌ है, यह प्रसिद्ध है) 
इस प्रकार शाश्रके बख्वत्तर प्रामाण्यमें स्मृति भी प्रमाण द्वे । यदि शक्झा 
हो कि केवल वेदगम्य अर्थोर्मे ही उक्त स्मृति है, अर्थात्‌ उच्त 
स्मृतिवाक्य उसी आगमकों बल्वत्तर कहता है, जो वेदेंकगम्य स्वर्ग 
साधनल्वादिका प्रतिपादन करता हे, मिथ्यात्र केवल वेदगम्य नहीं है, क्योंकि 
अनुमानादिसे भी मिथ्याखक्री सिद्धि होती हे, अतः मिथ्यालप्रतिपादक 
श्रुतिमें उक्त स्मृतिसे प्रवलता सिद्ध नहीं होगी? तो यह शज्जा युक्त नहीं 
है, क्योंकि वेदेकगम्य पदार्थमें प्रत्यक्ष विरोधकी शड्लाका उदय ही न होगा, 
अतः [उक्त वचनको वेदैकगम्य अर्थविषयक्रमाननेमें प्रावल्य-बोघक 
बचन व्यर्थ हो ज:यगा, इससे ] जिस वेदोक्त अअ्थंका प्रत्यक्षके साथ विरोध 
शक्लित हो, । उसी वेदा्थमें वेइकों प्रबल कहना उचित है। 


#& इन लोगोंके मतमें घयदिनिष्ठ स्व तिकालाब्राध्यरूप ही है, और उसी सत्ताका , 


प्रत्यक्षमे गहण होता है, अतः प्रस्यज्ञ ओर आगमका अवश्य ही विरोध है, तथापि पर होनेसे 
अपच्छेदन्णवसे प्रययज्ञका आगस जआघ करता है, यह विशेष है | अपच्छेदन्यायका 
आगे वर्णन किया जायगा। 

+ 'शझुकितप्रत्यक्ञविरोधे--शडिक्त: प्रस्यक्षेण सद् विरोकों यस्य मिथ्यात्वरूपस्य वेदा्थस्व 
स॒ तथा, अर्थात्‌ मिथ्यात्व आदि जिस वेदोक्त अर्थका प्रव्यक्से विरोध शझकित हो वहीं 


है कक] 


अत्यक्षती भद्वेतभुतिका अवार्षितत्व-विचार ] भ्राषाचुवादसहित २७४ 


तलबदू दृश्यते व्योम खद्योतो हव्यवाडिव। 

न ॒तर्ल विद्यते व्योम न खद्योतो हुताशनः ॥ १॥ 
तस्मात्‌ अत्यक्षदष्टडपि युक्तमर्थ परीक्षित॒प्‌ । 

परीक्षय  ज्ञापयन्र्थान् धर्मात परिहीयते ॥ २ ॥! 
इति . नारइस्मतो साकिप्रररणे ग्रत्यक्षदश्स्याउपि प्रत्यक्तमविश्वस्थ 
अमाणोपदेशादिमिः परीक्षणीयल्रप्रतिपाइनाचच । नहि. नमोनैल्यप्रत्यक्षं 


तल्वत्‌० ( आकाश इद्धनीलमशिसे, बनी हुई कढ़ाईके सहश दीखता 
है और जुगनूं अम्रिकि सहश दिखाई देता है, परन्तु आकाश न तो कटाह 
है और न जुगनूँ अग्नि ही है ; अतः प्रत्यक्षसे गृहीत अर्थमें भी खूब परीक्षा 
करनी चाहिण। यदि परीक्षा करके आचार्य अपने शिष्यवर्गको उपदेश 
करे, तो शिष्य ध्येयसे अ्रष्ट नहीं दोता |) इस प्रकार नारदस्मृतिके 
साक्षीके प्रकरणमें प्रत्यक्षे गरहीत अर्थक्रों, प्रत्यक्षप्रमाणका जविद्धास 
करके प्रमाण ( आगमप्रमाण ), उपदेश आदिसे परीक्षा करनेका 
प्रतिपदन किया गया है। आक्राशकी नीलिमका जो प्रत्यक्ष होता है, 


पर आगम प्रत्यद्से बलवान्‌ होता है | तत्त्पर्य यहहै कि जिस बर्थम वेद ओर बेदसे इतर 
प्रमाणका परस्पर विरोध प्रसक्त हो, वहीँगर एक अर्थर्म दोनोंका प्रामाश्य न होनेके कारण 
उन दोनोंमें से किसी एकक्ा वाघ होता है।इस अव्रस्थामें यही प्रात होता है कि जो बल्वान्‌ 
है, उससे दुर्बल प्रमाणका ऋध करना चाहिए | कोन इुर्बल है! इस प्रकार जिज्ञासा होनेपर 
अपेक्षित अ्रयंकरा समपक्क द्ोनेसे श्रुति वचन सार्थक हैं। 

इसपर शंका द्वोती है कि जब प्रत्वज्ञप्रमाण कहीं अप्रमाण हो तमी प्रपश्नसत्वत्वके आइक 
प्रव्यक्षम भी सिथ्यस्वरूप विरुद्ध कोडिका अनुवस्थान करनेवालोंक्े अप्रामाश्यक्री शंका और इससे 
शंकितदोष प्रत्यक्ष निदुंए्ठ प्रबल भ्रुतिसे ऋचित द्वोंगा; परन्तु वह नहीं होगा, क्योंकि कहाँपर मी 
प्रस्यक्षमें अप्रामाएयकी अ्वगति नहीं हुईं है | किन्तु सत्ख्यातिवादियोंक्ी यह शंका युक्त नहीं है, 
क्योकि विनवदू! इस्थादि नाखस्द्रतिते यह श्र स्पष्ट प्रतीत होता है, और ब्यवहारमें ग्राकाशमें 
जो नीलादिकी अ्रतीति होती है, वह विरुद्ध ही है, अतः प्रत्यक्षप्रमाएमें कहीँपर अग्रामाए्य 


- गहीत नहीं होता, यह कथन अशुज्ञत है। वारस्म्रति इन श्लोकीका पाठ साज्निप्रकरणमें है। 


उस अकरण में यह शंका हुई है कि आत्मामें ताक्तित्व नहीं हो सकता, कारण यद्यपि बह 
ज्ञाता है, परन्तु उदासीन नहीं है, क्योंकि मैं करता हूँ” इस प्रकार सब्रको कतृत्वका 
अनुभव होता है। इसपर इन श्लोकसे यही कहां गया कि लोकमें जैसे आकाशादियें 
नीलिमा आदिका ग्रहण होता है, परन्तु बह वास्तविक नहीं है, बैठे हो आत्मा कर्तृत्व आदिका 
अहश वास्तविक नहीं दै, अतः आत्मा ताक्षिलकी अनुयपति नहीं है, यह भाव है | 
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२७६ सिद्धान्तलेशसंग्रह [द्वितोब परिच्छेद - 


नभसः झब्दादिषु पश्चतु शब्देकगुणत्वप्रतिषादकागमोपदेशमन्तरेशण प्रत्य- 


ज्ञादिना शक्यमपवदितुप्‌। न च नभसि समोपे नेन्यालुपलम्माद्‌ दरे - 


तद्वीदृस््वदोषजन्या' इति निश्नयेन तदूब्राघः । दूरे नैल्यदशनात्‌ समीपे 
तदनुपलम्भस्तुदिनावगुण्ठानानुपलस्मवत्‌. सामीप्यदोषजन्य॒ इत्यपि 
सम्भवाद्‌ असुभवबलाद नभोनैन्यमव्याप्यवृत्तीत्युपपत्तश्न । 


जाउपि दुस्स्थस्य पुंसो यत्र भूसब्रिहिते नभःप्रदेशे नैल्यथीः, तत्रेव | 


समीप गतस्थ तसस्‍था नेल्यबुद्गेर्मावप्रत्येण बाधः । उपरिस्थितस्येब 


पेपर आ डक <मे-क जज 20 52 अर की की 0 हर की अमन 
उसका--शब्द आदि पाँच गुणोंमें से आकाशमें केवल शब्दगुणाश्रवत्र॒का 


प्रतिषादव करनेवाले शासतरोपदेशके सिवा--प्रत्यक्षे अपबाद नहीं कर 
सकते हैं। यदि कहो कि आगमके बिना भी आकाशमें नेल्यका बाघ 
होता है, जैसे कि 'आकाशर्मे समीपसे नेल्यका उपलम्भ न होनेसे दूरमें नेल्य- 


बुद्धि दूरत्व आदि दोषसे जन्य है? इस प्रकारके निश्चसे नेल्यका बाब होता. 


है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जैसे वृक्षमें हिमका आवरण दूरसे 
दिखाई देता है समीपमें नहीं दिखाई देता, क्योंकि समीपमें उसका ( हिमा- 
वरणका ) # सामीप्यदोष्से अनुपलूम्म ही है, वेसे ही आकाश दूरसे 
नेहयका प्रत्यक्ष होता है और समीपमें प्रत्यक्ष नहीं होता, इसमें मुख्य कारण 
सामीप्यदोष ही है, अतः आकाश नेल्यरूपका अभाव प्रसक्त नहीं होगा, 
इस प्रकार भी कल्पना कर सकते हैं और अनुभवके आधारपर आकाशके 
जैल्यकों अव्याप्यत्ृत्ति मानकर भी उक्त उपपत्ति कर सकते हैं । 


और यह भी शक्ल नहीं करनी चाहिए कि अत्बन्त दूर प्रदेशमें 


खड़े हुए पुरुषको जहाँ प्रथ्वीसब्रिद्वित आकाशमें नेल्यबुद्धि होती 
है, वहींपर यदि पुरुष समीप्ते जाय, तो उसको वह नील्बुद्धि 
नहीं होती है, अतः इसी अभावत्रत्यक्षे आकाशमें नेल्यका वाघ 
होता है, क्‍योंकि ऊपरके देशमें अवस्थित नेत्थका ही (मेथ ) 


& छामीष्यदोषके अधीन है अवस्थिति जिसकी, ऐसा अनुपल्नम्म ( ज्ञानका अमाव ) 
यह सामीष्यदोषजन्यका अर्थ करमा चाहिए। अन्य अनुपलम्मशब्दका अर्थ है--इपल्मम्मका 
प्रागसाव, वह. जन्‍्य कैसे हो सकता है। सामीष्यदोषते उप्लम्भके निरुद्ध होनेपर, तो 
उसके प्रागभावका विनाश न होनेके ऋरण दोषाधोन स्थिति द्वों सकती है, अतः असझ्भति 
नहीं होगो, यद् भाव है | 


प्रत्य्ञसे अद्दैतभुतिका अवाधितल-विचार | माषानुवादसद्दित २७७ 


नेल्यस्याउभनक्षत्रादेरियव द्रत्वदोषाद भूसन्रिघानावभास हत्युपपत्तः 
पृथिव्यादियु सद्लीणतया अतीयमानानां गन्धादीनामू-- 

“पलम्याध्फु चेद्वन्धं केचिदू अपुरनपुणाः। 

प्रथिव्यामेत त॑ विद्यादपों वायुं च संश्रितम्‌ ॥! 
इत्यादिमिरागमैरेव  व्यवस्थाया वक्तव्यस्वेन.प्रत्यक्षादागमप्रावल्‍यस्य 
निविशद्भत्वाच्च । नद्याजानसिद्धजलोपश्म्भादिग्त गन्धादि 'प्रथिवीगुण 
एवं गन्ध।, न जलादिगुणः इत्यादिरूपेणाउस्मदादिमिः प्रत्यक्षेण शकय॑ 
विवेचयितुम्‌ । प्थिव्यादीनां प्रायः परस्परसंसुश्टटया अन्यघमेस्थान्यत्राव- 
भासः सम्भवति इति शक्लितदोष॑ प्रत्यक्षम्‌ | अतस्तत्राउ5आमेन शिक्ष्यत इति 
चेत्‌ $ तहिं इहाइपि अक्मग्रपश्चयोरुपादानोपादेयभावेन परस्परसंसृ्टतया 
अन्यधर्मस्थाउन्यत्राजवमासः सम्भव्यते इति शक्धितदोष॑ प्रत्यक्षम्‌-- 
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बादल या नक्षत्र आदिके समाम दूरत्वदोषसे प्रृथ्वीकी सन्निषिमें अवभास होता 
है, इस प्रकार भी उपपत्ति कर सकते हैं । और 'उपटस्याप्सु ० ( प्रथ्वीके समान 
जरू और वायुमें गन्धका ग्रहण करके यदि कोई अपरिपक्वबुद्धि कह्दे कि 'जरू और 
वायुमें भी स्वाभाविक गन्ध है? तो उसका वैसा कहना युक्त नहीं है, किन्तु जल 
और वायुमें उपलम्यमान गन्ध उनके अन्तर्गत प्ृथ्वीका ही है, ऐसा जानना 
चाहिए ) इत्यादि आगमप्रमाणोंसे ही प्रथ्वी आदियमें संकीर्णरूपसे प्रतीयमान गन्ध 
आदिकी भी व्यवस्था कह सकते हैं, अतः प्रत्यक्षते आगमग्रमाणक्ी बल्वत्तरतामें 
कोई शड्ढा नहीं है | स्वभावतः सिद्ध जलोपष्टम्म पार्थिव द्वव्यमें रहनेवाले गन्ध 
आदि 'प्थ्वीके ही गुण हैं, जलके गुण नहीं हैं! इस प्रकार हम छोग ग्रत्वक्षसे 
विवेक नहीं कर सकते हैं, [क्योंकि जलमें भी कहाँपर स्वाभाविक गन्ध है, और 
कह्टींपर औपाधिक है. ऐसी भी कल्पना हो सकती है ] प्रायः प्रथ्वी आदिके परस्पर 
संसृष्ट होनेके कारण अन्य धर्मोका अन्यमें अवमास होता है, इसलिए प्रत्यक्ष 
शक्लितदोषसे कलझ्लित है, इसलिए यदि जलादिमें गन्धके प्रत्यक्षका उक्त 
शासख्से बाघ होता है? तो प्रकृतमें मी ब्रह्म और प्रपश्चके परस्पर उपादानो- 
पदेयभाव होनेंके कारण अन्योउन्य तादात्यापन्त होकर अन्यके धर्मोका 
अम्यत्रमें अवश्य अवभास हो सकता है, इसलिए प्राश्च्में सत्यलका प्रत्यक्ष 
भी दोषशहूसे कलक्षित ही है। अतः समान रीतिसे उस प्रत्यक्षकी-- 
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श्छ८ सिद्धान्तलेशसंग्रह [दितीय परिच्छेद 


अस्ति भाति प्रियं रूप नाम चेत्यंशपश्चकंम्‌ । 

आदर त्रर्य बह्ारूप॑ जगद्रपं ततो इयम्‌ | 
इति बृद्धोक्तप्रकारणाउगमेन व्यवस्थाप्यतामिति तुल्यम्रू। न चैबमुप- 
जीव्यविरो आंममप्रमाणेन वर्णुपदवाक्यादिस्व॒रूपांशप्रत्यक्षमुपजीव्य 
अलुपजी व्यतत्सत्यलवांशो पमदनादित्याहु: ॥ १ ॥ 
5 न न नमन -43: न न ननन सन 
# “अस्ति भाति प्रियं०? ( घट है, घट प्रकाशित होता है, घट प्रिय है, ये तीन 
अंश ब्रह्मरूप हैं और घट यह नाम अंश और घटादिका कम्बुग्रीवादिमत्त 
आदिरूप अंश ये दोनों जगतरूस हैं) इस प्रकार वृद्धोक्त आगमसे 
व्यवस्था करनी चाहिए। यदि कहो कि आगमसे प्रत्यक्षका बाघ होगा, 
तो उपजीत्यके साथ विरोध होगा? तो यह शह्ढ भी युक्त नहीं है, 
क्योंकि वर्ण, पद, वाक्य आदि स्वरूपांशके प्रत्यक्षकों उपडीव्य करके आंगम- 
प्रमाण अनुपजीव्य प्रत्यक्षणत सत्य्ांशका उपमर्देन कर सकता है ॥ १ ॥ 


# ब्रह्ममें श्रष्यस्त होनेके कारण धटमें अस्तित्वका, चेंतन्‍्यका ओर आनन्दका अब्रमास होता 
है-घट है, घट भासता है, और घट प्रिय है, इसलिए घट्में भासनेवाले ये तीन अंश 
बह्मके ही हैं, घटके नहीं हैं, घटादि नाम और उनका स्वरूप बह्मरूप नहीं है, क्योंकि बह्म 


नाम और रूपसे बिनिर्मुक हैं। इसलिए. जगत्‌मेँ मामनेवालोमें से प्रथम तीन रूप बच्के 


और इतर दो रूप जगतके हैं, सभी जगतके पद्मयोर्मि पांच अंश अ्वस्य मासते हैं, यह 
निर्विवाद है, क्योंकि शत्र्‌ आदिका दुश्ख सबको प्रिय भासता है । अतः जगत के पश्चांशमें 
कोई विरोध नहीं है, यह माव है । 

+ शडकाका तालये यद्द था कि प्रत्यक्ष शब्दका उपजीव्य है श्र्थात्‌ प्रझक्कके बिना 
शब्द स्वार्थका बोध कर ही नहीं सकता है, अतः शब्दप्रमाण अपने अर्थके ओधनमें प्रवक्षकी 
अपेक्षा करेगा, अ्रतः उपजीब्य है। यदि शब्दप्रमाण अपने डयजीब्वका जिरोध करेगा तो 
स्वार्थका बोध ही नहीं करेया, इसलिए ग्राममह् प्रत्यदुसे वाध करना अ्रष्द्ञत है ! इस शडका- 
पर उत्तर है कि अवश्य ही प्रत्यज्ञ शब्दका उपर्ज द्नसा प्रत्यक्ष है ! वर्ण 
पद और वाक्यात्मक शब्दका ओजरसे हो शब्दज्ञानके प्रिना शाब्दबोच 
नहीं हो सकता है। इठ है ॥ झऋथ करेंगी तो उपनीब्य 
प्रत्यज्षका भी विरोध प्रतक्त होगा, आज इन्द्रियसे उन्नत हानेशला शब्दप्रत्यक्ष, 
जो शब्दात्मक ही हैं, उसका सत्य भी है, ओर श्र,तिसे प्रस्कक्षके सत्वांशका 
बाघ होता है, परन्तु यह शब्द: क्योंकि ऋल्पित शब्दसे मी शाब्दओष 
हो सकता हैं, तो उसकी सच्या मानना के है, और शबदस्वरूगंराकरे प्रत्यक्षकप उप> 
जीव्यका बाघ नहीं करदा, अ्रतः उपजीब्यकें साथ विराथ नहीं हे, यइ भाव हैं । 


प्त्यक्षले अद्ेतभुतिका अबाप्ितत्वनकिधार न आपानुवादसद्दित २७६ 


नूत स्ोमपदें नेव॑ सवेन्मतथंलक्षणा । 
अस्तरो बजयाकः स्वाद 
यदि आगम प्रत्यहसे बलत्रान्‌, है तो 'सोमेन यजेत” इ5मैं स्रेमपदकी मत्वथर्मे 
लक्षण नहीं होगी ओर प्रत्तर यजमान मो होगा ॥ 
नन्‍्वागमस्य॒प्रत्यक्षाद्‌ वलीपस्त्े धजमानः प्रस्तर/ इत्यत्र अ्त्य- 
क्ञाविरोधाय यजमानशब्दस्प ग्रस्तर गौणी बृत्तिनं कल्पनीया। तथा 
स्ोगेन बजेत' इत्यत्र वेयधिऋरण्येनाउन्वये यागे इश्साधनलघ , सोमलतायां 
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अब शह्जा होती है कवि यदि आगमको उत्यक्षसे बलवान माना जाय तो 


धयजमानः प्रस्तरः ( कुशमुष्टि यजमान है ) इस श्रुतिमें प्रत्यक्षके साथ विरोधके 
परिहारके लिए. यजमानशब्दकी कुझामुश्टिमें गौणी बृत्ति नहीं माननी चाहिए, 
[ तालर्याथ यह है कि चूंकि कुशमष्टि यज्मान--ब्राग करनेवाल--नहीं हो 
सकती है, अतः 'यजमानः प्रस्तर/ इस श्रुतिसे प्रस्तरको जो यजमान कहा 
गया है, वह मुख्य नहीं है अर्थात्‌ उक्त श्रुतिका ताल प्रस्तकको यजमान कहने- 
में नहीं है, किंग्तु केवल लाक्षमिक है, यह सिद्धान्त किया गया है । परन्तु अब 
इस सिद्धान्तकी कोई आवश्यकता नहीं है, क्योंकि प्रत्यक्षोे आगम बलवान्‌ ही 
ठहरा, अतः गौण कल्पना निरथेक है, | इसी तरह 'सोमेन यजेतः # ( सोमवल्ी- 
वाले यागसे अभीष्ठ प्राप्त करे ) इस श्रुतिमें कहा गया है--वैयधिकरण्यसे 
सोम और यागका अन्वय हो तो यागमें इष्टसाशनलल और सोमछतामें याग- 


* 'सोमेन यजेरः ( सोमयागसे इष्टका सम्पादन करे ) इस अति शडका हुई कि सोम- 
शब्दका अज्लय घात्वथ यागमें रामानाघिकरण्यसे करना या वेयचिकरण्यसे ! सामानाधिकरएय- 
शब्दका श्र्था है--एक्ार्थ रूप अर्थात्‌ अमेद, वैयधिकरण्यका अर्थ होगा मिन्नाथ कब । 
ओर चजहाँ-बह्ाँ उामानाधिकरएय्से अन्व्र होता है, वहाँनहोँ अमेद ही देखा जाता है, जैछे 
'प्लोड्यं देवदतः ( वही देवदत है ) इसलिए यदि सामानाथिकरएयसे अन्वय करें, तो 'सोमेन 
यजेत! इसका अर्थ होगा--'शोमरूप यायसे इष्ठका सम्पादन करे |? परन्तु यद्ष नहीं हो सकता 
है, क्योंकि द्रव्यदेवतात्मक याग सोम नहीं हो सकता है, इसमें केवल प्रत्यक्ष ही प्रमाण है। 
यदि वैयधिकरण्यले अस्वय मानेंगे, तो यह अर्थ होगा--थाग इश्का साधन है और सोम- 
यायक्ना साथन है।? इस परिस्थिति एकवार श्रुत विधिप्र्यकी दो ब्यापारोंमें लक्षणा 
माननी होगी, इसलिए उस व्यापारसे घटित वाक्यका मी द्विबिच व्यापार होगा, अतः वाक्य- 
भेद प्रसक्त होगा, यह भाव है। इनमें सामानाधिकरण्यसे अन्वयका प्रश्यक्षविरोधसे परित्याग 
किया जाता है, परन्तु प्रत्यक्षते श्रुत बलब॒ती झोनेसे सामानाधिकरण्यले अन्यय हो सकता है, 
तो क्यों उतका परित्याग किया जाता है, यह पूर्वपक्षका भाव है। 


र८० सिद्धान्तलेशसंग्रह [दितीय पारिच्छेद 


यागसाधनत्वं च बोधनीयमिति व्यापारभेदेन वाक़यमेदापत्तेः | सामाना- 
2 हर 
घिकरण्पेनाउन्बये वक्तव्य प्रत्यक्षातरिरोधाय 'सोमबता यागेन' इति मत्वर्थ- 
लक्षणा न कल्पनीया ! उम्रयत्राईपि सत्यपि प्रत्यक्षत्रोरोधे तदनाइत्य 
हर प्‌ 
आगमेन बलीयसा अस्तरे यजमानामेदस्थ, यागे सोमामेदस्प च॑ सिद्धि- 
सम्भवादिति चेत्‌, 
अत्राउडहुमायतीकतः (| ८ ॥ 
मानानतराद्रलवती श्रुविस्तालर्यगोक्तरे 
अन्यत्र लविरुद्धार्थ देवताब्पिहादिके ॥ ६ || 
इस ओआज्िपके समाधानमेँ भामतीकार कहते हूँ कि तालपयंत्रियय पदार्थमें श्रन्य 


प्रमाणोसिे श्रुति बलवती है और अग्यन् देववाशरोर आदि अविरुद्ध अर्थमें 
अति प्रमाण है॥ 5, ६ ॥ 


अत्रोक्त भामतीनिमम्धे--वाल्यंत्रती श्रुतः एलक्षात्र बलबती 


साधवत्वकी कल्पना करनी होगी, अँतः व्यापारके भेदसे वाक्यमेद प्रसक्त होगा। 
यदि सामानाधिकरण्यसे अन्वय किया जायगा तो प्रत्यक्षते विरोध, होगा, अतः 
मत्वथैमें लक्षणा करनी होगी। परन्तु अब प्रत्यक्षेक साथ अविरोधके लिए 
मत्वथमें लक्षणा करनेकी कोई जरूरत नहीं हैं, क्योंकि दोनों स्थलोंमें प्रत्यक्ष 
विरोध होनेपर भी उसकी परवाह न कर बल्वान्‌ आगमग्रमाणसे प्रस्तरमें यज- 
मानका अभेद और यागमें सोमका अमेद सिद्ध हो सकता है। 

परन्तु यह शज्ढायुक्त नहीं है, क्योंकि इस विषयमें भामतीकारने कहा 
है कि तात्पर्गसे युक्त श्रुति ही प्रत्यक्षसे बलबती होती है, श्रुतिमात्र ( सब 
श्रुति ) वल्वती # नहीं होती है। मन्‍्त्रों और अर्थवाद वाक्योंका स्तुतिके 


& जच्र तालर्यवाली श्रुति ही प्रमाण है, तो 'तोमेन यजेतः इत्यादि श्र तियोंका सोम 
और याग आदिके सम्ब्धमें तालर्य न होनेसे भ्रुतिकी अ्रपेज्ञा प्रत्यह्ष द्वी चलवान्‌ होगा, 
इसलिए प्रत्यशषके साथ विरोधके परिहारकरे लिए सोमराब्दकी मस्र्थम लक्षणा करनी चाहिए, 
वैसे ही यजमानः प्रश्तरः यह श्रुति भी; स्वार्थमें तालर्य न होनेछे, गौशार्थक्र ही माननी 
चाहिए | प्रपश्च्न मिथ्वासप्रतिताइक श्र तियोंक स्त्रार्थऊे प्रतेतादनर्म ही तात्यय होनेते प्रत्यज्क्री 
अपेक्षा भरुति द्वी बलबतों द्वातो है, अ्रवः उन श्रतिय्रोंसे प्रध्यक्षका भ्राध होना अनिष्टकारक है. 
यह समाधानका भाव है । 


23202: 


पत्यक्षते शुतिका आवल्थ-विचार ) भाषाकुवादसद्ित श्८्‌ 


न श्रुतिमात्रमू। सन्क्रथब्रादानां तु स्तुतिद्वारभृतेड्ये वाक्‍्याथेद्ारभते 
पदार्थे इवं न तात्पयम । तात्पर्यामावे मानान्तराविरुद्धदेवताबिग्रदादिक 
न तेम्यः सिद्ध्येत्‌ । ठात्पयवत्येव शब्दस्य प्रामाण्यनियमादिति चेत्‌ , न; 


द्रारमूत अर्थमें अर्थात्‌ विधान करनेके लिए. अभीष्ट अर्थोकी स्तुति आदिके 
द्वारमूत # अर्थमें वाक्‍्याथंके द्वारभूत्त पदाथके समान वातर्य नहीं होता 
है।+ शक्ल हो कि यरि मन्त्र और- अर्थवादोंका स्वार्वके प्रतिपादनमें तात्वर् 
नहीं है, तो मानान्तरसे ( प्रत्यक्ष आदि अन्य प्रमाणोंसे ) अविरुद्ध 
देवताओंके शरीर आदिकी डन वाक्योंसे सिद्धि नहीं होगी ? क्योंकि तालर्यररिषय 
अर्ञमें ही शब्दका ( श्रुतिका ) प्रामाण्य है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि 


# सन्त्रादिका स्वार्थम, फल न होने और गौरव होनेसे, तालये नहीं है, इसलिए 
पदेवस्य त्वा! इत्यादि मन्त्रोंकी ओर 'यजमानः प्रस्तर/ इत्यादि अर्थवादोक़ी विधेयगत 
स्तुतिर्मे ही लक्षणाइत्तिका आश्रयण करना चाहिए । इस अद्स्थामें द्रब्यदेवद्नदिरूप मन्त्र आदि 
वाक्‍्यार्थोंका लक्षणागम्प स्ठुतिके साथ सम्बन्ध करना चादिए, इसलिए, स्त॒ुतिमँ लक्षणाका मस्त्र 
आदिका अर्थ द्वारमूत है, जैसे कि गद्भापदकी तोररूप अर्थमें जे लक्षणा है उसमें प्रवाहरूप झर्थ 
द्वारभूत है अथवा वाक्यार्थके तालयसे प्रयुक्त पदाका वाक्‍्याथथके शानमें द्वारबूत स्पारित परदोका 
अथे द्वार है, परन्तु गन्नाशत्दका तालर्व प्रवाहमें नहीं है ओर वाक्योंका ताथर्य स्मास्ति 
पदार्थों नहीं है, वेसे ही मन्त्र आदिका भी स्तुतिके द्वारमूत स्वार्थ ताल्र्य नहीं है, 
इससे वालर्यरहिंत मन्त्रवाक्योंका प्रत्यक्ञप्रमाणके श्रनुकूल ही अर्थ करना चाहिए, 
यह भाव है 


+ शद्झाका तात्पर्य यह है कि यदि मन्त्र, अर्थवाद आदिका स्वार्थमँ ताव्य न माना जस्य, 
तो देवताओंके शरीरोंको इतलानेत्राले वन्नहस्तः पुरन्दर” (वबच्र है हाथमें जिसके, ऐसे 
पुरूदर ) इत्यादि अर्थत्र्दोका देवताके विग्रद आदि स्वार्थमें तापये न होनेके कारण 
देवताओंके शरीरका क्षन उन वा़्येंसे नहीं होंगा, क्योंकि वेदवालगंविषयत्व वेदजन्य- 
यथार्थशानविषयत्कके प्रति व्यापक हैं अर्थात्‌ जद्धांजहां वेदजन्य यथार्थज्ञानकी विपद्ता 
रहेगी, वहां वहां वेदकी तात्ययंविषय्ता अवश्य रहेगी । प्रकृतमें वेदके तात्ययेकी विषयता नहीं 
है, अतः देवताके शरीरतेँ भी वेदजन्य यथार्थज्ञानही विपयता नहीं रहेगो, क्‍योंकि 
व्यापकके अभावसे व्याप्ये अमावका ज्ञान होता है। इस अवस्थामैं तालर्यवती ही श्रदि 
प्रमाण है, इस नियमके होनेसे 'वज़्हस्त:” इत्यादि वाक्यसे-त्रोधित इन्द्रका शरीर सिद्ध 


नहीं होगा । 
इक 


जगत लि कक अर जिजली नकल 


श्यर सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्विर्ताय परिच्छेद 


'एतस्थेव रेबतीएु बारवन्तीयमश्रिष्टोमसाम कृत्वा पशुकामों ह्ंतेन यजेत! 
इति विशिष्टविधेस्तात्पर्यागोचरेडप विशेषशस्वरूपे प्रामाश्यदर्शनेन उक्त- 
नियमासिद्ध । अत्र हि रेबतीऋगाधारं वारवन्तीयं साम विशेषणम्‌। ने 
चैतत्‌ सोमादिविशेषणवन्लोकसिद्धम्‌ , येन तद्िशिष्टयागविधिमात्रे प्रामाण्य॑ं 
वाक्यस्य स्पात्‌ । नाईपि विशिष्वधिना विशेषशाक्षेपः; आक्षेपादिशेषण- 
प्रतिपत्ता विशिश्गोचरो विधिः , तस्मिश्व सति तेन विशेषणाक्षेपः इति 
परर्पराश्रयापत्तेः | अतो विशिष्टविधिपरस्थेतर वाक्यस्य विशेषणस्वरूपेडपि 


“एतस्थैव ०” # इत्यादि विशिष्टविधिके--तात्यर्यकं! विषय न होनेपर भी विशेषण- 
स्वरूपमैं--प्रामाण्यके देखनेसे पूर्वोक्त नियम नहीं हो सकता है । प्रकृतमें रेवती 
नामकी ऋचाओंमें वारवस्तीय नामक साम विशेषण है, परन्तु यह + वारवन्तीय 
साम सोम आदि विशेषणके समान लोकसिद्ध नहीं है, जिससे उक्त साम- 
विशिष्ट यागकी विधिमांत्रमें वाक्यका प्रामाण्प हो। और विशिष्टविधिसे 
विशेषणका आश्षिप भी नहीं कर सकते हैं, क्योंकि आक्षेपसे विशेषणके ज्ञात होनेपर 
विशिष्टविधि होगी और विशिष्टविषयक विधिके ज्ञात होनेपर उससे विशेषणका 
आक्षेप होगा, इस प्रकार |; अन्योन्याश्रय प्रसक्त होंगा। इससे विशिष्टविधिके 


#% 'एतस्पैब०” ( रेवस्थधिकरणवाले वारवन्तीयनामक सामसाध्य अभिष्टोमस्तोत्रविशिष्ट प्रकृत 
अ्प्िष्ठुत्‌ धमंबाले यागसे पशुकी अमभिलाधा करनेवाला इष्ट सम्पादन करे ) रेवतो ऋचा-- 
जिसमें 'रे! शब्द आता है, ऐसी 'रेबतीन: इत्यादि ऋचा। वारवन्तीयमू--'श्रश्व॑ न 
त्वा बारस्तम! इस ऋचाम गेय साम ! अग्निशेम साम--'यज्ञा यज्ञा वो अग्नया इसमें 
गेव साम। प्रकृतमैँ इस रेबत्याधारक वारन्वतीय सामादिविशेषणविशिष्ट क्रतुभावनाविधिका 
ताल्ययविधय विशेषशस्वर्य नहीं है, परन्तु विशेषणस्वरूपमैं प्रामाण्य होनेसे उक्त नियम अर्थात्‌ 
शब्दतात्यय॑विषयत्व शाब्यप्रमितिविषयताके प्रति व्यापक है, यह नियम सिद्ध नहीं हो सकता 
है । इसी ग्रन्थका “अन्र हि? इत्यादि प्रन्थसे विवरण किया गया है। 

नै रेबती ऋचाधारक वारबस्तीयनामक साम विशेषण है, और यह किसी लोकिक प्रमाणसे 
प्राप्त नहीं है। यदि वह किसी लोकिक प्रमाणसे प्राप्त होता, तो वारवन्तीय सामरूप विशेषणकी 
दचि आदिके समान लोकतः प्राप्ति द्वोनेसे 'एतस्वैवः इत्यादि वाक्‍्यका उससे अतिरिक्त श्र्थमं 
प्रमितिजनकल्वरूप प्रामाण्य होता, परूद ऐसा नहीं है, क्योंकि वारवन्तीय साम अन्य 
ऋचाओमें अध्ययनसिद्ध है, अतः उक्त वाक्यसे द्वी रेबतीऋचाधारक वारवन्तीयसामरूप 
विश्नेषणकी प्रमिति कहनी चाहिए, यद्द भाव है | 

4 वात्पय यह है कि विशे+णगुणविधयक जिधिकी कल्पनाके पूर्त विशिष्टविघिसे विशेषण॒का 


स्वरूप प्रमित है या नहीं ? प्रथम पक्ष मानें, तों विशेषगोचरविधिकी कल्पना व्यर्थ है। द्वितीय 


हम य कक 


»श्यक्षते शरुतिका प्रावल्य-विचार ] आाषालुवादसददित श्दरै 
प्रामाष्यं वक्तव्यमू । अथ च न तत्र तात्पर्यम$ उभ्यत्र तात्पयें 
वाक्यमेदापत्ते । 

एवमर्थवादानामपि विधेयस्तुतिपराणां स्तुतिद्वारभूतेव्थें न वात्पर्य- 
मिति तेभ्यः ग्रत्यक्षस्येत्र बलवक्वात्‌ तदबिरोधाय तेषु वृत्यन्तरकल्पनम्‌ | 
सोमेन यजेतः इत्यत्र विशिष्टविधिपरे वाक्ये सोमद्रव्यामिन्नयागरूपं 


न-75उपदड़ड द जा फरा फू ऊफा झू झ५ 
बोधक वाक्यमें ही विशेषणके स्वरूपमें भी प्रामाण्य कहना चादिए | यदि कहे 


कि वहां ताल नहीं है, तो दोनों जगहोंमें ताले माननेसे वाक्यमेदकी 
आंपत्ति # प्रसक्त होगी । 

विशिष्टविधिके विशेषणस्वरूपके समान अर्थात्‌ जैसे विशिष्टविधि- 
बोधक वाक्यका विशिष्टद्वारा विशेषणांशम्मे प्रामाण्य है, स्वतः नहीं है, बेसे अर्थ- 
बाद वाक्योंका भी जो विधेयभूत अर्थके स्तावक हैं, स्तुतिद्वारभत अर्थमें, तातये 
नहीं है [ तथापि देवताओंके शरीर आदिके ज्ञानके प्रति कारण हो सकते हैं ] १; 
इसलिए तात्यथैरद्िित उन मन्त्र और अर्थवादोंकी अपेक्षा प्रत्यक्षममाण 
ही बल्वान्‌ है, अतः उनके ( प्रत्यक्ष आदिके ) साथ अविरोधके लिए मन्त्र 
और अभभ्वाद आदिकी अन्यवृत्ति माननी चाहिए। 'सोमेन यजेत' इत्यादि 
विशिष्टविधिके बोधक वक्यमें यदि सोमलतारूप द्ब्यसे अमिन्न यागरूप 


पक्त मारने, ठो विधिका आह्ेप हो द्वी नहीं सकता, क्योंकि जो प्रमित है अर्थात्‌ जिसका 
यथाय ज्ञान हुआ है, ऐसा द्रव्यदेवतासम्बन्धवागविधिका आज्चेषक होता है। इस अवल्थामे 
विशिष्टविचिसे विशेषशत्रिधिका श्राक्ेप है, इस प्रकार जो कइनेवाला है उसको आज्लेपसे पूरे 
विशेषणको जानना चाहिए, उसका प्रमापक कौन है ! इस शडकार्में आप कल्यित त्रिधिको ही 
प्रमापक मानेंगे, इससे आ्तित विधिसे विशेषणस्वरूपके ज्ञात होनेपर प्रकृत विधि विशिष्ट 
विषयक होगी और उस विधिके विशिष्टवेषयक होनेपर उस विशिष्टविधिसे विशेषणविधिका 
आक्षेप होगा, इसलिए परस्पराश्रय दोषकी प्रसक्ति होनेसे विशेषशविधिका आक्षप ही 
असिद्ध होगा । 

$ यदि प्रकृतमें कोई शडका करें कि 'यत्पर: शब्दई स शब्दार्थ/ (वही शब्दका अर्थ होता है 
जो शब्द तास्पर्यले गम्य दोता है) इस नियमके अनुसार उक्त वाक्योंका तथाकथित अ्र्थोर्म 
(विशेषण आदि अर्थो्मि) तात्पर्य न होनेसे उनका बोध नहीं होना चाहिए, तो यह भी युक्त नहीं 
है, क्योंकि 'यत्पर:? इत्यादि नियम औत्सगिक है, और गौरकसे बाघ मी होता है, यह भाव है । 

+ इसलिए, जैसे तालयेके अविषय रेबती वाखन्तीय विशेषशस्वरूप अर्थमें भी श्रुति प्रमा उसन्न 
करती डे; कैसे अन्यपरक मन्त्र भी देवताके शरोर आदिका बोध करते हैं, अतः देवताधिकस्थ॒के 
साथ विरोष नहीं है, यद्द माव है। 


र्दछ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ दितीव परिच्छेद 


अलन्लनननन+-+++_-++-न्‍++नननन++++++++-++-+---+-_----------------------_ ते 
विशिर्ट विधेयमित्युपममे तस्थ विधेयस्य 'दध्तना जुद्देति| इत्पादौ 


विधेयस्य दृष्यादेरिव लोकसिद्धत्वाभावेन विधिपराद्माक्यादेव रेबत्याधार- 
बारचन्तीयविशेषशस्येव बिना तात्पय सिद्धिरे््व्या | नहि तात्पर्यविरहिता- 
दागमाद्‌ यागसोमलतामेदआहिप्रत्यक्षविरुद्धार्थ: सिद्ध्यतीति तत्राईपि तद- 
विरोधाय मल्थलक्षणाअ्रयणम्‌ । 
अद्देतश्रुतिस्तु उपक्रमोपसंहारेकरूप्यादिषड्विधलिज्ञावगमितादत- 
तात्पर्या प्रत्य्षाद्‌ बखवतीति ततः प्रत्यक्षस्पे्र बाधः , न तदविरोधाय 
श्रुतेरन्यथानयनमिति | 
कथचिद्विषयग्राप्त्या गानान्तरसमथेने 4 
श्रूतिवेलीवसी नो चेदिपरीत बलाबलमू ॥ १० ॥ 
यदि प्रत्यक्ष आदिकी व्यावहारिक विषयोंसे उपप्ति हो सकती है, अतः प्रत्यक्ष 
!दिकी अ्रपेज्ञा श्रुति ही बलवती है । व्यावहारिक विषयोसे प्रत्यज्ञ आदिकी उपपत्ति 
न हो तो बल और अबल विपरीत होंगे यानी निरवक्ाश होनेसे श्रुतिकी श्रपेक्ञा 
प्रत्यक्ष आदि ही बलवान होंगे ॥ १० ॥ 


विवरणवातिके तु प्रतिपादितम--न तात्पर्यवच्चेन श्रुतेः श्त्यकषात्‌ 


आबल्यप । 'कृष्णल अपय्रेद! इति विधे! श्रपणस्य कृष्णलाथंत्वप्रतिपादने 


विशिष्टका विधान मानेंगे, तो उस विधेयकी अर्थात्‌ सोमसे अभिन्न यागरूप 
विशिष्टकी--दल्चा जुहोति' ( दघिसे होम करे ) इत्यादि विधेय दधिके 
समान लोऋझसे--सिद्धे न होनेंके कारण, रेवती ऋचा है आधार जिसका, ऐसे 
वारबन्तीय सामरूप विशेषणके समान तात्पर्यके बिना ही विशिष्टविधायक वाक्यसे 
उसकी सिद्धि माननी होगी, परन्तु तात्पयरहित आगमसे--सोमछतासे भेदको ग्रहण 
करनेआाले ग्रत्यक्षते विरुद्ध अर्थ--सिद्ध नहीं हो सकता है, अतः 'सोमेन यजेत' 
इत्यादि स्थ्र्म भी प्रत्यक्षके साथ विरोध न जाये, इसलिए मत्वथमें लक्षणाका 
आश्रयण होता है । 
अद्वितब्रह्मका प्रतिपादन 


बाली श्ुतिक तो उपक्रम और उपसंहारके 
में ही तात्पर्य जाता जाता है, अतः मत्यक्षसे 
इसलिए अद्वेतश्न॒तिसे प्रश्यक्षका ही बाध होता है, अतः 
तक साथ अविरोधके लिए अद्धैतश्रुतिका गौण अर्थ नहीं कर सकते हैं । 
विवरणवार्तिकमें, तो प्रतिपादद किया गया है कि तात्यर्यव्तरी श्रुतिका 
भी प्रत्यक्षसे प्रावल्य नहीं हैं, क्योंकि क्ृप्णछं अपयेत! ( सोनेके बने हुए छोटे- 


५ 


इत्यक्ञसे शतिकां आवल्य-क्चार ] आषालुवादसद्दित १८४ 


तात्पयेंडपि कृष्णल्े रूपरसपराइतिप्रादुर्भावप्यन्तमुख्यश्र पणसम्बन्धः प्रत्यक्ष 
विरुद्ध इति तदविरोधाय श्रपणशब्दस्य उष्णीकरणमात्रे लक्षणाम्थुपगमात्‌ ! 
ततल्वमसि'. इति वाक्यस्य जीवन्रह्मामेदप्रतिपादने. तास्पर्येडपि 
त्वस्पदवाच्यस्य तत्पदवाच्याभेदः प्रत्यक्षविरुद्ध इति तद्विरोधाय निष्कृष्ट- 
चैतन्ये लक्षणाम्युपगमाच । 


छोटे माषोंका पाक करे ) # इस विधिक्रा ताल यद्यपि कृप्णछोंके अन्नभूत 
अपणमें ही है, तथापि कृप्णलोंमें मुख्यपाकका सम्बन्ध--जो कवि रूप और 
रसकी परावृत्तिके प्रादुर्भावपस्थेन्त है, प्रत्यक्षविरुद्ध होनेसे--नहीं हो सकता है, 
इसलिए उसके अविरोधके लिए अ्पणशब्दकी उष्णीकरणमात्रमें लक्षणाका 
स्वीकार है । + और 'तत््वमसि' इत्यादि वाक्‍्योंका जीव और अह्मके अमेद 
प्रतिपादनमें तात्पय होनेपर भी, ल्वम्पद!” बाच्य जीवका “तत्यद! वाच्य ब्रह्मके 
साथ अभेद प्रत्यक्षविरुद्ध है, अतः उसके अविरोधके लिए विशिष्टरूप बाच्यसे 
(अर्थसे) अछग किये हुए केवल विशेष्यरूप चैतन्यमें लक्षणा | मानी जाती है। 


# प्रकृतमैं कृष्णलशब्दका अर्थ सुवर्शके विक्वारभूत माष किया गया है, ओर "कष्णले 
श्रपयेत्‌! इत्यादिने कृष्णलक्के अज्धमृत अपण (पाक ) का विधान किया जाता है। परन्तु 
कृष्णलका मुख्य पाक नहीं ह। सकता, क्योंकि रूपससपराजृत्तिपत्बन्त अधिश्रपणादि व्यापार 
अर्थात्‌ पूर्वके रूप और रस आदिके विनाशपूर्वक अन्य रूए और श्रस्य रस आदिकी उल्यन्तितक 
अधिश्ररण आदि व्यापार ही मुख्य श्रवशशब्दका अर्थ है। और इस पाककें साथ कृष्णलका 
बस्व॒तः सम्बन्ध नहीं हो सकता है, क्योंकि कृष्णलोमें अधिश्रयण (पाकानुकूल ब्यापार) आदिके 
करनेपर श्री रूपरसादिको परात्रत्ति वा प्रा देखा जाता है । 

+ 'कृष्णुलं श्रपवेत्‌' इस अुतिसे अपणका ही विचान दोत है, और वह अलच्से आधित मी 
नहीं है, क्योंकि ज्वालाधिश्रयण आदि क्रियारूत पराकक्रों है 'शरपण' शब्दमे विवक्षा है, इसलिए 
कृष्णलमें वह पाक हो सकता है। पू्रूपपराजत्ति या प्रादुर्भाव घात्वथ्थके अन्तर्गत नहीं दोनेसे उसके 
न रहनेपर भी कोई द्वानि नहीं है, करिस्तु कमलरूप पाकरका फल हह द्वितीयार्थ ही है, 
और जो फल होता है, वह विध् हीं होता है, इसलिए वह विधेयमव श्रपणात्मक मी 
नहीं है । इस अवस्थामें विवेयभूत श्रपणका कोई हृष्टफल न द्वोनेसे अद्ष्यर्थक ही पर्यवसन्‍्न 
होता है, अतः श्रुतिके तात्यनकरे विषधीभत अपणमें काई प्रत्यक्ष विरोध न होनेसे उसमें अपण- 
शब्दकी लक्षुणा करनः व्यर्थ है--इस प्रकार वदि किसीको शझका हो दो उसके लिए 'तत्वमंति! 
इत्यादिसे अन्य दशन्द कहते हैं । 

_ ताल यह है कि 'तत्वमसिः आदि जितने मद्गावाक्‍्य हैं, उम सबका तात्पर्य अखणड, 


«23 कक पक 2." 


श्दद्‌ सिद्धान्तलेशसंग्रद [ द्वितीय परिच्छेद 


अर्थवादातामपि प्रयाजायज्नविधिवाक्यानासिव स्व्रार्थश्रमितावनन्यार्थ- 

तया प्रमितानामेवार्ज्थानां प्रयोजनवशादन्याथतेति प्रयाजादिवाक्यवत्तेषा- 
५. ( कप 

मप्यवान्तरसंसर्ग तात्पयेमस्त्येव, वाक्येक्रवाक्यत्वात्‌। पदैकवाक्यतायासेच 


अभवादवाक्योंके भी --प्रयाज आदि अज्ञोंके विधायक वाक्योंके समोन-- 
स्वार्थ अवबोध होनेपर अन्य प्रयोजन न होनेसे प्रमित अर्थोंका ही किसी 
प्रयोजनवश उन अश्थवादोंमें अन्याभपरता है, अतः प्रयाज आदि वाक्योंके समान 
अर्थवादोंका भी अवान्तरपदार्यसंसगके बोधमें तात्पर्य है ही, अर्थात्‌ अर्थवाद 
वाक्योंका भी विधिके अन्वयके पूर्वकाल्में स्वरसतः प्रतीयमान देवताके 
विग्रह ( शरीर ) आदिके संसर्गमें भी अवान्तर # तात्पय माननेमें कोई विरोध 
नहीं है, क्योंकि वाक्यैकवाक्यता है अर्थात्‌ विधिवाक्योंके साथ अथवादवाक्योंकी 


एकरस चैतन्यरूप कस्तुके प्रतिपादनमेँ ही है, क्योंकि 'तमेवेक जानथ आत्मानम! (हे 
मुमुछु लोगों ! डसी आत्माको जानो, जिसमें यह समस्त जगत्‌ अध्यस्त है ) 'तमेव विदिल्वाइति- 
सृत्युमैतिः (डी प्रकृत पर श्रात्माको जानकर संसाररूप मत्युको तैर जाता है) 'एकथैवानुद्रषव्यम्‌? 
शास्त्र और आचार्यक्े उपदेशके बाद एकरूपसे श्रात्माको जानना चाहिए ) इस्यादि अनेक 
ऑश्रुतियौसे ३ क्तिके प्रति साघनभूत महाबाक्याय्के ज्ञानके प्रति केवल उक्त चैतन्यात्मक वस्तुका ही 
नियमन होता है, इस प्रकारकी बस्तुके बोधनमें ताल रखनेवाले महावाक्योंको जत्तक 
लक्ष्णा न मानी जाय, तत्रतक उक्त तत्ययेका निवोह नहीं हो सकता है, अतः उन महा- 
वाक्योंमें तालयेके अनुसार लक्षुणाका अम्थुपगम किया गया है, प्त्यक्षके साथ विशेधके परिहर- 
के लिए लक्षणाक्ष अम्युपगम नहीं किया गया है । ओर जो 'प्रत्यक्वविरोधके परिद्वरके लिए 
मद्दावाक्येंमें लक्षणाका स्त्रीकार किया गया है, इस प्रकार निन्रन्धोंमें व्यवहार होता है, वह 
क्लेबल इसी लिए होता है कि 'ततः और “लम! शब्दकी केवल चैतन्यमें लक्षणा स्वीकार करके 
वाक्‍्यार्थवेध माननेसे प्रस्यक्षके साथ विरोधका भी परिहार हो जाता दे । 

| ताल्ययोर्थ यह है कि 'समिघों यजति! इत्यादिते अवगत समिध्‌ , प्रवाज आदिका दशै- 
पूर्णमासके साथ अम्वथ अवश्य द्वोता है, क्योंकि उनका परत्पर उपजीव्य!/पज्जीवकभाव है, 
परत्तु 'समिधों यजतिः इत्यादि जितने अज्ञविभिवाक्य हैं, वे पहले स्वार्थक्री प्रमितिमें अन्यार्थ - 
हूपते अवश्य प्रमित होंगे, प्री उनका देश आदिके साथ सम्पन्ध होगा, दैसे दी अर्थवाद- 
वाक्य भी स्वार्थोशम पूर्वमेँ प्रमित होते हैं, अनन्तर उनका -स्वार्थश्ञानमात्रसे कोई फल न 
होनेके कारण विधेयके स्वावकलूपते विधिके साथ एकवाक्यताकी कल्पना करते हैं, इसलिए, 
अर्थवादवाक्योंका भी विधिके साथ अन्वयके पूर्वसे स्व॒ससतः प्रतीयमान देवताके शरीर आदिके 
संसर्गमैँ अवान्तर तात्य है + 


अत्यक्षसे श्ुतिका आवल्य-विचार ] भाषालुवादसदित श्८७ 


प्रमवान्तरतात्पर्यानःपुपगरादिति विवरणाचार्येन्यायनिणये व्यवस्थापनेन 
'यजमानः ग्रस्तरः” इत्यादीनामपि खुख्यार्थतास्परयप्रसक्तो प्रत्यक्षाविरो- 
घायेव लक्षणाउ्म्युपगमाच्च ! 

कथ्य तह श्रुतेः प्रावल्यम्‌ ? उच्यते--निर्दोपित्नात्‌ परत्वाच्च श्रृति- 
मात्रस्य प्रत्यक्षात्‌ प्रावल्यमित्युत्सगं:, किन्तु श्रुतिब्राधितमपि प्रत्यक्ष कथ- 


एकवाक्यता है, परदेकवाक्यतामें # ही अवान्तरतापरयका अभ्युपगम नहीं 


माना जाता है, ऐसी विवरणाचार्यने न्यायनिरयमें व्यवस्था की है, अतः 'यजमानः 
प्रस्तरः” इत्यादि वाक्‍्योंका मुख्य अर्थमें तात्पर्यकी प्रसक्ति होनेपर प्रत्यक्षके 
साथ विरोध होगा, अतः उसकी निवृत्ति करनेके लिए हीं लक्षणा मानी गयी है। 
तब अति प्रबछ कैसे होती है ? निर्दोष होनेसे और प्रत्यक्षकी अपेक्षा 
पर होनेसे, ऐसा कहते हैं। सम्पूर्ण श्रुति प्रत्यक्षकी अपेक्षा प्रबरू 
है, यह नियम उत्सग--सामान्य है, [ ताल यह है कि श्रुति और उससे 
मिन्न प्रमाणोंकी जहाँ परस्यर विप्रतिपत्ति ( विरोध ) होती है, वहींपर अति 
बलवती है और जहाँ श्रुतिबराधित प्रत्यक्ष प्रमाण अवकाशरहित होता है, 
वहाँ तिरवकाश प्रमांणसे श्रुतिका बाघ होता है, क्योंकि यह एक नियम है हि 
सावकाश और निरवकाशमें निरवकाश अ्रमाण ही बल्वान्‌ होता है, ) किन्तु 
अुतिसे यद्यपि प्रत्यक्षका बांध किया गया हो, तथापि उप्तकी उचित्त विषयके 


+ वाक्योेंके होनेपर ही वाक्योंकी विधिवाक्यके साथ एकव्राक्यता मानों गई है, 
कारण वाक़्योंका वाक्‍्यार्थमें ही स्वमावतः तात्यय है । पदोके झोनेपर ही एक 
वाक्यार्थके बोधनसे एकवाक्यता होतो है, अतः पदैकवाक्यता कहलाती है। इस पदैक- 
वाक्यतामम जो पदार्थ हैं, वे वाक्वार्थके समान अपूर्व नहीं है, अतः उनका अवान्तर तात्यर्य भी 
नहीं है। इसीसे रेवत्याघारक वारवन्तीयसामरूप विशेषणमेँ भी तातय॑ है, यह समझता 
चाहिए, क्योंकि स्वभावतः वाक्याथमेँ ही वाक्‍्यका ताले है, विशिष्टजेघिका ताल 
विशिष्टभावनामें है, अठः उसका विशेषणमैं भी तात्पय श्रर्थतः सिद्ध होता है। यदि विशिष्ट- 


विधिका तालर्य केवल विशेषणमें माना जाय, तो उसके विशिश्विषयकत्वको सिद्धि नहीं होगी, 


मीमांसकोंके यहाँ 'विशिष्टविघिका विशेषणमैं तालर्य नहीं है! इस प्रकारका व्यवहार प्रत्येकमें 
विशिश्विघिकी विषयता नहीं है, इसी तालर्यसे होता है। 'तात्प॑बिषयमें ही बेद प्रमाशनका 
जनक है इस प्रकारका नियम न्येयनिणंयमें विवरणाचार्यने भी माना है।अ्रतः यजमानः 
अस्तरः इसका प्रत्वरामेदमँ यदि तात्यय माना जाय, तो प्रत्यकुसे त्राचित होगा, अतः उसके 
साथ विसेघ न हो, इसलिए, उसकी लक्षणा मानी जावी है, यइट भाव है। 


जज की लि. नि कस कक आते 2 


श्दद सिद्धान्तलेशसंग्रह दितीय एर्च्छेद: 


खित्‌ स्वोधितविषयोपहारंण सम्मभावनीयस्‌, निर्विषयज्ञानायोगात्‌ । अत 
एवाउद्वेतश्रुतिविरोधेन तख्वावेदनात्‌ प्रच्यावितं सत्यलम्‌ अर्थक्रियासमथ्थ- 
व्यावहारिकविषयसम्पणेनोपपाथते | कि बहुना 'नेदं रजतम्‌! इति सबसिद्ध- 
प्रत्यक्षाधितमपि शुक्तिरजतप्रत्यक्षमनुभवानुरोधात्‌ पुरोदेशे शुक्तिसंमिन्न- 
रजतोपगमेन समथ्यंते, न तु तडिरोघेन व्यवहितमान्तरमससदेव वा रजत 


उपहारसे ( समर्पशसे ) उपपत्ति करनी चाहिए, क्योंकि जितने ज्ञान होते हैं, 
वे सब सविषयक होते हैं अर्थात्‌ प्रत्यक्षजन्य ज्ञानका कोई विषय नहीं होता, .तो 
उसके ज्ञानलकी व्यःहति होगी, इससे श्ञानकी उपपत्तिके लिए उस ज्ञानमें योग्य 
विषयक्री कछपना करनी चाहिए, यह भाव है ]। इसलिए अर्थात्‌ प्रत्यक्ष 
आदि ज्ञान अविषयक नहीं हो सकते हैं, इससे [ भाष्य आदि निबन्धोंमें] 
अश्वैतब्क्षका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियोंके साथ विरोध होनेसे [ द्वैतप्रपश्चमें 
तात्विकत्व न होनेके कारण द्वेतबोधक प्रत्यक्षमें ] तत्त्वावेदकरूप प्रामाण्यसे रहित 
सत्यत्वकी अर्थक्रियामें समर्थ व्यावहारिक विषयके समर्पणसे उपपत्ति करते हैं । 
अधिक क्‍या कहा जाय, & नेदं रजतम? ( यह रजत नहीं है) इस प्रकार 
बाधक प्रत्यक्षसे, जो सभीको सम्मत है, शुक्तिमें रजतका यद्यपि प्रत्यक्ष बाधित है, 
तथापि अमुमवके अनुसार पुरोवर्ती प्रदेशमें शुक्तिके साथ तादात्यापन्न रजतकी 
उत्पत्ति मानकर उस प्रत्यक्षकी उपपत्ति की जाती है, परन्तु रजतमें इदमथेके साथ 
अभिन्नत्वानुभवके विरोधसे अन्यदेशस्थ या ज्ञानाआर रजत विषय नहीं माता 
जाता है, ( तात्य्य यह है कि देशान्तरस्थ रजतको इदं रजतम! ( यह रजत है ) 
इत्याकारक अ्रमज्ञानमें विषय मांनेंगे अथवा ज्ञानकार रजतको विषय मानेंगे, तो 
इदं रजतम! इस प्रकार पुरोवर्ती प्रत्यय नहीं होगा अर्थात्‌ इदमर्थके साथ 
अमेदकी वह प्रत्यक्ष अवगाहन नहीं करेगा, क्योंकि देशान्तरमें रहनेवार 


# अद्वैंतश्रतित्राधित घठ आदिका प्रत्यक्ष निर्विषयक माना जाय, तो जैसे सम्पूर्ण व्यवद्वार: 
का लोपप्रसज्ञ॒बाघक है, वैशा शुक्तिरतत आदि पअ्रत्यज्ष निर्विषयक माने जानेपर 
बाघक नहीं है, क्योंकि कहींपर असत्‌ रजत आदिका मी भान माना गया है; तथापि 
सिद्धान्तमैं शुक्तिस्‍्जतस्थलमैं तास्कालिक रजतकी उत्तत्ति मानकर उसी रजतको शुक्तिरजत- 
प्रत्यक्षका विषय मानते हैं, क्योंकि निर्विषयक प्रत्यक्ष नहीं द्ोता है, इससे भुतिब्राधितर 
प्रत्यक्ष जहाँ निरकाश होता है, वहाँ उस प्रत्यक्ोसे भुतिका बाघ युक्त और छटिद्धान्तसम्मत है, 
अत: श्रुतिका प्राबल्य औस्सर्मिक है 


मै 22. 562 


अत्यक्षते श्रुतिका आवल्य-क्चार] आाषानुवादसहित श्द8 


विषय इति परिकल्प्यते। एवं च प्रस्तरे यजमानमेदग्राहिणो यावद्अक्म- 
ज्ञानमथक्रियासंवादेनाउनुवर्तेमानस्य॒प्रत्यक्षस्थ प्रातिमासिकविषयत्वास्युप- 
गमेनोपपादनायोग।द्‌ यजमानः प्रस्तरः हति श्र॒तिबराध्यत्वे सर्वथा निर्विष- 
यत्वं स्यादिति तत्परिहदाराय उत्सगमपोच श्रुतिरेव तत्प्िद्थधिकरणादि- 
प्रतिशद्तिप्रकारेशाउन्यथा नीयते | 

न॒वचाउद्देतशतिप्रत्यक्षयो रिव इह॒श्रुतिप्रत्यक्षयोस्तासिकव्पावहारिक- 


रजत और ज्ञानाकार रजत पुरोवूती (सामने ) नहीं हो सकते हैं, 
इससे इदमथसम्भिस्तत्वका विरोध होगा यह भाव है, ] विरोधके रहते अन्य 
प्रमाणोंसे श्रुतिका बाघ होना न्यास्य है, इसलिए ब्रह्मज्ञन जब तक न, हो तब 
हक अर्थकियामें समर्थ मेदविषयकल्वरूपसे अनुवतेमान यजमान और अ्रस्तरके 
परस्पर  मैदको ग्रहण करनेवाले प्रत्यक्षकी, प्रातिमासिकविषयक मानकर, 
उपपत्ति नहीं कर सकें हैं, अतः परस्पर अर्थात्‌ कुझमुष्टिमं यजमानका “मेद: 
अंहण करनेवाले प्रत्यक्षका 'बजमानः प्रस्तरः” इत्यादि श्रुतिसे बाध किया जायगा 
तो सर्वधा # उक्त प्रत्यक्ष निरवकाश हो जायगा, अतः उक्त प्रत्यक्ष निरवकाशस्कके 
परिहारके लिए उक्त स्रामान्य नियमक्ा बाध॑ करके श्रुतिको ही + “ तत्सिद्धिः 
अधिकरणमें प्रतिपादित प्रकारसे गौण मावना चाहिए | 
यदि शक्का हो कि अद्भैतश्रुति और प्रत्यक्षका. परस्पर विरोध होनेपर " 

जैसे श्रुतिका विषय अद्वैत पारमाथिक माना जाता है और प्रत्यक्षका विषय 
व्यावहारिक द्वैत माना जाता है, वैसे ही प्रकृत स्थरूमें भी 'यजमानः प्रस्तर/ इस 
श्रुति और प्रश्मक्षका--यनमान और प्रस्तरका पारमार्थिक अमेद और व्यावृद्यारिक 


# प्रस्तरमें ( कुशमृष्टिम ) यजमानमेदविष्रमक प्रत्यक्ष॒ ग्रातिमासिक मेंदविषयफ “नहीं 
हो सकता है, क्योंकि अ्ह्मह्ानके बिना डश्का बाध नहीं होता है, ब्यावह्ारिक भेद भी ड्सका 
विषय नहीं हो सकता, क्योंकि उसका खंडन आगेके अन्यमें ही झोनेवाला है। यदि प्रास्सार्थिक 
भेद माना जाय; तो अद्वैतभुत्िके साथ विरोध होगा, इसलिए वह निरबकाश होगा, श्रक्त 
“वजमानः प्रस्तर: उसको गोण मानना पड़ता है, यह भाव है। 

$ तत्सिद्धि अधिकरणका सूत्र है--/तत्सिद्धिजातिसारूप्पप्रशंसाभूमलिज्लसमवाया इति 
गुणाश्रयः' [ पू० मी० १४२३ ] यद्यपि इतना बढ़ा यून एक ही है, परन्तु 'तत्सिद्धि,, जाति? 
इत्यादि विभागश: उपलब्धि केक्ल ब्याख्यासौकपोर्थ ही है, 'परिधिपरिधान! आदि यम्ममानके 
कार्यकी कुशमुष्टिसे ( प्रत्तरस्े ) सिद्धि होती है, श्रतः 'वजमान' शब्द गौणीइत्तिसे प्रस्तरका 
स्वावंक है, यह भाव है । 

३७ 


जिन 62 4 कक हर 


इेह5 सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


विषयल्लोपसमेन प्रत्यचोपपाद्न कहुँ सक्पम्‌। अ््मातिरिक्ततकलमिध्याल- 
प्रंतिपादकपड विधतात्पयलिज्लोपपत्नानेकश्रुतिविरुद्वेन एकेनार््थवादेन प्रस्तरे 
यजमानतादास्म्यस्प तास्विकस्य प्रतिपादनासम्भवात्‌ | एवं 'तत्वम्सि! वा- 
क्यैन ल्वंपदवाच्यस्थ सर्वज्ञलामोक्त्त्वाकेस्वादिविशिश््रद्सरूपल वो धने 
तत्राउसबंडत्वमोक्तलवादिपत्यक्षमत्यन्त॑ निरालम्बन स्पादिति तत्परिहाराय 
अइक्लारशवलितस्प भोकत्वादि, ततो निष्कृष्टस्थ शुद्धस्य उदासीनत्रह्म" 
स्वरूपसम्‌ इति. व्यवस्थामाश्रित्य भागत्यागलक्षणाउउश्रीयते । एवं 
० न मनन मसलन + न पार 
भेद क्रमशः--विषय हैं, इस प्रकार मानकर भी प्रत्यक्षका उपपादन कर सकते हैं! 
तो यह शक्ल युक्त नहीं है, क्योंकि छः प्रकारके उपक्रम आदि तालपबेके बोधक 
प्रमाणेसि युक्त, ब्रह्मसे अतिरिक्त समस्त संसारकें मिथ्यात्वका प्रतिपादन, करने 
याली अनेक श्रुतियोंके साथ अत्यन्त विरुद्ध एक * अर्थवाद्रवाक्यसे बजमाम और 
प्रस्तरके तात््विक अभेदका प्रतिपादन नहीं हो सकता है। इसी प्रकार 
“तत्वमसि/ + इत्यादि वाक्यसे ल्शब्द! के वाच्य जीवमें सर्वश्त्व, अमोफृतय, 
अकर्दृत्व आदिसे युक्त अद्रूपताका बोधन करनेमें उत्त जीवमें असर्वज्ञत्व, 
मोक्तृत्व आदिका जो प्रत्यक्ष है, वह अत्यन्त निरारम्त्र होगा, मं क उसके 
परिद्वारके लिए अहंड्वारसे उपहित अर्थात्‌ अन्तःकरणसे विशिष्ट चैतन्यमें 
भोक्तूत्रादि और उससे रहित झुद्धेमें उदासीन अहास्वरूपता है, इस प्रकारंकी 


# यदि इस स्थलमें कोई शह्का करे कि यजमान और प्रस्तरका व्यावह्वारिक अमेद ही श्रुतिसे 
बोधित झेल है, इससे व्यावहारिक अमेदप्रति दक श्रुठिसे बाधित मेद्परत्यक्ष भी व्यावहारिक 
भेदविषयक ही होगा, वो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि समानसचाक भेद और अमेद एक 
जगह नहीं रहते हैं, श्रोर भुतिते प्रस्तर और यजमानका प्रात्तिमासिक अमेद भी बोधित नहीं 
होता है, क्योंकि शुक्तिमेँ रजतके अमेदके समान प्रस्तरमँ यज्रमानके अमेदका किसीसे अइण 
नहीं होता है। 

+ 'तत्यमत्ति! इस वाक्यसे किश्विज्शत्व आदि घर्मोड़े युक्त चैतत्याव्मक जीवमैं उससे विदद्ध 
सर्वश्लवादिसे युक्त चैतन्यात्मक ब्ह्मकें साथ धदातन अमेदका प्रतिपादन ह्वोता कै इसके 
अनुरोधसे यदि जीव सर्वेकत्वादि धर्मोका अज्ञीकार किया जाय, तो असरववज्ञव्वादिरूप 
सेसारका अवमाही प्रत्यक्ष विर्द होगा, अतः सांसारिक निरवकाश प्रत्यक्षते भुतिका बाघ काना, 
चाहिए, और वह बाघ विशेष्य चैतन्यांशमात्रक सक्ोचरूप ही है, यज्ञमानः प्रस्तरः 
इत्यादिके समान सर्वथा मुख्याथेका त्याग करके मौण अर्थकों कल्मनारूप नहीं है, यह भाव है। 


कट 


अत्यक्षस श्रुतिका आवल्य-विचार] आाषालुवादसहित . २६१ 


'कृष्णलं श्रपयेद” * इत्यादावषि प्रत्यक्षस्थाउत्यन्तनिर्षिषयत्वप्रसक्तो तत्परि- 
हाराय श्रुता लक्षणां उष्णीकरणे | 'नेह नानाउस्ति किश्वेन! हत्यत्र 
प्रत्यक्षस्थ कथशख्िद्धिययोप्णदनसम्भवे तु न प्रबलायाः श्रुतेर्यथानयन- 
मिति न कश्रिद्प्यव्यवस्थापसंज्: । 

अथवा . कष्छुलेउशक्त लक्षण. श्रपयेदिह । 

व्यवस्थेत्व॑ विवरत॒कार्तिके. समुदीरिता ॥ ११ ॥ 


अथवा ऋष्णलके पाकर्षे किसीकी सामथ्य न होनेसे 'अ्रपयेत! की उष्यीकरणमें 
लक्षणा मानी जाती है, इस प्रकार विवरणवार्तिकर्म व्यवस्था कह्दी गई है। 


व्यवस्थाका आश्रयण करके भाग-त्याग रक्षणाका # आश्रयण किया जाता है। इसी 
प्रकार कृष्णरू श्रपयेत्‌? इत्यादि+ स्थलोमें भी प्रत्यक्षकी निर्विषयता प्रसक्त होनेसे 
उसका परिहार करनेके लिए श्रुतिमें 'श्रपयेत! की केवल गर्भ कुनेमें छक्षणा की जाती 
है। 'तेंह नानाउस्ति करिल्वन! (अक्षमें कोई द्वैत है ही नहीं) इत्यादिमें यदि_ किसी 
प्रकारसे भी प्रत्यक्षेक सविषयकत्वका उपपादन कर सकते हें, तो प्रबलश्रुतिकी 
लक्षणा नहीं मानती चाहिए, इस प्रकार से कोई अव्यवस्था प्रसक्त नहीं है । 


& 'तत्वससि! इस महावाक्यमें 'लवम! शब्दका अर्थ है--अन्तःकरणविशिष्ट चेतन', 
इसमैं दो माय हैं-एक विशेषण ओर दूसरा विशेष्य, उनमें से डिशेषण भागका--अन्तःकर 
णांशका-व्याग करके चैतन्यमात्र विशेष्य दलका परिग्रहण करना चाहिये। वैसे ही 'ततर 


शब्दके--मायाविशिष्ट चैतन्यरूप अर्थमें मी दो भाग करके विशेष्यमात्रमेँ ही लक्षणा करनी 
चाहिए, छ भाव है। 


+ 'कृष्णलं अपयेत्‌” इस श्रुतिके अलसे कृष्णलेमैं रूपरसादिकी पराइत्तिके प्रादुर्भाव पर्यन्त 
पाक माना जाय, तो उनमें अपणाभावका जो प्रत्यक्ष होता है, उसका कोई विषय ही नहीं होगा । 
और कृष्शलोंमें अतुभूयमान जो अ्रपणका अभाव है, बह पारमार्थिक नहीं है, क्योंकि श्रद्वैत- 
अतिके साथ विरोध होगा, अतः व्य|वहारिक ही मानना होगा, इससे श्रुतिद्वारा उक्त श्रपण 
मी व्यावहारिक मानना होगा | इस परिट्थितिमें कृष्णलोमें व्यावह्वरिक श्रपणका अभाव कैसे 
रहेगा ! और उसे प्रातिमासिक भी नहीं मान सकते हैं, क्योंकि उसका व्यवहारकालमैं बाघ नहीं 
द्वोत है, अतः अपणभावका प्रत्यज्ञ अवश्य निर्विषयक होगा, श्रत: अ्रपणक्री उष्णौकरणपें 
( अर्थात्‌ कृष्णलॉको केवल अग्निसे गर्म करनेमें ) ही लक्षणा करनी चाहिए। इसी प्रकार 
'सोमेन यजेत' इत्यादि स्थलमैँ भी सोम और यागका अमेद प्रत्यक्षसे बाधित है, श्रतः 
मत्वर्थमें लक्षणा करनी चाहिए, यद्ट भाव है| 


| दैतमें मिथ्यात्वका प्रतिषादन करनेवाली श्रुतियोंके और द्वैतमें सत्यलग्राही प्रत्यक्षके 


6.2: 2 लक ८2 + 


अत्यक्षसे श्रुतिका प्राबल्य-विचार] माषासुवादसद्ित २६३ 


श्र सिद्धान्तलेशसंग्रद [ द्वितीय परिच्लेद 


>> -न्‍वी या _-_ततत तन नचततततनतततता 

अथवा 'कृष्णल अपयेद' 'सोमेन बजेतः इत्यादी न ग्रत्यचा- 
जुरोधेन लक्षयाभ्रवणम्‌ , किन्तु अलुष्ठानाशकत्या | नहि कृष्ण उच्णी- 
करणमात्रमिव झुखूष४ पाकोउ्छुष्ठात शकक्‍्यते | न वा सोमद्रव्यकरणकी 
याग इंब तदभिन्नो यागः केनविदनुष्ठातु शक्यते | न चाए्लुष्ठेयवालि- 
मतस्थ प्रत्यक्षविरोध एवाउलुष्टानाशक्तिरिति शब्दान्तरेण व्यवददयते इ्वि 
वाच्यम्‌ । 'शशिमण्डल कान्तिमत्‌ हुर्याद इति विधो अलुष्ठेयल्वामि- 
मसस्य शशिमण्डले कान्तिमत्त्स्प प्रत्यक्षाविरोधेउप्युदुठ्ानाशक्तिदशनेन 
तस्यास्तती मित्नखात्‌ ; तथा च॑ तंत्र तत एव सक्षणाउन्यसतर । 
नमन अपन सनम स्टन नमन नमन 

# अथवा क्रृष्णछ॑ श्रपयेत! और 'सोमेन यजेत” इत्यादि स्थलमें प्रत्यक्षके 
अनुरोधसे लक्षणाका आश्र्रण नहीँ करते हैं, किंतु [ सुख्याथेक माननेसे | 
अनुष्ठान ही नहीं हो सकता है, अतः लक्षणाका आश्रयण करते हैं, कारण क्रि 
क्ृष्णरमें ( सुवरमाषोंमें ) उप्णीकरणके सिवा मुख्य पाक नहीं कर सकते हैं, 
[ इसी प्रकार सोमेन' इत्यादिमें मी सोम और यांगका अमेद नहीं हो 
सकञ है] तथा सोमद्रव्य है. उपकरण जिसमें, ऐसे यागके समान 
सोमद्रव्यसे अमिन्न यागका कोई पुरुष अनुष्ठान नहीं कर सकता 
है। यदि शह्ढा हो कि अनुष्ठेबलेन जो अमिमत है, उसके साथ प्रत्यक्ष- 
विरोध ही शब्दान्तरसे 'अनुप्ठानी अशक्ति' कहछाता है? तो यह शक्ल 
युक्त नहीं है, क्मोंकि 'शशिमण्डल॑ कान्तिमत्‌ कुर्यात्‌' ( चन्द्रमण्डलको 
कार्नितियुक्त बनावे ) इस विधिमें अशुष्ठेयलवरूपसे अभिमत जो चन्द्रमण्डलमें 
कान्तिमल.( कास्ति ) है, उसमें प्रत्यक्षविरोध न होनेपर भी अनुष्ठानकी 
अश्नक्ति दिखती है, अतः यह स्वीकार करना होगा क्रि प्रत्यक्ष-विरोध और 


तस्मादपच्छेदन्याया दितिद्वस्य-भसतिकलीयस्त्वस्थ न कथ्रिद्‌ बाघ इति। 
अथ कृथमत्रापच्छेदल्यायप्रवत्ति १ उच्यते--यथा ज्योतिशेमे 
बहिष्पवमानाथ प्रसर्पतामद्वातुरपच्छेदे सति 'यदुद्वाताअ्पच्छियरतादक्षियं 


अनुष्ठानाशक्ति दो अलग-अलूग पदार्थ हैं। इसलिए 'सोमेन यजेत/ इत्यादियें 
अनुष्ठावकी अशक्ति ही रक्षणाके स्वीकारमें बीज है । इससे अपच्छेदन्यायसे 
सिद्ध श्रुतिके प्रावल्‍्यके साथ कोई विरोध या बाघ नहीं है + ! 

अब शक्ल होती दे कि प्रकृतमें मपच्छेद न्‍्यायकी प्रवृत कैसे होती दै 
कहते हैं---ज्योतिष्टोम यागमें वहिष्पवमानके # छिए जाते हुए ऋत्विजोमें से 
यदि डद्गाताका अपच्छेद (विच्छेद) हो जाय, तो 'बदुद्गाताअपच्छिद्रेत्०' 7 
( बदि उद्गाताका विच्छेद हो, तो दक्षिणाके विगा उस बांगकों करके फिर उस 
यागको करे ) इस श्रुतिके देखनेसे उद्गाताके विच्छेदनिमित्तक प्रायश्वित्त करनेका 


+अनुशानकी अशक्तिसे ही लक्षणाका आश्रयण करनेसे और प्रस्यक्षविरोधसे 

लक्षणा न माननेसे भुतिसे प्रत्यक्षका प्राबल्य सिद्ध नहीं होता है, आगमसे बाधित गगन- 
तैल्य आदिके प्रत्यक्ष बतलाये गये हैं, अतः आगम ही प्रबल्न है, यह औच्सर्गिक है, अर्थात्‌ 
आधित होनेपर उत्तका त्याग किया जायगा, अतः यदि प्रत्यज्षणे आगम बलवान होगा, तो 
ध्यज्ञमान और प्रस्तरका' परत्पर अमेद हो जायगा, इत्यादि बाघोंका प्रतज्ञ, जो पहले श्राशंकित 
था, अत्र नहीं है, यह भाव है। 

# बहिष्पवमाननामक स्तोत्र है और वह स्तोत्र 'डपास्मे॑ यायता नरः, दविद्युतत्वा 
रूचा', 'पवमानस्थ ते कबे” इत्यादि तीन सूक्ीके गानसे साध्य ड्वै। 

| बहिध्विवमान स्तोत्रके लिए एक दूसरेका कच्छ पकड़ करके जाते हुए. ऋत्वजञोंमें से यदि 
उद्भाताका चिच्छुद हों जाय, तो जिस यागका आरम्भ किया है, उसको दक्षिणाके विना 
समाप्त करके यनमानकों पुनः उस यागका आरम्भ करना चाहिए। यदि प्रतिहताका विच्छेद हो 
जाय, तो यजमानक़ो सर्वत्व दक्षिण दे देनो चाहिए । ये दो बिदद्ध प्रायश्रित्त धुननेमैं श्राते हैं, 
एक तो अदक्तिणापूर्वक् यागकी समाध्ति और ( पुनः याग ) और दूसरा सर्वश्वदानपूर्वक 
यागकी समाप्ति | इस अवस्थामें यदि ऋ्मसे दोनोंका विच्छेद हो जाय, तो कौन सा प्रायश्चित्त 
करना चाहिए, क्योंकि विरुद्ध प्रायश्रित्तोंका एक कालमें तो अनुछान नहीं हो सकता है, इसलिए 
क्या पूर्वनिमित्तक प्रायश्चित्त करना चाहिए या परनिमित्तक ? इस प्रकारका संशय झेनेपर निर्णय 
किया गया है कि पूर्वसे पर अलवान्‌ है, अर्थात्‌ अनन्तर होनेवाला ज्ञान पूर्बमे अप्रामाण्यका 
निश्चय करके होता है, जैसे शुक्तिमें रजतज्ञानके उत्तरमँ ज्ायमान 'नेदं रजतम! इस 
प्रकारका बाचज्ञान पूर्वज्ञनमैं अग्रामाण्यका मिश्चय करके हो प्रवृत्त दवोता है, वेसे ही पूर्वनिमिच्क 
प्राथश्चितसे उत्तरनिमित्तक प्रायश्रित्त बलवान्‌ होगा और डत्तर प्रायश्चित्तते पूर्वका बांध 
होता है, यह भाव है! 


विरोधस्थल्लमें श्रुतिसे प्रत्यक्षके बाधित दोनेपर भौ उसमें निरवकाशत्व नहीं है, । 
कल्पितद्वैत और तद्भतसत्ता आदिसे डपपत्ति हो सकती है, यह ताल है। 

& पूव के अन्यसे प्रत्यक्षसे श्रुतिके आधर्म अनेक उदाहरण दिखलाग्रे गये, परन्तु भ्रुतिसि 
प्रत्यक्षका बाध होता है, इसमैं अधिक दशान्त नहीं बतलाये गये, अ्र्यात्‌ एक ही बतलाया है। 
इंस अवस्थामें 'भतिकी अपेक्षा प्रत्यक्ष बलवान है! इसी उत्स्गक्ी सिद्धि हो सकती है, 
प्रव्यच्षसे भुति बलवती है, इसकौ सिद्धि नहीं दो सकती है--इस अ्रस्त्रससे अथक्को इस 
पह्को कहते हैं, यद भाव है । 
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4 सिद्धान्तलेशंसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


यज्ञमिष्ठा तेन पुनर्यजेत' इति श्रुतिनिरीक्षणेन जाता उद्घात्रपच्छेदनिमित्त- 
कप्रायथरित्तकर्तव्यताबुद्धिः पश्चात्‌ प्रतिहन्नेपच्छेद सति “यदि प्रतिहर्ताई- 
पत्छिधेव सर्ववेदसं दब्याद' इति श्रुतिनिरीक्षणेन जातया तदिरुद्धप्रति- 
हजपच्छेदनिमित्तप्रायश्ित्तकतंव्यताबुद्धया बाध्यते । 

एवं पूर्व घठादिसत्यत्वप्रत्यक्ष॑पस्या तन्मिथ्या्वश्रुतिजन्यबुद्धया 
बाध्यते । न चोदाहतस्थले पूर्वनेमित्तिककर्तव्यताबुद्ेः परनेमित्तिककर्त- 
व्यताबुद्धया बाधेडपि पूवेनेमित्तिककर्तव्यताजनक॑ शा यत्रोद्वातमात्रा- 
पच्छेद), उभयोरषि युगपदपच्छेदो वा, उद्घात्रपच्छेदस्थ परत्व॑ वा, तत्र 
सावकाशम्‌, प्रत्प्त॒तु॒अद्दैतश्र॒त्या बाघे विषकान्तराभावा जिरालम्बनं 


स्थादिति वेषम्यं शझ्ूनीयम्‌। यत्र घटादौ श्रुत्या बाध्य प्रत्यक्ष प्रवर्तते, « 


तम्रैब व्यावहारिक विषय लब्ध्वा कृतार्थश्य तस्थय परापच्छेदस्थले सर्वधा 
बाधितस्य पूर्वापश्छेदशास्त्रस्थेत्र विषयान्तरान्वेषशाभावाद्‌ , इद्दाउपि स्वे- 


मं आ2 20 कस 20% 04022: 422 22 की जन कर मन 
ज्ञान होता है, उसके बाद “यदि प्रतिहर्ता० ( यदि प्रतिहर्ताक्ा विच्छेद 
हो, तो सर्वस्व दान दे दे ) इस प्रकारकी शृतिके देखनेसे उत्पन्न हुई 


उद्बाताके विच्छेदनिमित्तकरतैव्यतासे विरुद्ध प्रतिहर्तके विच्छेदनिमित्तर प्रायश्वित्त- 


ऋर्तव्यबुद्धिसे प्राक्तन बुद्धिका बाध होता है। 

इसी प्रकार पूर्वमें घट आदिमें होनेवाछा संत्यवविषयक प्रत्यक्ष अनस्तरमें 
होनेवाले श्रुतिजन्य मिथ्यात्वविषयक बुद्धिसे बाधित होता है | यदि शझा हो कि 
पूर्वके उदाह्त स्थर्मे अर्थात्‌ जहां प्रथम उद्‌गाताका अपच्छेद हुआ है, उस 
स्थर्में प्रथमिक नैमितिकप्रायश्चित्तकरतव्यस्त झ्ञानसे पश्चात्‌ हुई नेमित्तिक 


क॒र्तव्यताका बोधक शाख--जहां केवछ उद्गाताका विभाग हुआ है, वहां अथवा _ 


एक कालमें दोनोंका जहां विच्छेद हुआ है, वहां अथवा जहां उद्गभाताका विच्छेद : 
पीछे हुआ है, वहां--सावकाश है और प्रत्यक्ष, तो अद्वेतश्ुतिसि बाघ होनेपर 
अन्य किसी विषय्के न दोनेसे, निरारूम्ब हैं, अतः वैषम्य है? तो यह भी 
शक्ढा युक्त नहीं है; कारण कि जिस घट आदियें श्रुतिसे बाध्य प्रत्क्ष प्रवृत्त होता 
है, उसी घट आदिमें व्यावह/रिक--व्ववहार करनेमें उपयुक्त--सत्तारूप विषय- 
की प्राप्ति करके कृताओ प्रलकक्षकों, जैसे पर अपच्छेदस्थलमें सर्वथा 
बाधित पूर्व अपच्छेद शाखको अन्य विषयकी अम्वेषणा करनी पड़ती है, वेसे 


00 


अत्यक्षते श्रुतिका आवल्य-विचार] अलझदते शरुतिका आवल्य-पिषारी भाज़ादुबादसद्धित रेड आफाजुवादसहित २६४५ 


अत्ययवेयत्ह्मसत्तायां सावकाशं प्रत्यक्षमिति वकक्‍तुं शक्‍्यत्वाब्च | 
4 यस्‍्थेफस्मित्नपि प्रयोगे क्रमिकाम्यां निमित्तास्यां क्रतोँ तत्तस्नेमिचिक- 
कर्तेव्यतयोबंदरफले श्यामरक्तरूपयोरिव क्रैमेणोत्पादाद रूपब्चानद्दयवत्‌ 
कर्तंव्यताज्ञानद्यमपि प्रमाणमेषेति न परेण पूर्वज्ञानबाधे अपच्छेदन्याय 
उदाहरणम्‌ । 
अत ण्वापच्छेदाधिकरणे ( पूर्वमी० अ० ६ पा० ५ अधि० १६-) 


प्रकृत्में अन्य विषयकी अन्वेषणा नहीं करनी पड़ती है। और इस स्थढमें भी 
# सम्पूर्ण प्रतीतिमें वेध्य अह्मपतत्तरूप विषयकों लेकर प्रत्यक्ष सावकाश है। 

कोई छोग कहते हैं कि जैसे एक बदर ( बेर ) के फल में क्रमशः 
पड़ले हरा रूप उत्पन्न होता है, अनन्तर पाकवशात्‌ पूर्वरूपके नाशके बाद 
पीछा या रक्तरूप उत्नन्न होता है, और दोनों रूप कालमेदसे प्रामाणिक 
हैं, बेसे ही एक ही क्रतु ( याग ) के प्रयोगमें क्रमशः उत्पन्न हुए निमित्तोंसे 
( अर्थात्‌ उद्बाताके अपच्छेद और अ्तिहतकि अपच्छेदरूप निमित्तोंसे ) तत्‌- 
तत्‌ प्रायश्वित्त कर्तव्यताओंमें दो ज्ञान भी प्रमाण ही हैं, अतः परज्ञानसे पूवज्ञानके 
बाधमें अपच्छेदन्याय उदाहरण नहीं हो सकता है। 

इसी अपच्छेदाधिकरणमें “नैमित्तिकशाखका ( किसी निमित्तको लेकर 
प्रवृत्त हुए शाखक्ो नैमित्तिइ शाखर कहा जाता है ) यह अभे है---निमित्तके 


+ ब्रह्ममें पारमार्थिक सत्ता है, घट आदियें व्यावहारिक सत्ता है और शुक्तिरजतमेँ प्रातति 
भासिक संता है, इस प्रकारकी तीन सत्ताश्रोके स्वीकारपच्मेँ घटादिसत्ताके प्र्यद्के लिए 
किसी विषयान्तरकी अन्वेषणा करनी नहीं पड़ती है, क्योंकि घट आदिम विद्यमान व्यावहारिक 
सत्ता ही उस प्रत्यक्षकी विषय हो सकती है, और “एक ही सर्वत्र सता है! इस पद्षमें व्यावहारिक 
और प्राविमासिक सत्ताके न रइनेते घयादिसत्तप्रत्यकक्का श्नन्य विषय खोजना होगा। जैसे कि 
उत्तर कालमैं उत्पन्न विरुद्ध अपच्छेदसे बाधित पूर्वापच्छेद्निमित्तक प्रायश्चित्त अपने 
विषयकी अन्वेषणा करता है, परत एकसत्तावादियोंके मतसे मी कोई विरोध नहीं है, 
कारण कि घयादिद्वे तससवप्रत्यक्ष घटादिमेँ लत्ताके न रहनेपर भी निसबकाश नहीं है; क्योंकि 
अ्रधिष्ठान सत्ताकों लेकर उस प्रत्यक्षकी सावकाशता हो सकती है। इसलिए कहते हैं “इहापि' 
अर्थात्‌ “एकउत्तापत्षमँ मी संसारमें जिठने प्रत्यव मनमें स्कुरित होते हैं, उन सबमें सद्‌ 
बस्तुकी स्फूर्ति है, अतः सभी जगतूकी लत्ता स्ेप्रत्ययवेद्य है ओर वह सभीके अधिष्ठानभूत बह्मकी 
ही सत्ता है, उठसे अ्रतिरिक्त नहीं है, क्योंकि श्रतिरिक्त' सचा मोननेमें गौरव है यह भाव है। 


2 कम अजब कक 2. 


९६ सिद्धान्तसेशसग्रद [ द्वितीय परिच्छेद 
चिन्ता +-7- ते व 


“नेमित्तिकशास्त्रस्य हायसर्थ:--निमित्तो पजननात्‌ प्रामन्यथाकर्तव्योडपि 
क्रतुनिभ्ित्त सत्यन्यथाकतेब्पः इति शाख्रदीपिकावचनमिति, तनन्‍न; 
अज्लस्य॒सतः कर्वव्यत्वमू ।न च पश्चाद्घाविप्रतिदर्णपच्छेदबति ऋतौ 
पूवेइतो द्वात्रपच्छेदनिमित्तकस्प प्रायश्चित्तस्याउज्लत्वम स्ति । आहवनी यशास्जस्य 
पदहोमा तिरिक्तहोम विषयत्ववद्‌ यद्युदूगाताउपच्छियेत' इति शास्त्रस्य पश्चा- 
ड्वाविप्रतिहर्पच्छेदरहितकरत॒ुविषयलात्‌ | 
उक्त हि न्‍्यायरत्नमालायामू-- 
साधारणस्थ शास्त्रस्य विशेषविषयादिना । 
संकोच: क्लप्रूपस्य ग्रापबाधोडमिधीयते ॥* 


उतन्न होनेके पूर्वमें अन्यरूपसे अर्थात्‌ उत्तरकारमें उत्पन्न होनेवाले 
प्रतिहतकि आपच्छेदके पूर्वमें अदक्षिणारूपसे किया जानेवाझ भी यज्ञ 
निमित्ते आ जानेपर अन्य रीतिसे अर्थात्‌ अनन्तर प्रतिहतके विच्छेद 
होनेपर सर्वस्वदक्षिणारूससे क्रिया जाता है! इस प्रकारका झ्ञास्रदीपिकाकारका 
वचन भी उपपन्न होता है। परन्तु यह सब कल्पना असकह्ृत है, क्योंकि 
[ विरुद्ध प्रकारसे जहां अपच्छेद हुए हैं, वहां यदि ] पूर्व नैमित्तिककर्तव्यता 
कऋतुके प्रति अज्ञ हो, तो उसमें कर्तव्य आ सकता है, परन्तु क्तुके प्रति 
उम्के अड्नलमें प्रमाण नहीं है, अतः पूर्वकी प्रस्ति हो ही नहीं सकती है। 
और पश्चात्‌ काल्में उत्पन्न होनेवाले प्रतिहतकि अपच्छेदवाले ऋतुमें पूर्वकालमें 
उल्न्न उद्बाताके अपच्छेदसे हुए प्रायश्वित्त अह्न नहीं हैं ]! # 'आवहनीये जुद्दोति! 
इस आवहनीयशाखकी पदहोमातिरिक्त होममें ही जैसे विषयता है, वैसे ही 
यदि उद्घाता विच्छेद करे! इत्यादि शाख््री भी पीछे कारलुमें होनेबाले 
प्रतिहर्ताके अपच्छेदसे शूत्य कतुमें विषयता है । 

न्यायरलमालामें ऋहा भी है-- 

साधारणस्य शास्स्य ० प्रत्यक्षसिद्ध और होममाज्रमें प्रवृत्त साधारणशासत्र 
आहवनीये जुहोति! ( आवहनीय अश्निमें होम करे ) इत्यादिका परे जुहोति! 
( गौकें सप्तम पादविक्षेपमें [ सप्तम खुर जहां पड़ा हो, उसमें ] होम करे ) इस 


के आइवनीये जुश्ेति! इस शास्त्रका 'पदे जुह्योति! इत वाक्यपे संकोच होता है, इश्रोकों 
प्राप्तयाघ कहा जाता है, इसका आगमेके न्‍्यायरल मालाके श्लोकमें विचार किया जायगा । 


लक न 


अत्यहासे भूतिका ग्वल्य-विचार] भाषालुवादसहित २६७ 


इति उक्तलच्षसप्राप्बाधविवेचने, तत्रेव सति शाख्राथों भवति, पश्चा- 
ड्वाव्युद्वात्रपच्छेंदविधुरप्रतिह्रपच्छेदवतः. कऋतोस्सबबेदसदानमज्ञम्‌ , एव- 
मद्गात्रपच्छेदेउपि द्रष्टव्यम्‌! इति। 

यत्तु शाब्नदीपिकाव चनमुदाहतम्‌ , तदपि--तिनो त्पश्नमपि पू्वप्रायश्रित्त- 
ज्ञानं मिथ्या भबति, बाधतरितत्वादू , उत्तरस्यथ तु न किश्विद्बाधकमसित! इति 
पूर्बकतंव्यताबाध्यल्वप्रतिपादकग्रन्थोपसंहारपठितललादू..._ निमित्तोपजननात्‌ 
प्राइविमित्तो पजननं॑ विनानिमित्तोपजननाभावे सति अन्यथा कतेव्यो- 


विशेषविषयक झाखसे संकोच होता है अर्थात्‌ पदड़्ोमातिरिक्त स्थलूमें 
आवहनीय होम करे, इस प्रकार जो संकोच होता है उसे प्राप्वाध कहते 
हैं। तात्ययाथ यह हुआ कि इस स्थानमें जैसे सामान्य शाखका विशेष झाख 
बाबक है, वैसे ही सामान्य श्ास्तरोंपे भी किसी विषयममें विरोध दोने१र पूर्वकालमें 
प्राप्त नेमित्तिकशाखका उत्तरकालमें प्राप्त नेमित्तिकशाखसे बाध होता है, 
जैसे कि विरुद्ध अपच्छेदनिमित्तकशासत्रोंप । इससे इलोकत्थ विशेष 
विषयादिमें पठित आदि शब्दसे परशाखर' आदिक़ा संग्रह होता है, बह 
बात इलोकर्मे उक्तलक्षण प्राप्तबाधके विवेचनके अवसरपर कड्ी गई है | अपच्छेद 
स्थरुमें उत्तरज्ञानसे पूर्वज्ञानका बाघ होनेपर उक्त नेमित्तिक शाखका यह भमि- 
प्राय छ्लेठा है क्लि उत्तकारूमें होनेवाले उ्द्गाताके अपच्छेदसे रड्धित प्रतिदृर्ताके 
विच्छेदसे युक्त क्रतुका सर्वस्तदान जन्न है और पश्चातकालमें होनेवाले 
प्रतिहज्ञकि अपच्छेदसे रहित उद्गाताके विच्छेदसे युक्त ऋरतुक्ी दक्षिणाके 
बिता समाप्ति करना अज्ञ हैं--यह ध्यान रखना चाहिए | 

जो कि पूर्वमें शाखदीपिक्ाकार ( पाथसारथि मिश्र ) कः 'नेैमित्तिकश्नस्या 
इत्यादि वाक्य उदाहरणरूपसे दिया गया है, वह भी--पूर्वकालमें प्रदुत्त 
नैमित्तिकशास्त्रसे उत्पन्न होनेपर मी प्राक्तनप्रायश्रित्तज्ञान उत्तर नेमित्तिक 
शास्त्रते बाधित होनेसे मिथ्या दी होता है, और उत्तरकालमें उत्तनन्‍्न हुए 
प्रायश्चित्त ज्ञातका कोई बाधक नहीं है, इस प्रकार पूर्वकर्तव्यताम वध्यलक्ा 
प्रतिबादन करनेवाले ग्रन्थके उपसंहारमें पढ़ा गया हैं, अतः निमित्तड़ी उत्त्तिके 
बिना अर्थात्‌ निमित्तके उत्पन्न न होनेपर अन्यरूपसे भी कर्तव्य है इस प्रकार- 

श्घ हि 


श्ह््द सिद्धान्तलशसंग्रद [द्वितीय परिच्छेद 


आ्पीति--इत्वाचिन्तामात्रपरम्‌ू | न तूत्तरनिमिच्तोपजननाशपाक्पू्वनैमित्तिक- 
] है. जो कप प 
कर्तव्यता वस्तुत आसीदित्येवंपरम्‌ , पूर्वग्रन्थसन्दर्भविरोधापत्तेः | 


अत्वाचिस्तापरक है, उत्तरनिमित्तके उत्पन्न होनेसे पूर्व उसमें वस्तुतः कर्तव्यता 
थी, इस अर्भका प्रतिपादक वह ग्रन्थ नहीं हैं, क्‍योंकि ऐसा माननेसे पूर्व 
ग्रन्थके साथ विरोध. होगा #। 


# शास््रदीषिकाकारका वचन. 'नैमित्तिकशास्रस्य० ( निर्शयसागरसुद्रित पुस्तकमें 
शात्नदीपिकाम 'नैमित्तिकशास्नाणां ह्यमर्भ:' ऐसा पाठ उपलब्ध होता है, और इस अन्थर्म 
“नैमित्तिकशास्रस्यः इत्यादिखू्पसे पाठ उपलब्ध ह्वोता है, श्रतः अन्य पुस्तकोमँ कदाचित्‌ 
एकबचनान्‍्त पाठ भी ह्वोगा, यह ज्ञात होता हैं ) इत्यादिका उपन्यास इसलिए किया गया है कि 
दो रुपज्ञानके समान श्रर्थात्‌ एक ही घटमें क्रमिक रूपद्यशान जैसे प्रामाणिक है, दैसे एक 
ही क्त॒र्त क्रमिक नैमित्तिकप्रायश्चित्तद्ययज्ञान भी प्रामाणिक हो सकते हैं, अतः पूर्वसे परका 
बाघ या परसे पूर्वका बाध करनेकी चिन्ता ही नहीं हो सकती है। इसपर सिद्धान्ती कहते हैं 
कि नहीं, उक्त अन्थका आपके मतानुसार अर्थ नहीं है, प्रत्युत उसका अमिप्राय कुछ दूसरा 
ही है। 'नैमित्तिकशास्रस्य! इत्यादि वाक्य उपसंहारभागमैं पठित है, इसलिए. उसका अभिप्राय 
उपक्रम अन्यके अनुसार ही होगा और उपक्रमस्थ वाक्य है--तेनोत्यज्षमपि! इत्यादि ॥ इसका 
तात्ययार्थ यह है कि पहले शह्ला की गई कि जिस स्थल में क्रमिक उद्घाता और प्रतिदर्ताका 
विभाग हुआ हो, वहाँगर पूरवनिमितक ही प्रयश्रवित करना चाहिए, क्योंकि उसका कोई विरोधी 
नहीं है, अतः अनायात उसका परिश्ञान हो जाता है। और उत्तरनिमित्तक प्रायश्रित्तका पूर्वे- 
निमित्तक प्रायश्वित्तसे विरुद्ध होंनेके कारण ज्ञान नहीं हो सकता है, इसलिए पूर्व द्वी बलवान्‌ है | 
इस परिस्थितिमें 'तेनोलपन्नम्! इत्यादिसे कहा कि यद्यपि पूर्वनैसित्तिकशास्रसे उस पूर्व प्रायश्चिततकी 
श्रवगति झेती है, तथापि वह बाधित होनेसे मिथ्या है। माव यह है कि बदुद्वातापच्दषिन्यातः 
इत्यादि प्रत्यक्षशात्रसे पूर्वनिमित्तक प्रायश्रितका ज्ञान होता है, परन्तु जो उत्तरनिमित्तक 
प्रायश्रित्तका झाान है, वह श्रपनेसे विदद्ध' पूर्वशानका बाघ करके ही प्रइत्त होता है, लोकमें भी 
'शुक्तिरजतम्‌! और "नेदं रजतम्‌! इत्यादिस्थलमें ऐसा देखा गया है; अतः पूर्वज्ञान मिच्या है, 
इसलिए वह बलवान नहीं है। इस अदस्थामें 'तेनोलन्नमपिः इत्यादि उपक्रम अन्थके अनुसार 
“निमित्तोपजनन विना! इत्यादिका यद्दी श्रर्थ द्वोगा कि जिस ऋतुमें दो प्रकारके क्रमिक विरुद्ध 
अपच्छेद न क्षें, उस स्थलमें यदि द्वितीय निमित्तकी उत्पत्ति न हो, तो पूर्वनिभित्तके बलसे 
इस क्रतुका प्रयोग अन्य रीतिसे हो सकता है, परन्तु प्रकृतमें तो ऐसा है नहीं श्रयात्‌ द्वितौय 
निमित्तकी उत्पत्ति हो गई है, अतः उत्तरनिमित्तक प्रायश्वित्तज्ञान पूर्वका बाघ करेगा ही, 
इस प्रकार पूर्वनिमित्तसे श्रन्यथाकर्तव्यत्वकी ऋतुर्मे केवल संभावना होती है, वस्तुत: उसकी 
सत्ता निश्चित नहीं होती है. कि अन्यथाकर्तव्य याग था, इसलिए शास्त्ररीपिकावचन मी दो 
ज्ञानोमें प्रामास्यका प्रतिपादक नहीं है, यह भाव है | 

ज्योतिष्टीम यज्ञ सो प्यागका ही प्रकार है, “ज्योतींषि स्तोमा यस्य सः - ज्योतिष्टोम” इस 
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हर [व्प्पिणी ] 
प्रकार ज्योतिरूप स्तोम जिसमें हों उसे ज्योतिशेम कहना चाहिए, यह श्रथ लब्घ होता है । 
त्रिवृत्‌ , पश्चदश, सतदश, एकविंश इस प्रकार चार स्तीम होते हैं, इनमें 'त्रिज्वत्पश्नद्शः सत्तदश 
एकवरिश एतानि वाव ज्योतींषि य एतस्व स्तोमाःः ( तै० ब्रा० १।४।११ ) यह वाक्य प्रमाश है। 
इस ज्योतिष्टोम यागमें हृवि्धानसे बहिष्पवमान देशके प्रति जाते हुए ऋतिनोंका अन्वारम्भ सुना 
जाता है श्रथांत्‌ श्रध्वु प्रस्तोताके कच्छुको पकड़े और उद््‌गाता प्रस्तोताके कच्छुको, प्रतिदर्ता 
उद्गाताके कच्छुको, ब्रह्मा प्रतिहतोके कच्छुको, यजमान बह्माके कच्छुको और प्रशास्ता यज्ममानके 
कच्छुको चकड़ें | इस प्रद्मार एक दूसरेका कच्छु पकड़ कर जाते हुए ऋत्िजोंम से एकका 
बिच्छेद होनेपर प्रायश्रित्त करना पढ़ता हैं। वह इस प्रकार है--प्रस्तोता अपच्छेद करे 
तो ब्रह्माकी वर दे । यदि प्रतिहर्ता अपच्छेद करे तो सर्वस्थ दे। यदि डद्गाता अपच्छेंद करे, 
तो उस यज्ञको दक्तिणा विना समाप्त कर पुनः यांग करे। उसमें वहीं दक्षिणा दे जो पूर्वमें 
दो जानेवली थी । 
उक्त प्रायश्रित्तोंके विषयपे एक यह भी विचार प्रस्तुत होता है कि यदि एक कालमें उद्गाता 
और प्रतिहरताका अपच्छेद हो जाय तो क्या प्रायश्रिस करना चाहिए या नहीं ! इस सन्देहमें 
पूर्वपक्षी यह कहता है कि ऐसी स्थितिमं ग्रायश्चित्त नहीं करना चाहिए, क्योंकि एककालमैं 
प्रतिदर्ता और उद्याताका जहाँपर विष्छेद हुआ हो, वहाँगर सापेक्ष होनेसे कि नहीं होता 
है कि विच्छेदका कौन प्रयश्वित्त किया जाय। इसलिए युगपत्‌ श्रपच्छेदकाल में प्रायश्रित्त करनेकी 
कोई आवश्यकता नहीं है, इस पूर्यक्ल्के परिहारमैं सिद्धान्तीका कहना है--शुगपत्‌ अपच्छेदर्मे 
भी प्रायश्वित्त होता ही है, क्योंकि विभजनन ( अपच्छेद ) कियाके प्रवि जो क्ता है वह सापेक्ष 
नहीं है, किन्तु निरपे्त दी हैं, अतः विच्छेद क्रियाके प्रति एक एकमें भी कहता है, विशेष 
इतना ही है कि युगपत्‌ श्रपच्छेदमं काल एक है । तात्पर्यार्थ यह है कि अपच्छेद्शन्दका अर्थ है 
विभाग | और यद्यपि विभाग उमयमें समवायसम्बन्धले रहता है, तथापि जिसकी क्रियासे 
उत्पन्न होगा तत्कर्तृक ही कहा जाता है। प्रकृतमेँ यद्यपि दोनों पुरुषोंकी ( प्रतिद्वर्ता और 
उद्‌गाताकी ) क्रियासे विभागकी उल्यसि हुई है, अतः प्रस्येफरम निरपेक्ष कर्तृता न होनेके कारण 
इस अफल्ेदमे एककर्त्‌कलका व्यवहयर नहीं होगा बह शझ्ला हो सकती है, दथापि ्न्य स्थलमैं 
अथात्‌ एककी क्रियासे जन्य विमागने एक पुरुषकी दी करत ता मासती है, इससे देबात्‌ एक 
कालमैं दोनों काका समावेश होनेपर भी प्रस्येकर्म ही कतृस्र॒ निरपेत् है, झतः अवश्य 
प्रायश्रित्त करना होगा । हि 
अब यह मुगपत्‌ विच्छेद्म शझ् होती है कि क्‍या दोनों ही प्रायश्वितत करने चाहिए 
या विकल्पसे एक; इस संशयतें पूर्वपक्ष होता है कि दोनों प्रायश्रि् करने थाहिएँ, क्योंकि 
युगफ्त्‌ अपच्छेदमें समुच्चय करना द्टी न्‍्याय्य है कारण कि प्रयोग एक है। अथवा अदक्षि- 
णाल्र और सर्वस्वदक्तिणात्वका विरोध है, तो प्रयोगमेदसे व्यवस्था अर्थात्‌ विकल्प करना 
चाहिए--अपच्छेदयुक्त प्रथम प्रयोगमैं दक्षिणा न देनी चाहिए और उतर प्रयोगम सर्वस्थ- 
दक्षिणा देनी चाहिए, इसपर सिद्धान्त यह होता है कि उत्तर प्रयोगमें अ्पच्छेंद नहीं दै, 
इसलिए, नि्मिसके जिया नेमिचिक प्रायश्चित हो नहीं सकता, इसके पूर्वके प्रयोगतें दोनों निमित्तोंके 
होनेसे प्रायश्चच होते, परनद वे अस्योम्य विरुद्ध हैं, अतः विकल्प मानना उचित है; इसलिए 
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[ टिप्पणी ] 

युगपदपच्छेदरम प्रायश्चितका विकल्प है अर्थात्‌ रुव॑स्वदान करे या प्रथम अयोगको सम्ताप्त करके 
पुनः याग करे । 

क्रमिक प्रायश्चित्त स्थलपें भी विचार किया गया है कि बहाँ पहले उद्गाताक़ा विच्छेद हुआ 
खनन्तर अ्रतिहतोंका वहाँपर क्‍या पूर्व प्रायश्वित्त करना चाहिए या उत्तरनिमित्तिकप्रायश्चिस करना 
चाहिए ! ऐसा संशय दोनेपर पूवपत्ञी कह्दता है कि पूर्व ही करना चाहिए, क्योंकि बह असखझ्ात- 
विरोधी है श्रर्थात्‌ श्र,ति, लिज्न आदि स्थलमें असजल्लात विरोध होनेसे पूर्व-पूव ही चलवान्‌ होते हैं और 
उत्तर-उत्तरकी प्रवृत्ति दक जाती है, वैसे द्वी प्रकृतिमँ भी पूर्वनिमित्रकप्रायश्रित्तते डत्तरनिमित्तक 
प्रायत्रित्त रक जायसा अर्थात्‌ वह प्रवृत्त ही न होगा, अतः पूर्व ही बलवान_ है, इस प्रकार पूर्वपत्ष 
प्राप्त होनेपर सिद्धान्त किया जाता है कि भ्र्‌ति, लिज्ञ आपदिके दृश्ान्तसे पूर्वनिभित्तकप्रावश्चित्तको 
प्रतल नहीं मान सकते हैं, क्योंकि श्रुति, लिज आदि स्थलमें उत्तर पूवकौ अपेक्षा रखते हैं, 
इसलिए, पूवके साथ विरोध होनेपर उत्तरकी उत्पत्ति ही नहीं होगी, और प्रकृतमैं दोनों 
ज्ञान परस्पर निरपेक् होकर दो वाक्योंसे उत्पन्न होते हैं, उत्मद्ममान उत्तर ज्ञान पूर्वका वाध 
करके ही उत्पन्न होता है। यद्यपि निरपेज्ष॒वांश दोनोंमें समान है, तथापि पूर्वशानकी उत्पत्ति 
दशापैं अविद्यमान डत्तरज्ञान बाधित नहीं होता है । उत्तरकालमें स्वयं बाधित पूर्वज्ञान उत्तरका 
बाधक कैसे होगा १ अर्थात्‌ नहीं होगा। और दूसरा कोई कारण भी नहीं है जिससे कि उसका 
बाघक हो सके, इसलिए क्रमिक प्रायश्चित्तस्थलमे डच्तरकालीन  अ्रपच्छेदनिमित्तक प्राय- 
श्वित्तका ही अनुष्ठान करना चाहिए। इस प्रकारके अपच्छेंदाधिकरणका निम्नलिखितश्लोकॉसे 


विचार किया गया है-- हे हे 
डद्‌गाठु। प्रतिहतुश्च सहापच्छेदनेडस्ति न | 


प्रायश्चिचमुताउख्यत्र , न निर्मितविघाततः ॥ 
एक्ेक्खैव विच्छुद-कतृत्वान्न विहन्यते । 
कालमात्र तु तत्रैकप्रायश्चितमतो भवेत्‌ ॥ 
समुच्चयो विकल्‍्पो व प्रायश्चित्तद्वयेड5ग्रिमः | 
अदक्तिणत्व॑ पूर्वस्मिन्‌ प्रयोगेज्यत्ु पश्चिमे ॥ 
प्रयोगे पश्चिमे नास्दि निमिचं तेन तदूद्॒यम्‌ । 
प्राप्तमेकप्रयोगेडतों. विदद्धत्वाद्िकल्यते ॥ 
अपच्छेदक्रमे पूर्वः प्रबलः स्याठुतोत्तरः । 
असंजातविरोधेभ.. पूर्वेणोच्र्माधनम्‌ ।॥। 
निरपेज्षोत्तरान॑ जायते. पूर्वबाधवा । 
न बाधकान्तर तस्य तेन प्रब्लमुत्तरम्‌॥? 
[ थ्र० न्या० ३० शेडथ श्लो० २१-२६ आनन्दाअम ] 
इस प्रकारस अपच्छेंदल्वावके कुछ अंशका निरूपण किया गया है| इस न्यायसे भी श्रति 
पर होनेसे बलवती ही है ओर पू्वभाकी प्रत्यक्ष निर्ेल है| इसका अन्य अन्थोमें मी श्र्थात्‌ 
अ्द्वेतसिद्धि आदि अन्धोम भी विचार करके पूर्वधावी प्रत्यज्ञक्रो निर्भेल निश्चित करते हुए 
आगम ही बल्षवाम्‌ माना गया है। 


75.०. 


जझसे अतिकां ऑबल्य-विचार ] सारवालुवादसहित ०१ 


० 3 2 2-22: नस नम 
आस्तां मीम्रांसकर्मर्यादा। श्यामतदुत्तररक्तरूपन्यायेन क्रिककर्तव्य- 
ताइयोल्यच्युफ्ममे को विरोधः * ह सी 
उच्यते--तथा हि कि तत्‌ कतेव्यत्वपू, यत्‌ परनेमित्तिककतेव्य- 
तोत्प््या निरर्तेत। न तावत्‌ पूर्व नेमित्तिक्स्प कृतिसाध्यत्वयोग्यलम्‌ $ 
तस्वपथादष्यनपायात्‌ । नापि फ़लसुर्ख कऋतिसाध्यत्वमू, तस्‍्व पूर्वमध्य- 
जनमात्‌ । नापि यदननुष्ठाने क्तोषेंकल्य तखम्‌, अछ्ृत्यं वा अनलु- 


थोड़ी देरके लिए मीमांसकोंकी #परिपाटी अलग ही रहे, श्यामरूप और 
उसके उत्तरकालमें उत्पन्न होनेवाले रक्तरूपके इृष्टान्तसे क्रमिक दो कतैब्यताओं- 
की उत्पत्ति यदि मानी जाथ, तो विरोध क्या है ! अर्थात्‌ कुछ नहीं है । 

इसे कहते हैं -वह कौनसी कर्तव्यता है जो उत्तरकालीन नमित्तिक 
कर्वव्यताकी उस्त्तिसे निशृत्त होगी? यदि कहों कि पूर्वकालीन निमित्तसे जाय- 
मान प्रायश्रित्तमें क्ृतिसाध्यतादी योग्यता रूप है, तो ण्ह युक्त नहीं है, कारण 
कि उस कऋतव्यत्वक्ी अनुवृत्ति पीछे भी होती है 7। और यदि कहो कि 
फल्सुख कृतिसाध्यल:: कार्यल्ल है. तो यह भी असब्नत है, क्योंकि उसकी 
उत्पत्ति पहले मी नहीं है। यदि कहो कि जिसके अनुष्ठान न करनेसे 


# तातर्य यह है कि घर्टमे पहले श्यामरूप रहता है, उत्तर कऋणमें पाकसे ह्यामरूपका 
नाश और रक्तरूपको उत्मच्ि जैछे होती है, वैसे ही उत्तरमैमिचिक कर्तव्यक्री उत्पच्सि 
विनष्ट हो नेवाला यदि पूर्वनिमिसक कर्तव्यत्व माना जाय, तो उत्त क्तव्यखका निरूवश प्रथम 
करना चाहिए और वह अशक्य है, इसौ बातको मूलमें 'उच्यते' इत्पादिसे कहते हैं। ० 

+ अर्थात्‌ उत्तकालीन प्रायश्रिचके कर्वव्यत्लकलमैं भी उक्तलकणलक्षित पूवनिमितिक 
कर्तव्यत्वकी अनुदत्ति होती है, अ्रतः उत्तरालीन कतंव्यतासे पूर्वकालीन कर्तव्यवाका विनाश 
हो ही नहीं सकता, इसलिए, 'बेर! के बयाम और रक्तरूपके समान इन कर्तव्यताओंमें क्रिकतका 
स्व्रीकार नहीं कर सकते हैं, यह माव है | ह ह 

| फलमुखकृतिसाध्यलका अर्थ है-कलोन्मुखकृतिसाध्यल,. फल-काय उससे 
उन्मुख--युक्त अथीत्‌ क्तव्यत्व उसे कहते हैं जो कृतिसाध्य होकर उत्पतिसे युक्त हो, ग्रकृतमें 
यह नहीं है, क्योंकि उस कर्तब्यत्वकी उसत्ति पहले भी नहीं हुई है, जन्र रे डरा 
हो, तत्र उसमें फलमुखकृतिसाध्यत्व रहे, परन्तु वैध हैं नहीं। इस अवस्थामें पूबनेमित्तिक 
ज्ञानमें श्रमत्व ही मोमांतकके अनुसार सिद्ध होता है, श्याम ओर सक्तरूपके समान प्रमात्व सिद्ध 
नहीं होता है । इसलिए, कतेब्यताइय प्रमाशसिद्ध नहीं है, यह भाष है । 

> जिसके अनुष्ठानाभावसे क्रतुर्मे कुछ न्यूनता हो अर्थात्‌ ऋतुके वेंकल्वरँ प्रयोजक 
अननुषानके प्रतियोगीभूत अनुष्ठानका जो आश्रय हो, वह कर्तव्य दै। जहाँ प्रथम उद्गाताका 


३०६ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्चेद 


र्व्त्क्क्क्क्््चानोििचतकचचतचचतचतततता 


ऋतुमें वैकल्य हो जाय, वह कतैव्यत्व है, अथवा ऋतुके श्रति अज्जता करतैब्यता 


अपन्छेंद हुआ हो, पश्चात्‌ प्रतिहरतोका अपच्छेद हुआ हो, वहाँ उद्गाताके प्रायैस्चिचका 
अननुष्ठान ऋतुके वैकल्यक्ा प्रयोजक है अशथ्वा वह प्रायश्चिच क्रदुका अज्ज है, इस प्रकार 
कहनेवालैको यह कहता चाहिए कि पूर्व प्रायश्चित्तके अननुष्ठानमें वैकल्यप्रयोजकस्व क्‍या है, 
क्‍या वैकल्वोत्तादकता है अथवा वैकल्य्व्यापकता है अथवा वैकल्यव्याप्यता है! आद्य पत्त 
युक्त नहीं है, क्‍योंकि अभावरूप अननुष्ठान किस्लीका उत्पादक नहीं हो सकता है और 
ऋतुवैकल्यके कठे: उपकारके प्रागभावरूप होनेसे वह डत्याद्य भी नहीं हो सकता है। और द्वितीय 
पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि जिस यज्ञमँ केचल उद्‌गाताका अप्छेद हुआ है उस यश्षवे 
तम्निमिचक प्रायाशचच भी किया है और किसो अन्य कारणसे ऋतुका वैकल्य मी हुआ है, उठ 
यागमैं उद्माताके प्रायदिचतका अननुष्ठान नहीं होनेसे ध्यभिचार हो जायगा। अतः परिशेषात्‌ 
तृतीय पक्ष दी अवशिष्ट रहता है अर्थात्‌ ऋतुवेकल्यव्याप्यता ही ऋतुवैकल्यप्रयोजकल है 
और प्रायश्चत्तकों ऋलज्ञ मानमेपर उसमें दो प्रकार्से अद्भता मान सकते हैं एक तो फलो- 
पकारित्वरूप और दूसरी सन्निपत्योपकारित्वरूप। फलोपकारित्विरूप अर्थात्‌ परमापूवेरूप (मुख्य 
अपूर् ) के प्रति अददृष द्वारा जिसकी कारणता हो, जैसे प्रयाज आदि अदृशद्वार परमापूर्वमें 
उपकारक होते है, इसी प्रकार सब्निपत्योपकारकका अथे दै--यागके स्वरूपका उपकारक, जैसे 
द्रब्थ और देवता ये दोनों यागके स्वरूपमें ही उपकारक हैं। यदि ऋतुवैकल्यप्रयोजकल 
और ऋलज्ञस्व रतुवैकल्थ्याप्यल्व श्रीर फलोपकारित्व या सन्निपत्योपकारित्वूप क्रमशः 
माना जाय तो भया हानि है ! इसपर यह अरश्न हो सकता है कि क्रमशः उत्पन्न हुए क्र्द्ध 
प्रायश्चित्तोंसे युक्त क्रम पूर्ध्रायश्चिचके अननुष्ठानमें रहनेवाले कऋतुवेकल्यव्याप्यलरूप ऋतु- 
प्रयोजकल्व और उसी पूर्वप्रायश्चिच्मेँ रहनेबाता अन्जस्व द्वितीथ निमिचकी उतसरचिके बाद 
अनुवर्तमान होता है. या नहीं ! यदि अनुदृधि मानी जाय, तो कऋत॒बरैकल्थप्रयोजक अननुष्ठानके 
प्रतियोगी अनुष्ठा उशालिस्वरूप पूप्रायश्चत्तमतकतंव्यत्वका और उस प्रायश्चित्तमनत अज्जञलका 
उत्तरनैमिशिकप्राय'  चत्तकर्तव्यतासे जो विनाश माना गया है, उसका भज्ञ प्रसक्त होगा, यदि 
द्वितीय कल्प मानें, तो यही अधथ पर्व्यंवसन्न होगा कि पूर्व प्रयश्चितके अननुष्ठानमें ऋतवेकल्य 
ब्याप्यत्व द्वितीय निमित्तकी उत्प्िके पूर्वमें दी होगा, उसकी डतपचिके आद नहीं होगा, इसी 
प्रकार पूर्व श्रायद्निच चगत अज्ञस्‍्वरूप कदव्यता द्वितीय निमित्तके उलन्न होनेके पूर्वमें ही पूर्वप्राय- 
श्वितमैं है, अनप्पर नहीं है। इस अवस्थामें व्याप्यल ओर कारणत्वकी अपने आ्राभ्रयर्मे सत्ता 
कादाचित्की ( कुछ समयके लिए, / ही प्रतक्त होगी, अतः कादाज्ित्कलप्रसड्के निरासके लिए 
श्र्थात्‌ अद्वृस्व और प्रयोजकत्वके यावदाअयभाविस्वस्य स्वामाविकत्वके निवोहके लिए. यही कदना 
होगा--अनम्तरकालमैं उतन्न होनेवाले विरुद्ध अपच्छेदके अमाक्से युक्त क्रतुका पूर्वापच्छेद- 
निमिश्तक प्रायश्वत्त अज्ञ है अर्थात्‌ पूर्वके अपच्छेदसे किया जानेवाला प्रयश्चित्त वीर ऋदुका 
अज्ष होता है जहाँपर उत्त रकालीन अपच्छेद न हुआ हो, इसी प्रकार पश्चात्‌ भावी अपच्छेदसे 
विधुर ऋतु पूर्वकालिक अपच्छेदनिमित्तक प्रायदिचत्तका ऋननुड्ान उप ऋतुके वैकल्यका 
सम्पादक है | इस परिस्थितिमें जब उत्तर अपच्छे३ ढोगा, तब डस अबच्छेदरसे युक्त ऋतुर्म 
पूर्वापच्छेदनिमित्तक प्रायश्चिचतमें श्रज्ञतव और उसी पूर्वनिमित्तक प्रायडिचित्तके अननुठ/न्मे 


(6४४ 


प्रतयक्षसे श्रुतिका आबल्य-क्चार] भाषाहुवादसददित रै०३े 


हाने क्रतुवेकल्यश्रयोजकत्वस्थ नियमविशेषरूपस्वेन कर्माइ्नत्वस्य फलोप- 
कारितया सन्निषातितया वा कारणलबिशेषरूपत्वेन च तयोः कादाचित्क- 
त्वायोगेन स्वामाविकत्वनिर्वाहाय पथाहुाविविरुद्धापच्छेदामाउवतः कतोः 
पूर्वापच्छेदनैमित्तिकमज्ञस्‌ । वत्रेंच तदनलुष्ठानं ऋतुवेकल्यप्रयोजकमिति 
विशेषषीयतया पाश्चात्यापच्छेदान्तरवति क्रतौ पूर्वापच्छेदनमित्तिके ऋत्व- 


है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि अनुष्ठानके न करनेमें--अनुष्ठानके अभावमें- 
जो क्रतुके वैकल्यके प्रति प्रयोजऋत्व ( हेतुत्व ) है, वह नियमविशेषरूप है 
अर्थात्‌ ऋतुवैकल्यव्याप्यत्वरूप # है, और कर्मके प्रति जो अज्नल्व है, वह 
फलोपकारितारूपसे अथवा + सल्निपातितारूपसे कारणत्वविशेषरूप है, इसलिए 
उनमें अर्थात्‌ क्रतुवैकल्यप्रयोजज्ल और कर्माज्लमें कांदाचित्तल्लके न 
होनेसे स्वामाविकत्के निर्वाड करनेके लिए उत्तरकारूमें होनेवाले विरुद्ध अप- 
च्छेदके अमावसे युक्त क्रतुका पूर्वकालीन निमित्तसे जायमान ग्रायश्वित्त अज्ल 
है, और उसीमें उप्तका अननुष्ठान क्रतुकी विकलतामें कारण है इस प्रकार 
विशेषण देना | होगा, इससे पश्चादभावी अपच्छेदसे युक्त क्रसुमें पूर्वकालीन 


ऋतुवैकल्यकी प्रयोजकताके पाश्चात्य अपच्छेदोल्पत्तिके पूर्वमि न होनेसे श्रान्ति ही होगी, अतः 
क्रद॒वैकल्यप्रयोजकाननुष्ठानप्रतियोग्वनुष्ठानशालित्व अथज्ञ पश्चादूभाविविरुद्धापच्छे दाभाववत्कठु 
चेकल्यप्रयोजकाननुष्ठानप्रतियोग्यनुष्ठानशाल्त्वरूप कतेव्यत्व अथवा ताहश अज्ञत्व (पश्चादूभों 
व्यपच्छेदाभाववल्कतुं प्रति फलोपकारित्वेन सम्नपत्योपकारित्वेन कारणस्वरूप अज्ञत्व )को भी 
कंतव्यत्व नहीं मान सकते हैं, यह भाव है। 

# क्रत॒वैकल्यव्याप्यवका अर्थ है--जहाँ जहाँ अ्रनुष्ठाका अमाव ह चहाँ वहाँ कतुमें 
वेकल्य होनी चाहिए, व्याप्यके अस्तित्वमें व्यापकका अ्रस्तित्व श्रवश्य रहता है, जैसे घूमके 
रहनेपर वहिकी सत्ता पर्वतमें अवश्य *इती है, इसलिए प्रायश्चत्तके अननुश्ानमें ऋतुवेकल्य- 
च्याप्यदा अवश्य रहेगी। 

+ अपच्छेदर्युक्त प्रायश्चित्त क्रतुकी अज्ञता मानी जाय, तो वह दो प्रकारसे घटेगी 
अर्थात्‌ साज्षात्‌ या परम्पस्या | क्रठ॒ुके स्वरूपमें जो कारण होगा वह फलोपकारी अज्ञ होगा 
और ऋतुजन्य परमापूवेका अदृश्द्वारा सग्पादक जो कारण होगा वह सन्निपानी श्रज्ञ होगा, 
इसलिए मूलमें 'फलोपकारितया? और 'सन्निपातितबा! इस्यादि कहा गया है, यह माय है। 

| ब्याप्यल्ल और अ्रज़॒त्वका कादाचित्कत्व प्रसक्ष किस प्रकार है, उसका निरूपण पूर्वमें 
किया जा चुका है । इसके परिहारके लिए क्रत॒वैकल्य प्रयोजकका और कऋत्वनज्ञका क्रमशः 
उत्तरकालिक विरुद्ध अपच्छेदसे रहित क्रठ॒का ही पूर्व ग्रायश्रिच्त अज्ञ है, ऐसा अर्थ करना होगा, 
इससे उक्त व्याप्य्ल और अज्ञत्वका स्वाभाविकत्व सिद्ध होया, अन्यथा नहीं होता है, यह माव है। 


३०४ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्चेद 


ज्त्वस्थ, तदननुष्ठाने क्रतुवेकल्यप्रयो भकत्वस्थ वा पाश्चात्यापच्छेदोतपचेः 
पूर्व भसम्भवात्‌ । नहि वस्तु किख्िदस्वन्तरं प्रति कश्वित्का् व्याप्यं 
पश्वान्नेति वा, कव्वित्कालं कारण पश्चान्नेति वा, कचिद्‌ दृश्म्‌, युक्त वा । 
नापि कर्तव्यस्व॑ नाम धर्मान्तरमेवाउड्गमापाययोग्यं कल्प्पमू, मानाभखत्‌ | 


अपच्छेदनिमित्तक प्र/यश्रित्तती अक्ताका और उसके अनुष्ठान न क्रनेपर 
विकलताके हेतुखवका परकालीन अपच्छेदके पूर्वकालमें भी अतम्मव ही है। 
क्योंकि ऐसा कहींपर नहीं देख! गया है और युक्त मी नहीं है कि # कोई वस्तु 
किसी वस्‍्तुके प्रति कुछ कालतक व्याप्य होती है, और पीछे व्याप्य नहीं 
होती है तथा किसी भी क्स्तुके प्रति कोई बस्तु अल्प समय तक कारण 
रहती हो और पीछे कारण नहीं रहती हो। और + आगम और बविनाशके 
योग्य कोई धर्मान्तर भी कर्तव्यल नहीं हो सकता है, क्योंकि उसमें कोई 
प्रमाण नहीं है । विरुद्ध जो अपच्छेदशाख है, उनकी 'पदे जुहोति' और 
“आबहनीये जुद्ोति/ इन दो शाख्रोकि समान व्यवस्था हो सकती है, इसलिए 
ऋमिक दो करतव्यताओंके उपपादक वचन अंप्रमाण हैँ । 


क व्याप्यल्ल और अज्भत्व ( कारणत्व ) कादाचित्क नहीं होते हैं स्वामाविक दी 
होते हैं, इसमें प्रसिद्ध इशान्त देते है कि बहिके प्रति धूम व्याप्य है, उसमें ब्याप्यता कुछ 
समयतक रदती है ओर कुछ समय तक नहीं रहती है, यह देखा नहीं गया है और किसो 
युक्तिसे सिद्ध भी नहीं है। यदि कदाचित्‌ जबरदस्ती मान लिया जाय कि वहिकी 
धूममें व्याप्यवा कुछ काल तक ही रहती है, तो आपदि यह होगी कि 'वर्वदी वहिमान्‌ धूमात्‌' 
( धूम दोनेसे पर्वत वहिस/न्‌ है ) इस स्थलको सोअधिकता प्रतक्त होग्री, क्योंकि व्याप्कुता 
भावमैं डपाधि प्रयोजक है, इसीलिए 'बूमवान्‌ वह: इस स्थलमें वहिहेतु सोपाघिक होता 
है। इसी प्रकार कारणमें कारणत्व कादाचित्क होगा, तो घूमादिकार्यके लिए वहिरूप कारण के 
ग्रहणमें देवदस आदिकी जो प्रदत्त होती है उसमें अत्र निष्कस प्रवृत्ति नहीं होगी, श्रत+ 
व्याप्यल और अज्ञत्वकोी ( कारणतवकों ) कादाचित्क नहीं माने सकते हैं, यद माव है। 

+ यदि कर्तव्यलका यह अर्थ किया जाय कि जो धर्म आगम ( उत्पत्ति ) और, उपाय 
( विनाश ) योग्य हो, अर्थात्‌ जो प्रथम निमिसके जननके अनन्तर दी आयमयोग्य हो और 
द्वितीय निमित्तके उच्धन्न होनेके बाद ही बिनाशके योग्य कोई अन्य घर्मसे--उक्तलद्षणलक्ित 
बर्मोतति भिन्न--कर्तव्य है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसे विज्ज्ञए श्रममैं कोई प्रमाण 
हो नहीं है। अतः जैते-- आइवनीये जुद्देति' इस शाल्नकी पदक्ेमाविरिक्त स्पलमैं विषयवा है, 
चैसे ही क्रमिक विरुद्ध प्रायश्चित्तकों व्यवस्था मी दो सकती है, श्रतः क्रमिक कर्तव्यदवयद्न 
उत्पसि मानना निरालम्ब है, यह भाव है। 


प्रत्यक्षसे शुतिका आवल्य-विक्तर) आधासुवाद्सदित. शे०५ 
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विरुद्धापच्छेदशाखयोः. पदाहवनीयशास्त्रवद्‌ व्यवस्थीपपत्तेः । दस्मामिरा- 
लम्बनं क्रमिककतव्यताइयोत्पत्तिवचः । 
ननूपक्रमवत्‌ पूर्व प्रत्यक्ष बलवच्छुते: 
तैकवाक्येषिद॑ वापस्तप्च्छेदनयादिह ॥३२९॥ 
यदि यह शह्ल्रा हो कि उपक्रमके समान प्रत्यक्ष पूर्वमावी है, अतः भुत्तितें प्रत्यक्ष 
बलवान है तो वह युक्त नहीं दे, क्योंकि परस्पर एकवाक्यतास्थलमें. ही उंपक्रम- 
न्यायसे पूर्व बलवान होता 'है, यहाँ हो अपच्छेदन्यायते प्रत्यज्षसे पर श्रुति ही 
बलवती है ॥ श२॥ है 
नऊु चोपक्रमाधिकरणन्यायेनाउसज्ञातविरोधिस्वात्‌ प्रत्यक्षमेवाब््गमाद 
बलीयः कि न स्यात्‌ * 
ई उच्यते--यत्रैकबाक्यता प्रतीयते, तत्रेकस्मिन्नेवार्थे पर्यबसानेन भाव्यम्रू, 
अथमेदे प्रतीतेकवाक्यताभज्ञप्रसज्ञात्‌ ! अतस्तत्र प्रथममसल्लातप्रतिषचेश 


न न नम 

अब शह्क होती है कवि उपक्रमाधिकरणन्यायसे असज्ञातविरोधी + होनेके 
कारण प्रत्यक्ष ही आगमसे बलवान्‌ क्यों न होगा? अर्थात्‌ आगमकी अपेक्षा 
प्रत्यक्ष ही बखान्‌ है। [ तात्य॑ यह है कि जैसे उपक्रमवाक्यके अर्थज्ञानके 
समयमें उपसंहारवाक्यार्थका परिज्ञान न होनेसे किसी विरोधीका परिस्फुरण 
नहीं होता है, अतः उपक्रम असज्ञातविरोधी है, वैसे ही द्वेतमें सत्यलके प्रत्यक्ष- 
समयमें विरोधी अर्थ, अर्थात्‌ द्वैतमिथ्याखग्राहक श्रुतिका- अं, अनुमूत नहीं . 
होता है, अतः विरोधकी परिस्फूर्ति न होनेसे प्रद्मक्ष असझ्ञातविरोधी है, इस- 
लिए वह बढुवान्‌ हो सकता है। 

इस आश्लिपके समाधानमें कहते हैं कि जहाँपर एकवाक्यता प्रतीत होती है, 
वहां एक ही अभमें वाक्‍्यका पर्थबसान होता है, .यदि ऐसे स्थलमें अ्थमेद 
माना जाय; तो प्रतीत एकवाक्यताका भज् होगा [अर्थात्‌ भिन्न-मित्न अथोके 
रहते एक्नवाक्यताका ज्ञान नहीं हो सकता है, अतः एकवाक्यतामें-- उपक्रम 


& उपक्रमाधिकरणन्यायते उपक्रम ही बलवान होता है, क्योंकि उपक्रम--अआरम्भ--जब 
होता है, तब्र श्रन्य विरोधी नहीं होता, अतः इसी उपेक्रमन्यायसे प्रत्यक्षके श्रसाक्षतविरोधी- 
( न सल्लातो विरोधी बस सः, अ्र्भात्‌ जिसका प्रतिइन्द्री उत्पन्न न हुआ हो ) होनेसे शब्दकी 
अपेद्या वही बलवान्‌ होगा, प्रत्यक्ष जब्र प्रइुत होगा, तब मिध्यात्वचोधक श्रुतियाँक्री प्रदृत्ति 
न होनेके कारण वह असझ्[तविरोधी है ही । 

३३ 
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३०६ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्ितीव परिच्चेद 


नि 20 अनार अप जल जप साकार काजल पता 
'प्रज्ञापतिर्वरुआयारवमनपघद' हस्याथुपक्रमेश परकृतिसरूपाथेवादेन दालु- 


रिप्टो बृद्धिमधिरोपितायां तहिरुद्धाथ “यावतोड्श्वान्‌ अतिगृद्बीयात्तावतों 
वारुणान्‌ बतुष्फपालानिबंपेद , इत्युपसंहारगर्त पदजातमुपजातप्रतिपक्ष- 
त्वायथाश्रतार्थलमपंणेन तदेकवाक्यतामप्रतिपद्यमानमेकबाक्यतानिरवाहिय 
जिजर्थमन्तर्भाव्य तदालुगुण्येनैवा55त्मानं लमते इति उपक्रमस्य प्राबल्यम्‌ । 
यत्र तु प्रस्परमेकवाक्यता न प्रतीयते, तत्र पूर्ववेत्मविगणय्य लब्धा- 


हि 


त्मक॑ विरुद्धार्थक वाक्य स्वार्थ बोधयस्येवेति न तत्र पूर्ववृत्तस्य प्रावल्यम्‌ । 


अत एवं पोडशिग्रहणवाक्य पूर्वबत्रमविगणय्य तदग्रहणवाक्यस्यापि 


फउपतार आादिका एकवाक्यतामे--एक ही अथेका प्रतिभास होना चाहिए, 
यह भाव है। ] इससे पूरकालमें जिसका विरोधी उसन्न न इुआ हो, ऐसे परक्ृति*% 
के सदश प्रजापतिव० ( प्रजापतिने वरुणको अदब दिया ) इत्यादि अर्थवादके 
उपक्रमसे दाताकी इृष्टिके बुद्धिमें आरूढ़ होनेपर 'यावतो5श्वान्‌०” ( जितने 
अर्वोंका प्रतिग्रह करावे + उतने बारुगचतुष्कपालोंका निर्वाप करे) इस 
प्रकारके उपक्रमसे विरुद्ध अथका प्रतिपादन करनेवाल्य उपसंहारस्थ वाक्य संजात- 
विरोधी है, अतः वह आपाततः प्रतीयमान अ्रका बोधन करनेपर उपक्रमवाक्यके 
साथ एकबाक्यता प्राप्त नहीं कर सकता है, अतः उपक्रमवाक्यके साथ एक- 
वाक्यता की उपपत्ति करनेके छिए णिचके अथका अन्तर्भाव करके 
ही उपक्रमके अनुकूल एकवाक्यता होती है, अतः उपक्रमवाक्य बलवान ह्ढै। 
और जहांपर उपक्रम और उपसंहारकी एकवाक्यताकी प्रतीति किसी भी 
रीतिसे नहीं होती है, वहांपर पूर्ववृत्तान्तपर ध्यान ने द्वेकः अपनी सतासे 
विरुद्धा थक वाक्य अपने स्वाथका बोधन करता ही डै, अतः उस स्थलमें पूवैदत- 
पूरववाक्‍्य--अबल नहीं होता द्बै। 

इसीलिए पूर्ववृत्त षोडशिग्रहणवाक्यकी अर्थात्‌ “अतिरात्रे पोडशिन गरह्मति' 


अत्यक्षति त्रुतिका प्राबंल्‍्य-विचार] भाषानुवादसंहिंत शक 
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# 'परक्ृति!--परस्य ( प्रजापतेः ) कृति: ( अनुष्ठानम, 9 इस ब्युत्पत्तिसे यद्यपि प्रजापतिका 
अनुष्ठान परक्ृति का अर्थ प्रतीत होता है, तथापि यहाँवर उस अनुष्ठानका प्रतिपादक वाक्य 
'परकृति' का अ्र्भ है। 

+ प्रतिणद्बीयात्‌ ( प्रतिग्रह करे ) इस शब्द शिजमेका अन्तर्मोव करके ॥ 
( अतिग्रद कराबे ) ऐसा अर्थ आगे अन्थकार ही करेंगे | इस वाक्यले जितने अश्व दे, 
वरुणदेवताके उद्देश्यसे उतने ही चतृष्कपालोंका निर्वाप करे। कंपालशब्दका अथे है--पुरोडाश 
बनानेके लिए. बनाया हुआ मिट्टीका पाज-विशेष । 


स्वार्थन्रोधकल्वमुपेयते, ,. किन्तृमयोविंक्यात्तराबल्लाद्‌. अगत्या तत्रेव 
'विकन्पालुष्ठानमिष्यते । 
एवं चाउंद्वैतागमस्य भत्यक्षेणे कवाक्यत्वशझ्ञा्भावात्‌ पूबृंबृत्तमपि तद- 
विगरणय्य त्वार्थयोधकत्वमप्रतिहतम्‌ । 
तदर्थवोधजनने च-- 
धूब॑ परमजातल्वादबाधित्ेव जायते । 
परस्यानन्यथोत्पादान्ाथ/बाधेन सम्भवः ॥! 
इत्यपच्छेदन्यायस्पेत्र प्रवृत्ति, नोपक्रमन्यायस्थ । 
अत एवं लोकैडपि प्रथमवृत्त शुक्तिरुप्पप्रत्यक्षमाप्तोपदेशेन बाध्यते 
इति ॥ २ ॥ 


वि  __न्‍््-+-----८८ 
इस वाक्यकी “नातिरात्रे षोडशिन * गुह्वाति! यह वाक्य मी अपेक्षा 
न करके ही स्वार्थवोधक दै, ऐसा स्वीकार किया गया है, परन्तु विशेष 
इतना है कि पोडशीके अहण और अग्रहणका अस्य विषय नहीं है, अतः 
अगत्या अर्थात्‌ समुच्चयका भी असम्भव होनेसे अतिरात्रमें ही विकल्पसे अनुष्ठोन 
माना जाता है। 

ख़न्ब॒ अर्थात्‌ उपक्रमन्यायके. प्रतीतेकवाक्यविषयक होनेसे अद्वैत- 
बोधक शाखडी प्रत्यक्षे साथ एकवाक्यताकी शक्ल भी नहीं हो सकती है, 
इसीलिए प्रत्यक्ष यद्यपि पूर्वववत्त है, तथापि उसका ख्याक न करके आगम अपने . 
अथका बोधन करता ही है । 

आगम* अपने अथका बोध करता है, इसलिए-- 

धयूत्रै परमजातत्वात्‌>” ( पूर्व अर्थात्‌ प्रथम अपच्छेदनिमित्तक प्रायश्वित्त 
कर्तव्यताज्ञान परका अर्थात्‌ दूसरे कालमें दोनेवाले जैमित्तिककतेव्यताज्ञानकी उत्पत्ति 
न होनेसे उसका बाघ न करके ही प्रवृत्त होता है और परझाखकी पूर्वके बाधके 
बिना उत्पत्ति नहीं हो सकती है, अतः वह पूर्वका बाध करके ही उलन्न 
होता है )। 
इसीसे व्यवहारमें भी प्रथमकालमें प्रवृत्त शुक्ति-रजतका अल्यक्ष उत्तरकाल्में 
प्रवृत्त आप्तोपदेशसे बाधित होता है । 


“८ :::77:एप्प्रपज्लष झंझीभ झा श झ 
७ प्रोडशिनामक स्वोत्रके आद जहाँ अतिरात्र सामोका गान किया जाता है, उस 


ज्येतिशेमका नाम अतिरात्र है । 
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शेण्द सिद्धाल्तकषेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


ननूपजीव्यप्रत्यक्षविरंद्वेर्य शुतेः कथम्‌ ! 
मानत्व॑ यक्तमिति चेदु, 
यहि शझ्श[ हो कि उपलीब्धभूठ प्रत्यक्ृसे विरुद्ध झयेका प्रतिषादन करनेवाले 
आंगमरये प्रामाण्य कैसे होग।, क्योंकि अच्ाधिताथवोधकत्व ही प्रामाण्य है, 
नल तथाउप्युपजीव्यस्वेन प्रत्यक्षस्येच आ्रावल्यं दुर्वारण। अपच्छेद- 
शाज्रवोहिं न पूर्व परस्पोपजीव्यमिति युक्त: परेण पूर्वस्य बाध:। इह हु 
वर्णपदादिस्वरूपग्राहकतया मिथ्यात्ववोधकागर्म प्रति प्रत्यक्षस्थोपजीव्य- 
त्वाद्‌ आगमस्येंव तदिरुद्धमिथ्यात्वाबोधकृत्वरुपो बाघों युज्यते। न च 
मिथ्यालवश्रुत्या वर्णपदादिसस्यलाशोपमर्देजपि उपजीव्यस्वरूपांशो पम्दा- 
मभावाओपजीव्यविरोध इति वाच्यध, 'नेह नानास्ति किल्वन इत्यादि- 
अुतिमिः स्वरुपेणेंब प्रपश्चाभाववो धनात्‌ 


अब पुनः शद्ढा होती है क्रि# यद्यपि आगमके समान प्रत्यक्ष स्वतः 
यलवान्‌ कहीं है, तथापि आगमका उपजीव्य होनेसे प्रत्यक्ष ही बलवान है, 
अपस्छेदशास्त्रोमे पृ परका उपजीव्य ( कारण ) नहीं है, अतः उनमें 
पर पूर्वका बाध अवश्य करता है, और प्रकृतमें अर्थात्‌ आगम और प्रत्यक्ष 
स्थरमें मिथ्याल्ववोधक 'नेह नानास्ति किश्वन! इत्यादि आगम ( शास्ी ) का-- 
वर्ण, पद आदि स्वरूपका आहक होनेसे--अत्यक्ष उपजीव्य है, अतः 
प्रत्यक्षविरुद्ध मिथ्यात्वररूप अथका बोधक होनेसे आगमका ही बाघ॑ 
युक्त है।इस विषय यदि शक्कर हो कि मिथ्याखबोवक अतिसे वर्ण, पद 
आदियें सत्यल अंशका उपमर्द (बाघ ) होनेपर भी उपजीव्यस्वरूपांशका 
भाध न होनेंसे उपजीव्यमूत प्रत्यक्षे आगमका विरोध नहीं डहैश्तो यह भी 
शड्ढा युक्त नहीं है, क्योंकि 'नेद नानास्तिः इत्यादि श्रतियोंसे स्वरूपका ही 
निषेध होता है, [ अतः उपजीव्यके साथ सर्वथा विरोध होनेसे प्रत्यक्ष ही बल्वान्‌ 
है आगम बलवान नहीं है, यह भाव है ]। 


& यद्यपि इस शड्भाका “न चैवमुपजीव्यविरोध:? इत्यादिसे उत्थान और परिहार किया गया 
है, तथापि उस परिह्वारका फिर आज्षेप करनेके लिए इस अन्थका उल्लेख किया गया है, 'नेह 
नानाहितः इत्यादि भुतिसे प्रपश्लका स्वरूप ही निषिद्ध झ्षेता है, अतः डपजीव्य स्वरूपका डपमर्द 
होनेसे उपजीव्य विरोधका निरास नहीं है, इसलिए अ्रनमियताबाधितविषयकत्व न होनेके 
कारण अप्रामाण्यापत्ति दुर्बार है, यह भाव है । ; 
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अत्यक्षते- गुततिका अवाधितत-विच्ार ] भावालुवादसहित ईैग्है 
न न न पल +न 


है अन्र केचित्‌ अचचते॥ १रें॥। 
न पर्दज्ञानमानलवियता .. शाब्दमानता | 
वृषभादिपदे आन्त्या न्यूनाधिक्येअपि दर्शनात्‌ ॥ १४ ॥ 


इस शक्लाके परिदारमें कुछ लोग कहते हैं कि प्रमारमक शाब्दबोच प्रमात्मक 
परद्य॑मसे नियत नहीं है, क्योंकि दृषम आदि पर्दो्मे श्रमार्मक झानसे भी . शाब्दबोध 
देखा जाता है, अंतः उक्त दोष नहीं है॥| ६३, १४॥ 
अत्र केचिदाहुः--इपमानय हत्यादिवाक्यं, श्रवणदोषाद वृषभ- 
मानय' इत्यादिरूपेण शृष्वतोडफि शब्दभमितिदशनेन शाब्दप्रमितो वर्य- 
पदादिप्रत्यक्षं प्रमाश्रमसावारखमेवापेक्षितमिस्येद्ेवागमेन वर्ण॑पदा दिभ्रत्यच- 
मात्रमुपजीव्यमू, न तत्ममा। तथा च॑ वर्णपदादिस्वरूपोपमर्दूडपि नोप- 
जीव्यविरोध इति | 
अतद्िलच्षएं रूपमुपजीव्य॑ न ताखिकम्‌ | 
तचानिवचनीयायेष्वव्सिद्धमिती तरे. ॥ १४॥! 


कुछ लोग कहते हैं कि पदका असद्विलक्षणस्वरूप ही शाब्दप्रमाके प्रति डपन्नीब्य 
है, तास्विक स्वरूप उपनीब्य नहीं है, असदिलत्स्वरूपकोी अ्रनिरवेचनीय, प्रषश्न्म 
माननेसे भी विरोध नहीं है, अतः उक्त दोषडी प्रसक्ति नहीं हो सकती हे || १४ ॥ 


____  ॒ ॒____औऔविजफिी++__ै+_+ै 


इस आक्षिपके समाधानमें कोई छोग कहते हैं-- वृषमानय' ( बैलकों लओ ) 
यह शब्द किसीसे कोई कहता है परन्तु कानके दोषसे वह 'बृषभमानय” ऐसा 
सुनता है,, फिर भी उसको बैल लाओ' इस प्रकार यथार्थ शाब्दज्ञान होता 
है, इससे शाब्दज्ञानमें अम-अमासाधारण वर्ण, पद आदिका प्रत्यक्षमात्र उपजीन्य 
है, उसका अमात्मक प्रत्यक्ष उपजीत्य--कारण--नहीं है, इसलिए. आग उसके 
स्वरूपांशका उपमरई भले करे, तो भी उपजीव्यके साथ विरोध नहीं. होगा । 
[ तात्पर्याथ यह है. कि प्रपश्चके संत्यत्वपक्षमें भी 'बषमानयः इस इृष्टान्तके 
अनुरोधसे अमप्रमासाधारण शब्दप्रत्यक्ष, अर्थात्‌ शब्दका प्रत्यक्ष अमात्मक हो 
चाहे प्रमात्मक हो, शाब्दबोधका उपजीन्य है, ऐसा कहना होगा, हमारे ( वेदा- 
स्तियोंके ) मत्रमें निषेधश्रुतिके बठसे अमरूप अ्रत्यक्ष ही सर्वत्र शाब्दबोध 
और अन्य व्यवहारोंमें कारण है, यह विशेष है, अतः झाब्दबोधके प्रति 
उपजीव्यविरोध नहीं है, क्योंकि शब्दस्वरूप उंपजीव्य नहीं दे ]। 
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३१० सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


झअन्‍्ये.. ल्वाहुः--शाब्दप्रमिती वर्णेपदादिस्वरूपसिद्धयनपेक्ञायामप्य- 
योग्यशब्दात्‌ प्रमित्यलुदयाधोग्यतास्वरूपसिद्धथपेक्षाउस्ति । तदपेद्ायामपि 
नोपजीव्यविरेधः । 'नेह नॉनाए्ति! इति श्रुत्या निषेणेपि यावदूननह- 
ज्ञाममजुवर्तमानस्वार्ि्थक्रियासंवादिनोउसडिलकरयप्रपपखरूपस्याउ्ज्ञीकारात्‌ | 
अन्यथा प्रत्यक्षादीनां व्यावहारिकप्रमाणानां निर्विषयसप्रसद्ात्‌ । 

न च स्वरूुपेण निषेषेषपि कर्थ प्रपश्वस्वरुपस्थात्मलाभः | निपेषस्प 
प्रतियोग्यप्रतिक्षेपरूपत्वे व्याघातादिति . वाच्यघ्र्‌ , शुक्तो हद रजत, 
नेद रजतम' इति अतीतिदयानुरोपेनाधिष्ठा नगताध्यस्ताभावस्थबाध- 


कुछ छोग# उक्त उपजीव्यविरोधका अन्य प्रकारसे समाधान करते 
हैं--.यथ्धपि शाब्दबोधमें वर्ण, पद्‌ आदिके स्वरूपकी सिद्धि अपेक्षित नहीं 
है, तथापि अयोग्य शब्दसे शाब्दज्ञानकी उत्पत्ति न होनेके कारण योग्यता- 
स्वरूपकी सिद्धि अपेक्षित है। उस योग्यताकी अपेक्षा होनेपर भी उपजीव्यके 
साथ विरोध नहीं है, क्योंकि 'नेह नानास्ति किन! इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्मातिरिक्त 
समस्त प्रपश्चका निषेध होनेपर भी ब्रद्मशानपर्यन्त अनुवर्तमान तथा अभक्रियामें 
समर असत्‌ पदार्थोंसे विलक्षण प्रपश्चके स्वरूपका अज्जीकार किया जाता है। 
यदि असत्‌ ( शशश्रज्ञ ) पदार्थसे विलक्षण प्रपश्यस्वरूप न माना जाय, तो 
जितने व्यावहारिक प्रमाण हैं, वे सब लिर्विकार हो जायेंगे । 

शह्ला होती है कि स्वरूपतः प्रपश्चके निषिद्ध होनेपर प्रपद्नस्वरूपके 
अस्तित्वका लाभ कैंसे होगा! क्योंकि यदि निषेधको प्रतियोगीका अभावरूप 
न माना जाय, तो व्याधात होगा । परन्तु यह शक्ल युक्त नहीं है, क्योंकि शुक्तिमें 
“दुई रजतम), नेई रजतम! ( यह रजत है. और यह रजत नहीं है ) इस प्रकार दो 
प्रतीतियोंके अनुरोधसे अविष्ठानमें अध्यस्तका अभाव--बाधपर्यन्त अनुदृत्त होने- 


# इस मतका अंवलम्बन करनेवालोंका कइना है कि पूर्वमतमें केवल शब्दका प्रत्यक्षज्ञात 
शाब्दबोधमें प्रयोजक है, वह चाहे प्रमात्मक हो चादे अ्रमात्मक हो, परन्तु वर्ण, पद आदिका 
स्वरूप कारण नहीं है, लेकिन यह उनका कहना झुर्फ नहीं है, क्योंकि प्रत्यक्ष निर्विषयक नहीं 
होता है; अ्रतः क्यादिस्वरूपका अवश्य शाब्दबोधके कारणरूपसे अज्भीकार करना चाहिए । 
इस परिस्थिति पूर्वमतमेँ भी उपजीव्यविरोध अवश्य है, अतः पूर्वोक्त समाधान युक्त नहीं है, 
अतः मतान्तर कहते हैं, यद भाव है। हि 


पर्यन्तासुश्ततिकासद्धिलक्षणप्रत्रियो गिस्वरूपसहिष्णुस्वाभ्युपगमात्‌ | 

एवेन प्रपश्वस्थ स्वरूपेण निषेषे शशम्ृज्ञवद्ससमेव स्पादिति निर- 
स्तप्‌, अक्मज्ञाननिवर्त्यस्वरूपाब्ीकारेण चेषम्पात्‌ । 

न चास्याध्यस्तस्थाउपिष्ठाने स्वरूपेश निषेधे अ्न्यत्र तस्य स्वरूपेण 
निषेधः स्वतः सिद्ध इंति तस्य सर्वदेशकालसम्बन्धिनिषेधप्रतियोगित्वा- 
परपा अहस्व॑ दुर्बास्म । सर्वदेशकालसम्बन्धिनिषेधप्रतियोंगिलमसलम,' 


वाले असद्विलक्षण प्रतियोगिस्वरूपका-- सहिष्णु है, ऐसा माना जाता हैऋ। 

इससे अर्थात्‌ वरक्ष्यमाण ब्रह्मश्ाननिवत्येरूप . प्रपश्नस्वरूपका अज्ञीकार 
करनेसे यह भी निरस्त हुआ समझना चाहिए कि नेह नानास्ति' इत्यादि श्रुतिसे 
प्रपश्चका स्वरूपतः रनिषिध करनेपर शशश्वज्ञ़के समान प्रपश्च असत्‌ ही होगा, 
क्योंकि अह्ज्ञानससे निद्गत होनेवाले स्वरूपसे युक्त उस प्रपश्चका स्वीकार किया 
गया है | अतः शशश्वज्ञसे वैषम्य है । 

यदि शद्ढा हो कि अध्यस्तका अधिष्ठानमें स्वरूपतः न्षिध किया जाय, 
के अन्यत्र अर्थात्‌ अधिष्ठानसे अतिरिक्त देश और काल्में अध्यस्तका निषेध स्वतः 
सिद्ध है ही; इसलिए वह असत्‌ हो जायगा, क्योंकि सब देश और कालके साथ 
सम्बन्ध रखनेंवाले अभावका वह प्रतियोगी है। असक्वका निवेचन भी यही है 


# शह्वाउमाघानका तालये यह है कि अधिष्ठानभूत अह्ममेँ प्रपश्॑स्वरूप और प्रपश्चका 
निवेध दोनों एक कालमें नहीं हो सकते हैं, यदि निर्मेघभुतिके अनुसार प्रपश्च-निषेष ब्रह्ममें 
माना जाय, तोहप्रपख्चक्ी अवस्थिति नहीं होगी, क्योंकि अभाव प्रतियोगीकी स्थितिका विरोधी 
होता है । यदि कथश्वित्‌ जबदस्ती मान लिया जाय कि प्रतियोगी और श्रभाव एकत्र रहते 
हैं, तो निषेषत्वका व्याधात होगा, क्योंकि निषेषल ( अभावत्व है। प्रतियोग्यवर्थि तिविरोधित्वरूप 
है, अतः स्वरूपतः प्रपंशका निषेध करनेपर प्रपश्॑स्वरूप सिद्ध, नहीं हो सकता है, अतः प्रपश्लको 

सत्य मानना चाहिए, यह पृर्वेपच्धका ताले है। इसपर सिद्धान्त कहते हैं कि कल्पितपदार्थ 
. प्रतियोगिक अभाव अधिछठानसे अन्यत्र प्रतियोगीके साथ भले ही विरोधी हो, परन्दु झधि- 
छानमें कुछ कालतक अविरोधी रहता है अर्थात्‌ अधिष्टनमें रहनेवाला कल्पितप्रतियोगिक 
अभाव प्रतियोगीकी अवस्थितिको सइन करता है; ऐसी कल्पनामें द्वैतग्राही प्रत्यक्ष और 
निषेघश्रुति प्रमाणरूपते हमें मिल रही है। जैसे न्यायमें चट्त्वाद्मावकोी प्रतियोगीके साथ 
बठाद्यधिकरणमैं विरोधी मानते हैं, तथापि संयोगादिके अमावको प्रतियोगीके साथ विरोधी 
नहीं मानते हैं. श्र्थात्‌ संयोगाचिकरणम भी संयोगाभाव माना जाता है, वैसे ही हम लोग 
सौ मान, तो क्या दवनि है अर्थात्‌ कुछ हानि नहीं है । 


52330 0०.7 


शे१२ सिद्धान्तंलेशसंग्रह [द्वितीय पत्च्चेद 


इत्पेबाउसस्वनिबंचनादू, विधान्तरेश तप्निवंचनायोगादिति वाच्यम्‌; अपतः 
सर्वदेशकालसम्बन्धिनिषेधप्रतियो गित्वमुपगच्छता, तथास्वे-प्त्यक्षस्थ सब- 
देशकौलयोः प्रत्यक्षीकरणांयोगेन,  आगमस्य ताच्शागमाठुपलम्मेन 
चू प्रमाणयितुमशक्यतयाज्लुमानमेतर ग्रमाणयितव्यमिति तदनुमाने 


यत्‌ सम्याजत्त लि वाच्यम्‌, तस्वेव ग्रथमप्रतीतस्थासचनि चनत्यो- 


पयत्तेरित्याहु! । 


पारमार्थिकप्त्यत्व॑ नेह नानेति नुचते । 
व्यावह्गारिकिसत्यर्तां न निषिद्धमितीतरे ॥ १६ ॥ 


'ेह नानास्ति! इस्पादि श्रुतिसे प्रपश्चके पारमार्थिक रूपका ही बाघ होता है, व्यावहारिक 


स्वरूपका बाघ नहीं होता, इससे आग्रमका उपजीव्य प्रत्यक्षते वि 
लोग कहते हैं || १६ ॥ बसे विरोध नहीं है, ऐसा भी कुछ 


कि सब देश और कार आदिके साथ सम्बन्ध रखनेवाले निषंधका जो प्रतियोगी 
हो, इससे सिवा. अन्य. कोई प्रकार नहीं है, जिससे कि असतका निर्वचन हो 
सके; तो यह भी शह्ढ युक्त नहीं है, क्योंकि जो महाशय असतकों सर्वदेशकाल- 
सम्बन्धी निषेधका प्रतियोगी मानते हैं, वे उस प्रकारके असक्त्ममें प्रत्यक्षको 
प्रमाण नहीं दे सकते हैं, क्‍योंकि सब देश और कालका प्रत्यक्ष नहीं 
हो सकता है । इसी प्रकार शशश्रक्ष आदि सर्वदेशकाल्सम्बन्धिनिषिधके प्रतियोगी 


हैं इसमें आगम भी प्रमाण नहीं हो सकता है, क्योंकि उस प्रकारका - 


असखबोधक कोई आगम मिलता ही नहीं, अतः अनुमानकों ही प्रमाण कहना 
होगा । उस अनुमानमें जो# सद्दद्यावृत्त हेतु करोगे उसीको, प्रथमोपस्थित होनेके. 
कारण, असतका लक्षण मानेंगे । 


# सत्‌ पदार्थमं नहीं जानेवाला जो द्वेतु करोगे वही अ्रसत॒का लक्षण होगा श्रर्थात्‌ 'शशब्शज्ञ 


असत्‌ है, निःस्वरूप होनेसे, जो निःस्वरूप नहीं है वह असत्‌ भी नहीं है, जैसे जहा! इस 
प्रकारके ्रनुमानसे ही शशग्शज्ञ आदियेँ तुम्हे असत्वकी सिद्धि करनी होगी। इसलिए, पयमो- 
पस्थित होनेसे निःसरूपल ही असत्‌का निदुंश लक्षण हो सकता है, तो किसलिए सर्वदेशकाल 
सम्बन्धिनिषेधप्रतियोगित्वरूप असत्त्व मानना चाहिए. ह अर्शत्‌ नहीं मानना चाहिए। प्रकृतमें 


ज्ञाननिकत्यत्वरूप स्वरूप प्रपश्चममैँ है, इसलिए, प्रपश्चम निःस्वरूपस्वरूप असत्त नहीं है, अतः « 


शशः्शज्ञादिसे प्रपश्न विल्षण हो सकता है, यह माव है | 


अत्यक्षते श्रतिका अवापितत्व-क्चिरर] भाषाचुवादसददित इश्१३ 
अपरे तु "नेह .नानास्ति' इति श्रुतेः सत्यस्वेन प्रपश्चनिषेधे एव 
तात्पर्यमु, न स्वरूपेण । निषेघस्प स्वरूपाप्रतिकषेपकत्वे तस्व तम्मिषेघत्वा- 
योगाव्‌ । तत्मतितेपऊत्वे प्रत्यक्षविरोधात्‌ । 
नच्‌ सत्यत्वस्थापि सन्‌ घढः इत्यादिप्रत्यक्षसिद्धत्वादू न तेनापि 
झुपेण निषेषो युक्त इति वाच्यम्‌, प्रत्यक्षस्य भ्रृत्यविरोधाय सत्यला- 


कुछ लोग कहते हैं कि 'नेह नामास्ति किशन! ( ब्रह्म ड्वैत प्रपन्च नहीं 
है) इस श्रुतिका ( बअहामें ) म्रपश्नका सत्यसवरूपसे निषेध ही ताप है, 
प्रप्चके स्वरूपसे निषेधगें ताले नहीं है । सह्रि ब्रह्ममें प्रपश्नका स्वरूपसे 
निषेध प्रतियोगीका प्रतिक्षेपक्र-विरोधी-- न माना जाय, तो वह प्रपश्चका स्वरूपसे 
निषेध ही नहीं रहेगा । यदि निषेश्र प्रतियोगीका विरोधी माना जाय, तो 
प्रत्यक्षबिरोध होगा, [ इससे प्रपश्नके अधिकरणीमूत बअहामें प्रपश्चक्ना स्वरूपसे 
निषेध श्रुति नहीं करती है, किन्तु प्रपश्नका सत्यलवरूपसे निषेध करती 
है, अतः प्रतियोगी और अमावक्ते मिन्नाधिकरणक होनेसे, कोई दोष नहीं है, 
यह तातर्याथ है ]। 

# यदि शक्का हो कि घटः सन! ( घट सत्‌ है ) इत्यादि प्रत्यक्ष से घटादि- 
प्रपद्ठमं मी संत्यल सिद्ध है, अतः सत्यत्वरूपसे भी प्रपश्नका निषेध नहीं कर 
सकते हैं, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि श्रुतिके साथ विरोध न हो, इसलिए - 
सत्यत्वाभासरूप व्यावहारिक संत्यतव ही घटः सन्‌ इत्यादि प्रत्यक्षका विषय है | 


के इस गन्‍्थका तालयार्थ यह है कि अहमें ऊगप प् झा सका रू हे के तय के प्रवज पलकतिद है, बेस परसखमे प्रपश्न प्रत्यक्षसिद्ध है, वैसे प्रण्श्चम 
सत्य मी 'घटः सन! इत्यादिसे प्रत्यक्षतिद्ध है, इससे निषेषभ्रुतिका तात्पर्य प्रपश्चके 
सह्यत्व के निषेधर्म मी नहीं दो सकता है, क्योंकि प्रयश्च में सत्वत्व है और उसीमे उसका निषेध 
करना हैं, अतः निषेध और प्रतियोगीकी अ्रवस्थिति एकत्र हो जानेके कारण निषेघत्वका पूर्वोक्त 
रीतिसे व्याघात ही होगा । इतपर उत्तर देते हैं कि घर आदिमेँ जिस सत्यलका प्रलक्ष होता 
है, वह ब्रह्मसथत्वके समान पारमार्थिक नहीं है, किन्‍्ठ व्यावहारिक सत्यत्वरूप है, ऐसी 
कल्पना की जाती है, इसलिए उक्त दोष नहीं है, क्योंकि प्रपश्चमँ व्यावहारिक सत्यत्वका निषेध 
नहीं करते हैं, किन्तु पारमार्यिकलका ही नियेध करते हैं, इसलिए शुक्तिमेँ जो रजतका निषेध 
किया जाता हैं, वह सत्यरजतका हो निषेघ किया जाता है, कल्यित रजतका निषेध नहीं किया 
जाता है, क्योंकि इस मतमें शुक्त्यादिमम कल्पित रज्रतादिका निषेध नहीं माना जाता है, 
किन्दु देशान्तरश्थ सत्य रजतादिका ही निषेध किया जाता है, इसीमैं 'अत एवं इत्यादि गन्धसे 
युक्ति दी गयी है, और इस मतमें सत्ताके त्रेविष्यका अज्ञीकार भी है । 

है. 0] 


कल विन न 


३१४ सिद्धान्तलेशसंग्रद 


भासरूपव्यावह्यारिकसत्यत्वविषयत्वोपपत्त: । न चैवे सति पारमार्थिक- 
सत्यत्वस्य अह्मग॒तस्य प्रपश्ले असक्तयभावात्‌ तेन रूपेण प्रपतश्वनिषेधालु- 
पपत्तिः । यथा शुक्तो रजताभासप्रतीतिरेव सत्यरजतग्रसक्तिरिति तनह्नि- 
पेघ, अत एवं 'नेंदं रजतम्र, किन्तु तत्‌, 'नेयं मदीया गौः, किन्तु 
सैव' 'नात्र वतमानश्रेत्रः, किन्त्वपवरकें इति निषिध्यमानस्थाउन्यत्र 
सखमबगम्पते, एवं सत्यत्वाभासप्रतीतिरेष सत्यत्वप्रसक्तिरेति तन्नि- 
परधोपपते; । अतो वर्णपदयोग्यतादिस्वरूपोपमदंशड्राभावान्रोपजीव्य- 
विरोध इत्याहुः | " 


अन्येउविवेकादंकेैव अल्यतत्ता प्रटादिष | 
अतरबिह्ट हमध्वासोउन्यत्र संसयेकल्पनम्‌ ॥ १७ ॥ 
- एक ही ब्रह्मसत्ता घट आदिम अविवेकसे यहौत होती है। असन्निकृष्ट स्थलमैं 
अध्यास होता है और अन्यत्र-सन्निकृष्ठ स्थलमैं-- संसर्गकी कल्पना की जाती है॥ १७॥ 
अन्ये तु बह्मणि पारमार्थिकसत्यत्वम्ू, अपब्चे व्यावहारिकसत्यत्व॑ 
सत्यत्वाभासरूपम्‌, शुक्तिरज़तादौ प्रातिमासिकसत्यस्व॑_ततोअपि निद्ृषट- 


यदि शह्ड हो कि ग्रपश्चमें व्यावद्वारिक सत्यत्व मानने पर अहमें रहनेवाले 
पारमर्थिक सत्यत्वकी प्रपश्नमें प्रधक्ति न होनेके कारण पारमार्थिक सत्यलरूपसे 
प्रप्चका निषेध नहीं हो सकता है ! तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जैसे 
झुक्तिमें रजताभासकी प्रतीति ही सत्य रजतकी प्रसक्ति है, इससे उसका निषेध 
होता है, इसीलिए यह रजत नहीं है, किन्तु वह रजत है, यह मेरी गाय नहीं 
है, किन्तु वह मेरी गाय है, यहाँ चैत्र वर्तमान नहीं है, किन्तु भीतर है, इस 
प्रकारका निषेध होता है, उनकी अन्यत्र सत्ता ज्ञात होती है, वैसे ही सत्यत्वा- 
भाप्तप्रतीति ही सत्यत्वप्रसक्ति है, इसलिए उस सत्यत्वका प्रपश्चमें निषेध हो 
सकता है। इससे वर्ण, पद, योग्यता आदि स्वरूपोपमर्दको शक्ल न होनेसे 
उपजीव्यके साथ कोई विरोध नहीं है । 

कुछ छोग कहते हैं कि बह्ममें पारमार्थिक सत्यत्व प्रप्बसे सत्यवाभासरूप 
व्यावहारिक सत्यत्व और शुक्तिरजत आदियमें व्यावहारिक सत्यतासे निकट 
प्रातिभासिक सत्यत्व, इस प्रकार सत्ताका ज्ैविध्य नहीं हैं? किन्तु अझरूप 


- अतिकिस्वकी सत्यताका निरिकरण-विचार] सापाशुवादसहित ३१४ 
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मिति सत्तात्रेविष्यं नोपेयते, अधिष्ठानअद्मग॒तपारमार्थिकसत्ताउनुवेघादेव 
घटादो शुक्तिरजतादी च॑ सत्चाभिभानो पपत्या सत्यत्वाभासकल्पनस्य 
निष्प्रभशकत्वात्‌ । एवं च. पपज्चे सत्यस्वप्रतीत्यभावात्‌, तत्तादात्म्या- 
पन्ने ब्रक्षणि तत्यतीतेरेवाविवेकेन प्रपञ्चे तत्यसक्त्युपपत्तश् सत्यत्वेन प्रपझच- 
निचे नोपजोव्यविरोधः, न वा अप्रसक्त निषेधनम्‌ | 

न च ब्रह्मगतपारमार्थिकसत्ताउतिरेकेण प्रपज्चे सत््ाभासानुपगमे 
व्यवहितसत्यरजतातिरेकेण. शुक्तो रज़तामासोत्पत्तिः. किमर्थमरुपेयत 
इति वांच्यम, व्यवहितस्थाउसन्निकृषस्था55परोक्ष्यासम्भवात्‌ तन्निर्वाहय 
तदुपगमात्‌ ॥ ३ ॥ 

नस्वेत॑ स्वमुख स्वस्यासचिहृष्टमितीतरत्‌ | 
दरों उध्यस्तता55पत्॑ ग्रतिबिख मुषेति चेद ॥ ८ 
रजताभासकी उत्पत्ति माननेपर दर्षणमें अध्यक्त अरना मुख भी असन्निकृष् 

होनेसे अन्य अनिवेचनीय उलत्न होगा, अतः वह मिथ्या होगा, यदि इस प्रकार 
अ्वशेवोयुक ही दै। ८॥ _ ४ +7--->प्ः हो तो युक्त नहीं है ॥ १८॥ कर कह नशा मल मिनमिनत किक 
अधिष्ठानमें रहनेवाले पारमार्थिक सत्यल॒के सम्ब्न्धसे ही घट आदिमें और 
शुक्तिरजत आदिसें सत्ताका भान हो सकता है, फिर सत्यत्वाभ[सरूप सत्तान्तरकी 
कहपना प्रमाणशूत्य है | इस परिस्थितिमें* प्रपश्चमें सत्यत्वक्की प्रतीति न 
होनेसे प्रपश्चतादात््यापन्न ब्रह्ममें सत्यखकी प्रतीतिसे ही अविवेकसे प्रपश्नमें 
सत्यलकी प्रसक्ति है, अतः सत्यत्वरूप धर्मसे यदि ब्रह्ममें प्रपश्चका निषेध किया 
जाय, तो उपजीजव्य-विरोध और अप्रसक्तका निषेध भी नहीं है । 

यदिद्शक्षा हो कि अक्में रहनेवाडी पारमार्थक सत्तसे अतिरिक्त प्रपश्चमें 
सत्त्वाभ/सरूप सत्ताके न माननेपर शुक्तिमं भी व्यवहित ( दूरस्थ ) रजतसे 
अतिरिक्त प्रातिमासिक रजतकी उत्पत्ति माननेकी कोई आवश्यकता नहीं हैः 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि व्यवहिित रजतेके साथ इन्द्रियका सम्बन्ध न 
होनेके कारण उप्तकी अपरोक्षता नहीं हो सकती है, इसलिए अपरोक्षस्वका निर्वाह 
करनेके लिए प्रातिमासिक रजतकी उत्पत्ति मानी जाती है॥३॥ 


# इस परिस्थितिमें अर्थात्‌ 'सत्‌! रूपसे प्रतीयमान ऊापदा ऊछ्ययझ् उप कण सम ग्तोथनान बरदितादश्यापल सदस्वेशस्प सद्वस्त्यंशरूप 
ह़द्ामैं ही सन्‌ घटः इत्याकारक प्रतीतिकी विषयता है, जैसे 'शद्धदः/ इत्यादि प्रतीतिकी रईश्म 
सूदूविषयता है और त्रह्ममें सत्ताप्रतीति दोनेसे द्वी घणादिमेँ. सत्ताव्यवहार होता है, 
यह भाव है। 


फिर मिल १ आ५न मल पक 


३१६ सिद्धान्कलेशसंग्रह [ द्वितीय परिष्छेद 


जन्‍्देव॑प्रतिबिम्बअ्मस्थलेडपि ग्रीवास्थमुखातिरेफेण दर्पणे मुखा- 
भासोटपत्तिरुपेया स्थात्‌ । - स्वकीये भ्रीवास्थपश्नुखे 3220 की पा 
परोक्ष्यसम्भवेषपि नयनमोलंकछलाटादिश्रदेशापरोक्ष्यायोगात्‌, ग्रतिबिम्ब- 
अमे नयनगोलकादिप्रदेशापरोक्ष्यदर्शाब । न च बिस्वातिरिक्तिप्रति- 
जिम्बास्थुपगमे . इष्टापत्तिः । ब्क्षप्रतिब्िम्बजीवस्यापि ततो मेदेन 
मिथ्यात्वापत्त: । 


रजतकी अपरोक्षताके लिए यद्दि, शुक्तिमं अनिवेचनीय रजतकी उत्पत्ति 
मानी जायगी, तो जहाँपर प्रतिबिम्बका अम होता है, वहाँ भी औवास्थ मुखसे 
अतिरिक्त दर्षणमें अनिवचनीय मुल्लामास की उत्पत्ति माननी द्वी होगी, क्योंकि 
प्रतिबिम्बत्वरूपसे स्वीकृत अपने प्रीवास्थ . मुखमें नासिका आदिसे युक्त प्रदेशका 
अपरोक्षत्र होनेपर भी नेत्रके गोलक और ललट आदि प्रदेशका आपरोक्ष्य 
नहीं होगा, [ क्योंकि उस अंशके साथ इन्द्रियसन्तिकर्ष नहीं है, यह भाव है ] 
और प्रतिबिम्बविश्रममें नयनके गोलक आदि ग्रदेशोंका आपरोक्ष्य- देखा भी 
जाता है-। यदि शह्डा हो कि बिम्बसे अतिरिक्त प्रतिबिम्ब माननेमें इष्टापत्ति 
ही है, तो ग्रह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जीवभूत अद्यप्रतिबिम्बके अहममिन्न 
होनेपर जीवमें मिथ्याववकी प्रसक्ति होगी। [ताल्पयर्थ यह है कि विम्ब और 
प्रतिबिम्बकों यदि एक माना जायगा, तो प्रतिबिम्बका आपरोक्ष्य ( प्रतयक्षात्मक 
ज्ञान ) नहीं होगां, क्योंकि बिम्बभूत मुखमें रृनेवाले आँखके गोरूक तथा 
ललाट आदिके साथ इन्द्रिय आदिकां सन्निकर्ष न होनेके कारण तदमिन्न 
प्रतिबिम्बका प्रत्यक्ष नहीं हो सकेगा, और यदि प्रत्यक्षकों उपपत्तिके लिए बिम्बसे 
अतिरिक्त प्रतिबिम्ब मानोंगे, तो उसको मिथ्या ही मानना होगा, अन्यथा अद्दैतकीं 
हानि होगी । इस अवस्थामें ब्रह्मप्रतिबिम्मरूसे माने गये जीवका भी 
ब्रह्यसे भेद और उसको मिथ्या मांगना होगा, क्योंकि जीव अहसे स्वरूपतः 
मिन्न है, ब्द्मप्रतिबिम्ब द्ोनेसे, भुखप्रतिविम्बबत्‌, इस अनुमानंसे जीवमें ब्ह्मका 
भेद सिद्ध करनेपर--जीव मिथ्या है, अल्ममिन्न होनेके कारण, घट आदिके 
समान, इस अनुमानसे जीवर्मे मिथ्यालप्रसक्ति होगी, इसे इश्टापत्ति नहीं 
मान सकते हैं, अतः सुखाभासादिकी उत्पत्ति नहीं मान सकते हैं, यह 
शकुकका कहना है]। 


> मिस बज 3 शक सनम _ तिकिस्बिकों सत्वतोका विराकरण-क्चर | भाषोझुवादसहिद ३१७ 


है दरवशादिपरावयेनिजैनेयनरशिमिमिः | 
सबिकिष्ट मुर्ख तत्रोपाध्यन्तःस्थितिक्िमः | १६ ॥ 
न दर्पशे मुखाध्यासः संस्कारादेरसंमवात्‌ | 
ममेदंमिति मानाब्केत्याहुविकरणाबुगाः || २९ | 

क्योंकि दर्षण आदिसे परादृंत अपनो नयनकी रश्मियाँ ही सज्निकष्ट मुखका अहण 
करती हैं. और उसमें केवल उपाध्यन्त/स्थल आदिका अ्रध्याठ होता है। दर्षथमें 
मुखका अध्यास उत्पन्न नहीं होता है, क्योंकि संस्कार नहीं है और 'मेस यह मुख हैं! इस 
प्रकार अमेदानुभव मी होता है, ऐसा विवरणानुसारी लोग कहते हैं ॥| १६ ॥ २० ॥ 

५5. न ्िः 
अन्न विवरणातुसारिणः प्राहुः--ग्रीवास्थ एव मुखे दर्षणोपाधिसन्नि- 

धानदोषाद दर्पणस्थत्वम्रत्यडमुखत्वविम्बमेदानामध्याससम्भवन न देखे 
सुखस्याध्यासः कल्पनीयः, गौरवादू । दर्पणे मुख नास्ति' इति संसग- 


मात्रवाधात | मिथ्यावस्लवन्तरत्वे निंदं झुखम! इति स्वरूपबाधापत्तः | 
<र्पशे मम झुखं भार्ति' इति स्वमुखामेद्प्रत्यमिज्ञानाच । 


# इस अआक्षिपके समाधानमें विवरणानुसारी कहते हैं---औव[स्थ जय गज एक कणकाश कहे है-जीवाल इसमे 
ही दर्षणरूप उपाषिके सान्निध्यरूप दोषसे दर्षणश्थत्व, प्रत्यडमुखल, बिम्ब- 
मिन्नत्व जादिका अध्यास हो सकता है, इसलिए दर्षणमें मुखध्यासकी कल्पना 
करनेकी कोई आवश्यकता नहीं है, क्योंकि घर्माध्य[सकी अपेक्षा धर्मीका अध्यास 


माननेमें गौर हैं । और <दर्पणमें सुख नहीं के! इस प्रकार जो बाष दवोता है, - 


वह दर्पणस्थल्वादि संसर्गका ही बाघ है, प्रतिविम्बस्वरूपका बाघ नहीं है, 
[ झतः दरषणस्थत्व आदि. संसर्ग मिथ्या हैं और प्रतिबिम्ब सत्य है, यह भाव 
है ]। यदि यह मान लिया जाय कि प्रतिबिम्ब [ शुक्तिरजतके समान बिम्बभूत 
बस्तुसे मिथ्यामूत अन्य वस्तु है] तो नेद मुखम! ( यह सुख नहीं है)इस 
प्रकार स्वरूपबाध ही होता, परम्तु ऐेसा तो होता नहीं है, अतः प्रतिबिम्बको 
मिथ्या वस्तु नहीं मान सकते हैं। और प्रतिविम्बको सत्यस्वरूप माननेमें और 
भी कारण है कि दर्षणमें मेरा मुख है” इस प्रकार अपने बिम्बभूत मुखके साथ 
अभेदकी प्रत्यभिज्ञा होती है | [ इसलिए प्रतिबिम्ब मिथ्या नहीं है, उसके विषयर्मे 
अनुमानसे यह फलित होगा-- बिस्बके समान प्रतिबिम्य सत्य है बिम्बामित 


# इस विवस्णके मतर्म ब्िम्ब और प्रतिबिम्घका ऐक्य दोनेसे बिम्बरभिन्‍्नत्त जय जग कर कोश फल ोनेशे पिलमिलल खेपे 
मिश्यात्वका अनुमान नहीं कर सकते हैं, यह भाव ह्ै। 


एम ली के क नल मर 


श्श्द सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


न॒च्‌ ग्रीवास्थमुखस्याधिष्टानस्पापरोक्षयासम्भवः, उपाधिग्रतिहत- 
नयनरश्मीनां परावृत्य ब्रिम्ब्ग्राहिसवनियमाभ्युपगमान्नतादिकत्‌ | तन्निय- 
मानभ्युपगमे परमाणोः, इब्यादिव्यवहितस्थृूलूस्यापि चाक्षुपप्रतिबिम्ब- 
अमप्रसज्ञात्‌। न॒ च अव्यवहितस्थूलोद्भुतरूपकत एवं चाज्षुपप्रतिबिम्प- 
अमः, नात्यस्थ' इति नियम इति वाच्यम्‌, पघिम्बस्थौल्योद्धतरूपयों 
कलप्ेन चाक्षुपज्ञाननननेन उपयोगसम्भवे विधान्तरेणोपयोगकल्पताजु- 
और बाधाभाव होनेसे । इससे प्रतिबिम्बभूत जीवका सत्यत्व ही सिद्ध होगा, 
क्योंकि उसके अक्मप्रतिबिम्ब होनेपर वह बछासे अभिन्न है, यह भाव है | 

यदि शक्ल हो कि बिम्ब और प्रतिबिम्कको एक माना जायगा, तो प्रति- 
बिम्बका सर्वाशसे प्रत्यक्ष नहीं होगा, क्योंकि ग्रीवःस्थ मुखके ( जो प्रतिबिम्बत्व 
आदिका अधिव्वानभूत है) नवनगोरूक आदिके साथ स्वक्रीय चक्षुका 
सन्निकर्ष नहीं है, परन्तु यह शक्ल युक्त नहीं है, क्योंकि उपाधिसे प्रतिहत नेत्र- 
रश्मियाँ निव्ृत होकर विम्बको ही अहण करती हैं, जैसे कि ऊपर चढ़ती हुई 
लताएँ प्रतिहत होकर पुनः नीचे आ जाती हैं, ऐसा नियम माना गया है। 
यदि यह नियम न माना जाय, तो परम'णु और दीवाल आदि व्यवधानग्रस्त 
स्थूल पदार्थोका भी प्रतिबिम्ब असक्त दोगा। [ तात्पर्यर्थ यह हे कि प्रति- 
विस्वस्थरुमें नेत्रकी किरणें चक्षुगोलकरसस से निकलकर दर्पण आदि स्वच्छ द्रव्यरूप 


डपाधिके समीय जाती हैं और उस उपाधिसे टकराकर पुनः वापस्त छौटती 


हैं और श्रीवास्थ मुखकःा सवीशसे प्रत्यक्ष करती हैं| इसपर यदि कोई शझ्ल 
करे कि परावृत्त नयनकी रशिमियाँ गोलक द्वारा अन्तर्लीन हो जाती हैं. यह अन्यत्र 
कहा गया है, इससे बदौँगर लौटकर वे मुखसन्निक्ृष्ट होकर मुखको देखती हें, 
यह कुछ्तना गौरवप्रस्‍्त है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि जो प्रतिबिम्बकी 
उत्पत्ति मानते हैं, उनको भी यह कहना होगा कि चक्षुःसन्निकृष्ट पदार्थ ही 
बिम्ब होता है, असन्तिकृष्ठ नहीं, इससे उक्त नियम अवई्य मानना होगा। 
यदि सन्तिक्ृष्ट बिम्ब ने माना जाय, तो व्यवहित पदार्थका भी प्रतिबिम्ब- 


विश्रम प्रसक्त होगा, अतः श्रीवास्थ मुखके तयनगोलक जआदिके साथ- | 


स्वचक्लु/सन्निकर्ष होनेसे. प्रतिबिम्बका- स्वोशतः प्रत्यक्ष होगा । बदि 


१ अप प्र 


अतिक्स्बिकी संत्यताका निराफरण-क्चिर] भाषालुवादसद्दित श्श६ 


पपत्ते: । कुंब्यादिव्यवधानस्थप्रतिहतनयनर श्मिसम्बन्धविघटन॑ विनेवेह 
प्रतिबन्धकत्वे तथेव घटस्रत्यक्षादिस्थलेडपि तस्य ग्रतिबन्धकत्वसम्भवेन 


शह्ड हो कि उसी द्रव्यका चाक्ष॒व् प्रतिबिम्बन्मम होता है, जो कि व्यवधानरदित, 
उद्भूतरूपवान्‌ और स्थूल हो, दूसरेका चाह्लुष प्रतिविम्बश्रम नहीं होता है, पेसा 
नियम है, तो यह भी युक्त यहीं है, क्योंकि बिम्बंगत+ स्थूलत्व और उद्भूतस्वरूपका 
क्ठ्ृप्त चक्षरिख्द्रियजन्य ज्ञान द्वास उपयोग हो सकता है, फिर उनका उपयोग 
प्रकारास्तरसे मानना अर्थत्‌ स्थूछता और उद्भूतरूपका उनके आश्रय 
बिम्ब द्वारा प्रतिबिम्बअमकी उत्पत्तिमें उपयोग मानना अनुचित है | और इस 
अवस्थामें यह भी आपत्ति हो सकती है--व्यत्रधानभूत दीवाल आदि 
पदार्थोर्में प्रतिहत नेत्ररश्मि आदिके सम्बन्धके विधटनके बिना ही ग्रतिबिम्बबिश्रम- 
स्थरूमें प्रतिबन्धकत्व होनेपर घट आदिके प्रत्यक्षस्थरूमें मी सन्रिकषविघटनके 
बिना भित्ति आदि व्यवधानोंमें प्रतिबस्धकत्वही उपपत्ति हो सकती है, तो 


+ समाधानका तात्पय॑ बह है कि द्रव्यके चाहुपप्रत्यकषमें द्रव्यगत महल और उद्भूतरूप 
कारण है, यह मानी हुई बत है | इसी प्रकार बाह्म उस्तुके प्रत्यक्षके प्रति दीवाल आदि पदार्थ 
सन्निकषेके निरसन द्वारा ही प्रतिबन्धक हैं, यह वलूप्त है | इस अवस्थामें प्रतिय्रिम्ब और बिम्बके 
अभेदपक्षमेँ डिम्बका चाह्तुष प्रत्यक्ष ही प्रतिमिम्बका चाक्ुष प्रत्कज्ञ है. अतः विम्बभूत 
मुख श्रादिमें रहनेवाले स्थुलत्व॒ और उद्भूतरूपकों बलूत चाह्षुष प्रत्यक्ष अन्यत्र कारण नहीं 
मानना पड़ता है, अतः लाघत्र है, ओर झुक्तिरजतके समान साहझ्षीसे भात्य अनिर्वेचनीय 


-अ्रतित्रिम्बाध्यासकी उसत्तिपच्षले, तो प्तिबिम्बाध्यासमैं. प्रतित्रिम्बतन्निकर्षकों कारणु 


मानेनेसे, वायु और परमाणु आदिके चाह्लुष-प्सक्षके निवारणके लिए विम्बगत महत्व और 
डरदेूतरूपको--महत्त्व ओर स्थौल्यका आश्रयीमूत द्रव्यरूप ब्रिम्बते उत्पन्न होनेवाले प्रति- 
बिम्बके अध्यासकी उत्पत्तिमें मी--कारण मानना होगा, यह गौस्व है| इसी प्रकार बिम्र ओर 
प्रतित्रिन्बके अभेदपक्षमँ यह माना जाता है कि नयनरश्मियाँ पराव्त्त होकर बिम्रके साथ 
सम्बद्ध द्ोती हैं; इससे प्रतिनिम्बविश्रममैं भी बिम्बसब्रिकर्षके हेतु होनेसे घट आदिके 
चहुजन्य ज्ञानके समान प्रतिबिम्रके चाक्षुषमँ भी दीवाल आदि सन्निकर्षके विधटन द्वारा 
ही प्रतिबन्थक होंगे, अक्‍्लू साक्षात्‌ प्रतिबन्धक नहीं होंगे, अतः लाधव है, प्रतित्रिम्नरे 
अध्यासपक्षमेँ तो जिम्बसन्निकर्षके देठुस्थका अम्युपंगम न होनेसे कृब्यादिमें ( दीवाल 
आदिमें ) क्लृध्त सन्निकर्षविघटकल्व कह नहीं सकते हैं, अतः कुब्यादिमैं प्रतित्रिम्ब 
अध्यासके प्रति साक्षात्‌ ही प्रतिबन्धकताकी ही कल्पना करनी होगी, अन्यथा व्यवहितका 
भी प्रतिमिम्ब प्रसक्त होगा, इसलिए गौरव है, अत: 'अव्यवदित! इत्यादि अन्थोक्त नियमसे 
भी उपपत्ति नहीं हो सकती है। 


५ 0 272, पक 4. 


३२० सिद्धाल्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 
चत्तुःसन्निकर्षमात्रस्य कारणत्वविलोपप्रसक्षाच्च । दर्पणे मिथ्याघ्ुुखाध्यास- 
वादिनाउपि कारणत्रयान्तगतसंस्कारसिद्धब्थ नयनरश्मीनां कदाचित्‌ 
परावृत््य स्वघुसग्राहकत्वकल्पनयेव पूर्वासुभवस्य समर्थनीयवाच। न च 
नासा दिप्रदेशावच्छिन्नपूर्वानुभवादेव संस्कारोपपत्ति:। ताबता नयनशोल- 
कारदिग्रतिबिम्थाध्यासानुपपत्तः तठाकसलिले तटविटपिसमारूठास्थ् चर- 
पुरुषप्रतिविम्बाध्यासस्थले कथमपि ूर्वालुभवस्य दुर्बंचत्वाच्च | एवं 
चोपाधिग्रतिहतनयनरश्मीनां भिम्ब॑ प्राष्प तदूग्राइकत्वेश्वश्य॑ वक्तव्ये 
फूलबलाइपंण!|ध्यभिहतानामेव बिम्बं प्राप्य तद्ग्राह॒म्‌ , न शिलादि- 


न 8 व 22 पक न नल नस 
फिर चक्लुःसह्लिकर्षमात्रमें प्रलक्षकारणलका विलोप असक्त हो जायगा | और 


यह मी बात है कि जो दर्पणमें मिथ्यामूत मुखप्रतिबिम्ब मानता है, उसको 
भी दोष, सम्प्रयोध और संस्कार--इन तीत कारणोंके अन्तर्गत संप्कारडी 
सिद्धिके लिए किसी समय्में नयनरश्मियाँ परावृत्त होकर ही स्वमुखकी ग्रहक 
होती हैं, इस प्रकारकी कल्पना करके पूर्वानुभवका समर्थन करना पड़ेगा | यदि 
शह्ढा हो कि नासिका आदि प्रदेशसे युक्त पूरवके अनुभवसे ही उक्त स्थलमें 
संस्कारकी उपपत्ति हो सकती है? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि नासिका 
आदि. प्रदेशले युक्त पूर्वानुभवसे नयनगोलक आंदि प्रतिबिम्बाध्यासक्री उपपत्ति 
नहीं हो सकती है और तालावके जलमें क्िंसी समयमें नहीं देखे गये और 


किनारेके वृक्षेके ऊपर चढ़े हुए पुरुषके प्रतिविम्बस्थलमें किसी रीतिसे भी . 


पूर्बानुमबका समर्थन भी नहीं कर सकते हैं । इस अवस्थामें उक्त 
प्रकारसे उपाधिसि आहत होकर चक्षुड्षी रश्मियाँ लछौटकर बिम्बको अहण 
करती हैं, इस प्रकार अवश्य कहना होगा, परन्तु अनुभवके आधारपर यह 
मी कहना होगा कि दर्पण आदि स्वच्छ उपाधिके प्रतिवातसे छौटी हुई 
रह्मियाँ ही बिस्बका अहण करती हैं, शिला आदिसे आहत हुई रश्मियाँ 
ग्रहण नहीं करती हैं, अतः शिला आदियें प्रतिबिम्ब नहीं होता है।जो 
उपाधियाँ अत्यन्त स्वच्छ नहीं हैं, ऐसी ताम्र आदि उपाधियोंसे आहत नयन- 
रश्मियाँ मलिन उपाधिके सम्बस्थसे मुख आदि बिम्बमूत पदार्थोके नयन- 
गोलक आदि संस्थानोंका अ्रहण नहीं कर सकती हैं, [ अतःशिलादिसे वैलक्षण्य 
होनेपर भी उनमें कार्ल्येन प्रतिबिम्बभ्राहकत्व नहीं है, यह भाव है।] और 


व 


प्रतिबिस्वकी सत्यताका निराकरण-विषार । आपालुवादसाहते 5३ 


: अ्तिदतानाम्‌ । अनतिस्वच्छताप्रादिश्नतिहतारना मलिनोपाधिसम्बन्धदीषाद 


सुखादिसंस्थानविशेषग्राहरत्व॑ साक्षात्‌ र्य प्रेप्छनामिव उपाधि आप्य 
निइतानां न तथा सौसतेजसा श्रतिदृतिरिति न अतिबिम्बद्र्यातलोकने 
साक्षात्तदवलोकने इवाःशक्पत्वध््‌ । जलादुपापिसलिकर्ष केपाओिदुपाधि- 
ग्रदिहतानां बिम्बप्राप्तावषि केषाश्ित्तदन्तगमनेनान्तरसिकतादिग्रदण- 
मिल्यादिकल्पनान्न कथम्रिद्‌ दोष इंति । 


श्रद्वेत विद्या चार्यास्तु पारवस्पैमेंद्दशेनात्‌ । 
ग्रीवास्थादन्यद्यस्त॑ , अतिबिम्बसुख कि: ॥ रह ॥ 


अद्वैतविद्याचाय॑ कहते हैं कि समीपस्थ मेनुष्य मुख्य मुखझे प्रतिनिम्बभूत मुखका मेद्‌ 
देखते हैं, श्रतः ओीवास्थ मुखसे अध्यस्त प्रतिजिम्बभूत मुख मिन्‍न है॥२१॥ 


अद्देतविद्याकृतस्तु प्रतिबिम्बस्ध मिथ्यावमम्युपगच्छ्ता त्रिविधजीव- 
बादिनां विद्याण्णयगुरुप्रभृतीनापमिप्र।यमेवमाहुः-< 


__  _  _ ख ७ ३$8&़_उ__्ीं ंफि।फ:फ:। 
साक्षात्‌ सकी देखनेकी इच्छासे प्रबत् हुई नयनरब्मियाँ जैसे सू्वके तेजसे 
पराहत होती हैं, वैसे उपाधिके प्रति जाकर लौटी हुई नेत्रकी र्मियाँ सूर्यके 
तेजसे आहत नहीं होती हैं, इसलिए साक्षात्‌ सर्यके अवलोकन जैसी कठिनाई 
होती है, वैसी प्रतिबिम्बित सके अवलोकमम नहीं होती है। जल आदि 
उपानिके सन्निकर्षमें कुछ नेत्रकी किरण उपाधिसे आहत होकर विम्बदेशतंक 
जाती हैं, तो भी अवशिष्ट कुछ रश्मियाँ उपाधिके भीवर जाकर उसमें की बालू. 
आदि अहण करती हैं, इृत्य दि कल्पना करनेसे कुछ भी # दोष नहीं है। 
प्रतिबि्बकों मिथ्या और जीवकी पारमार्थिक, व्यावहारिक और प्रातिमासिक 
भेदसे त्रिविंध माननेवाले श्रीविद्यारण्य प्रममुतियोंका अभिप्राय अद्वैताचाय निम्न 


प्रकारसे कहते हैं-- 


क# सथनरश्मियाँ पराइत होकर विम्बको ग्रहण करती हैं, यही सुरेख्वराचायजीका भी 
मत है-- 
“दर्षणामिहता. दृष्टि: परावृत्य स्वमाननम । 
व्याप्ुवस्यामिमुख्येन ध्यत्यस्त॑ दर्शयेन्मुखम ॥' 
अगात्‌ दर्पश श्रादि उपाधियोंसे प्रतिहत दृष्टि लोटकर अपने औवास्थ मुखको ब्याप्त करती 
हुई विपरीत मुखका आमिमुख्यसे प्हण कराती है, यह भाव है ! 
रह 
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शश२ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


चैत्रप्रखाद मेरेन तत्सदशस्वेन च पाश्वेस्थेः स्पर्ष निरीक्ष्यमाणं दर्पण 
तत्यतिविभ्व॑ततो भिन्‍न॑ स्वरूपतो मिथ्येव, स्वकरगतादिव रजताच्छु- 
क्तिरजतम्‌ । नच 'दर्षणे मम घुखं भाति' इति बिम्बामेदज्ञानविरोधः, 
स्पष्टभेदद्विसवप्रत्यड्सुखत्वादिज्ञानविरोधेनाअमेदज्ञानासम्भवाद्‌ , दर्पषणे मम 
मुल्य! इति व्यपदेशस्य स्वच्छायामुखे स्वघुखन्यपदेशवद्‌ गौणताच । 
न चाउमेदज्ञानविरोधाद्‌ भेदव्यपदेश एवं गौणः किन स्यादिति शह्भयप्, 
बालानों. प्रतिबिम्बे पुरुपान्तरभ्रमस्थ हानोपादित्सधर्थक्रियापर्यन्त- 


चैत्र जिस कालमें अपना मुख दर्षणमें देखता है, उस कांलमें पासके मनुष्य 
ग्रीवास्थ बिम्बभूत चैत्रके सुखसे भिन्न और सहशञ प्रतिबिम्बभूत मुखकों स्पष्टरूपसे 
देखते हैं और वह स्वरूपतः मिथ्या ही है, जैसे कि अपने हाथके रजतसे 
भिन्न और उसके सहश स्पष्ट दिखनेवाल शुक्तिरजत स्वरूपतः मिथ्या होता 
है। यदि शह्ला हो कि प्रतित्रिम्ब बिम्बसे भिन्न कैसे हो सकता है, क्योंकि 
“दर्षणमें मेरा सुख भासता है? इस प्रकार बिम्बसे प्रतिविम्का अमेद भासता है, तो 
यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रतिबिम्म और बिम्बका स्पष्टमेद, हिल्व, 
फ्रवयक्मुखत्व, प्राइमुखत्व आदिके ज्ञानसे विरोध होनेके कारण अमेदज्ञान 
हो ही नहीं सकता है। और “दर्षणमें मेरा मुख है! इस प्रकारका व्यपदेश तो 
जैसे अपने छाम्ामुखमें अपने मुखका व्यवहार होता है, वैसे ही गौण है #। 
इसपर यदि शह्ढडा हो कि अमेदज्ञानके विरोधसे मेदव्यपदेश ही तुल्ययुक्तिसे 
गौण क्यों न माना जाय ? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि बालकोंकों प्रतिविम्बमें 
अन्य पुरुषका अम होता है, जिससे द्वान ( त्याग ), उपादित्सा ( अहण करनेकी 
इच्छा ) आदि जो उसकी अभ्थक्रिया होती है, उसका अपलाप किसी रीतिसे 
नहीं कर सकते हैं 4। इसपर भी यदि पुनः शड्ढा हो कि बुद्धिमान्‌ पुरुष भी 


# दर्पण मेस मुख दिखता है”, 'मेरा मुख मलिन है!, 'मेरा मुख दीर्घ है', दर्पण 
श्रादिमैं मेरा प्रीवास्थ मुख ही है! इत्यादि अनेक श्रमेदोंका अनुभव होता है, अतः अमेदानुमव 
ही मुख्य है और भेदानुभव तो अमेदानुभवके विरोधसे केवल श्रोपचारिक है, श्रतः बजिम्ब 
और प्रतित्रिम्बका वास्तत्रिेक भेद न होनेपर भी कल्पित भेद मान करके उक्त अमेदा 
जुभवौंकी उपपत्ति हो सकती है, यह पूर्वपक्षका भाव है। 

+ तालयर्य यह कि प्रतित्रिम्बविधयक प्रइत्ति आदि लोकमें होती है, अतः उसका अवश्य मेद्‌ 
मानना चाहिए, इसीलिए अज्ञानी चालक जलाशय आदियँ श्रत्यंत भयंकर प्रतित्रिम्बकों देखकर 


हि; 


अतिबिम्घकौ सत्यताका निराकरण-क्कर] भापालुबादसहित श९रे 
-ििं़ििि़िाओओन्ओओअअअओञलजनननततचचतततत्तततत 


स्पाउपलपितुमशक्यत्वात्‌ ।, न श्रेदावतामपि स्वहुखविशेषपरिज्ञानाय 
दर्पणा्युपादानदर्शनादू अमेदक्ञानमप्पर्थक्रियापर्यन्तमिति वाच्यम्‌ , मेंदेअपि 
ग्रतिबिम्बस्य विम्बसमानाकारत्वनियमविशेषपरिह्षानादेव तदुपादानोपपत्ते: । 


__ ___््िजजशण।ख एप पपफहफए 
# अपने मुखकी विशेषता जाननेड्ी इच्छासे दर्षण आदिका परिअह करते हैं, 


अतः अभैक्रियापनन्त, तो अमेदज्ञान मी है,तो यह भी युक्त नहीं है, 
क्योंकि बिम्ब और प्रतिविम्बका स्वरूपतः मेद अतीत होनेपर भी प्रतिबिम्ब 
बिम्बका समानाकार ही होता है, “नियमविशेषके परिज्ञानसे ही दर्षण 
आदिके ग्रहृण्में प्रेक्षावानकी + प्रवृत्ति होती है । 


पलायन करते हैं, तौम्य और प्रीतिकर प्रतिविम्बक्ो देखकर उसको अद्देश करनेकी इत्डा करते 
हैं और प्रतितरम्बप्रदेशलक जाते हैं, श्रतः प्रतित्रिम्ब और बिम्मरका परस्पर भेद अवश्य 
मानना चाहिए, अमेद नहीं । 


# शह्ला करनेवालेका भाव यह है कि यदि विम्ब और प्रतित्रिम्वका वस्तुतः भेद ही है, 
लो परौद्र्कौको उसका परिज्ञान ठीक ठीक होगा ही । उस अवस्थामें वे जो अपने मुखकी विशेषता 
जाननेके लिए दर्पण आदिका ग्रहण करते हैं, वह नहीं होना चाहिए । पर डनकी प्रदृत्ति 
दर्पण आदिके परिग्रहमें होती है, श्रतः जिम्ब और प्रतिबिम्घका अमेद है, यह निर्विवाद है। 


+े समाघानका सारांश यह है कि बिम्ब और प्रतिबिम्बके स्वरूपतः भेदका निश्चय पूर्वोक्त 
युक्तियाँसि उन परीक्षुकँंकी यद्रपि है, तथापि प्रतिनिभ्वर्स बिम्बसमानाकारत्व नियमविशेषके 
परिज्ञानसे दर्पण श्रादिका अइण करनेमें उनकी प्रदृत्ति होती है । 


वस्ुतस्तु द्विम्ब ओर प्रतिबिभ्वमें अमेदपक्षकी कल्पना ही युक्त है, क्योंकि उसमें लाघब हल 
और बिम्बप्रतिनिम्बरभावापन्‍नत्वरूपसे श्रुतिसिद्ध जीव और त्रद्यके श्रभेदकी प्रतिपत्तिमुँ उपयोगी 
होनेके कारण लौकिक बिम्बर भर प्रतित्रिस्मका श्रमेद भ्रुतिसे प्रमाणित भी है। प्रतिबिम्बभूत जीव 
ही जप ब््मामिन्न हो सकता है, तो तद॒तिरिक्त पारमार्थिक अवच्छिन्न जीवकी आवश्यकता ही क्या 
है! बिम्र और प्रतिमिस्पके अमेदमे यथा छाय॑ ज्योदि० इत्यादि श्रुति भी प्रमाण हो सकती 


है--जैते एक सूर्य अनेक जल आदि उपाधियोंमे प्रतिबिम्बिद होनेसे नाना होता है, और स्वतः 


एक ही है। इन प्रमारणोँसे विम्ब और प्रतित्रिम्भक अमेद ही छिद्ध होता है, भेद सिद्ध नहीं 
होता, इसलिए पूर्वोक्त विवरणकारका हो मव श्रेष्ठ है। बद्यपि दूदुम विचारते अमेदपत् ही ठीक 
है, इसीलिए मामती आदि प्रन्थोमें लोकिकबरिम्म और प्रतिजिम्बके दृशान्तसे ही जीव और 
ब्रह्मका अमेद व्यवस्थित किया गया है, तथापि यह प्रतिनिम्बीत्पत्तिप्रक्रिय. मन्दाधिकारियोंके 
लिए अथोत्‌-उनकी अपनी बुद्धिके अनुसार तत्तका अधिगम हो, इसलिए प्रतिपादित ह्दै। 
(अधिकांश कृष्णालंकार टीका ४० ३१६ काशो चौ० मु० में देखना चाहिए;)। 


कस मिनट. म.70 


श्र सिद्धान्तलेशसंग्रह 


[ द्वितीय परिच्छेद 


यत्त 'नात्र छुंखम' इति दपणे घुखसंतरगमात्रस्य बाधः, न झ्ुखस्येति । 
तन्न; 'नेंद रजतम! इत्यत्रापि इृदमथे रजततादात्म्यमात्रस्य बाघ, ने 
रजतस्पेत्यापत्ं! | यदि च॑ इंदमंशे रजतस्थ तादात्म्येनाअध्यासादू "ने 
रजत इति तादात्म्पेन रजतस्थेव बाघ/ न तादास्म्यमात्रस्य, तदा 
दर्षणे घुखस्य संसर्मितयाज््यासाद्‌ "ात्र मुखम इति संसमितया 
मुख्स्येव बाघः, न संसर्गमात्रस्थेति तुन्यम्‌। 

यत्त धर्मिणोउ्प्यध्यासकल्पने गौखमिति, तदू रजतामापकल्पना- 
गौरववत्‌ ग्रामाणिकत्वान्न दोष! । ख्वनेत्रगोलकादिप्रतिबिम्बभ्रमस्थले 
बिम्बापरोक््यकल्पनोपायाभावात्‌ । नयनरश्मीनामुपाधिप्रतिहतानां बिम्ब- 


ग्राप्तिकल्पने हि दृष्टविरुद्टं बहापद्यते | कं हि जलसस्निकर्ष केपुचिस्न- 
लिप के पल 52 पदक 5 कर खिल कीट 2 8 8 2 कल जिन कल 


और पूर्वमें जो कहा गया है कि “यहाँ मुख नहीं है, इस प्रकारका जो 
बाध होता है, वह दर्पणमें मुखसंसगका बाघ होता है, मुखका बाब नहीं 
होता है, तो यह मी युक्त नहीं है, क्योंकि निरं रजतम! ( यह रजत नहीं है ) 
इस बाधस्थलमें भी तुल्ययुक्तिसे इद्मर्थमें रजतके तादात्यमात्रका बाध प्रसक्त होगा, 
रजतका नहीं होगा, यह भी आपत्ति आ सकती है | यद्दि कहा जाय कि इदमंझमें 
रजतका तादात्थसे अध्यास होता है, इसलिए निई रजजतम/ इससे तादात्येन 
रजतका ही बाघ होता है, तादास्म्यमात्रका नहीं होता, तो हम भी इस रीतिसे 
कह सकते हैं कि दर्षणमें मुखका संसमरूपसे ही अध्यास होता है, अतः 
भात्र मुखसः इससे संसर्गरूपसे मुखका ही बाध होता है, केवल संसगका बाध 
नहीं होता है । 

और जो यह कहा है कि धर्मके अध्यासको कष्पनामें गौरव है, तो वह 
मी युक्त नहीं है, शुक्तिमें रजताध्यासकी कल्पनामें जैसे गौरव प्रामाणिक हे, 


जैसे ही प्रतिबिम्बाध्यास भी # प्रामाणिक है, अतः गौरव दोष नहीं हैं। और 


स्वकीय नेत्रगोठक आदिके प्रतिबिम्बविश्रमस्थलमें विम्बभूत मुखक्ी अप 
रोक्षताकी कल्पनामें कोई हेतु भी नहीं हैं। यदि उक्त दोषके परिहारके 
लिए. नयमकी रश्मियोंका उपाधिके आधातसे बिम्बके प्रति गमन माना 
जाय, तो प्रमाणविरुद्ध मी अनेक प्रसज्ञ आ सकते हैं।[ इसी दृष्टविरुद्ध 


# अर्थात्‌ बाधकशान डभयत्र समानरूपसे प्रमाण हैं, यह भाव है । 


। सत्यताका निराकरण-बिकार ] प्लाषा!सुवादसहित ३२५ 


...........--वत5त+त+_"_5। 


यनरश्मिषु अप्रतिहृतमन्तर्ग5छत्सु अन्ये जलसम्बन्धेनाऊपि प्रतिदन्यमाना 
निदान्तसदवः सकलनयनरश्मिग्रतिधातिन॑ किरणसमूह निजित्य तन्मध्यगर्ते 
सर्यमण्डलं प्रविशेयु: | कथं च चन्द्रावलोकन इंच तस्प्रतिबिम्बाबलो कने 5पि 
अमृतशीतर्ल तदूबिम्बसब्निकर्षाविशेष लोचनयोः शैत्याभिव्यकत्था आप्या- 
यन॑ न स्थात्‌ | कर्थ च जलसम्बन्धेनाउपि प्रतिहन्यमानाः शिलादिसम्बन्धन 
न प्रतिहन्येरन्‌ । तत्मतिहत्या परावत्ताो वा नयनगोलकादिमिन 
संसुज्येरन्‌ | तत्संसगें वा संसृष्ट न साक्षात्कारयेयु:। दोषेशापि हि. विश्ष 
शग्रहरामात्र प्रतिवध्यमानं दृश्यते, न तु सब्रिकृष्टधर्मिस्वरूपग्रहणमपि । 


प्रसड़का उपपादन करते हैं ]। और जलके साथ सन्निकर्ष होनेपर कुछ नयन- 
रस्मियाँ| अप्रतिहत रूपसे मीतर ( जल्के अन्दर ) जाती हैं, यह माननेपर 
भी जलके सम्बन्धसे प्रतिहत होनेवाडी, अत एवं सर्वथा कोमल अन्य रहिमियो- 
सम्पूण नबनरहिमियोंका. प्रतिघात करनेवाले. सूर्यकिरणसमूहकी जीतकर, 
अर्थात्‌ उसको दबाकर उनके मध्यवर्ती सूर्यमण्डलमें कैसे प्रवेश करेंगी 
अर्थात्‌ कमी सूर्यमण्डलको ग्रहण नहीं कर सकती हैं। और बिम्बभूत चम्द्रके 
दरशनके समान उसके प्रतिबिम्बके दरशनसे भी नेत्रोमि शेत्यकी अभिव्यक्ति 
“द्वारा उप्णताक़ी शान्ति क्यों नहीं होती है ! अर्थात्‌ विम्ब और प्रतिबिम्बका अभेद 
माननेवरालोके पक्षमें प्रतिबिम्पके दर्शनसे भी नेत्रोंडीं गर्मी शान्त होनी चाहिए, 
क्योंकि अमृतके समान अत्यन्त झीतरू चन्द्रबिम्पके साथ सन्निकर्ष ( बिम्ब- 
प्रतिबिम्बामेदवादियोंके मतमें ) समान ही -हैं। और जिन नेत्ररश्मियोंका 
जलादि जैसे 'पदारॉंसि आपात होता है, उनका श्विछ्ा आदिके सम्बन्धसे 


. प्रतिघात क्यों नहीं होता है ? अर्थात्‌ शिलादिसे उनका प्रतिणत द्ोना ही 


चाहिए, यह भूव है । यद्धि माना जाब कि शिरा आदिसे भी प्रतिघात होता 
है, तो फिर लौटकर नयतगोलकके साथ सम्बन्ध क्यों नहीं होता है / यदि 
इसपर कहो कि नेत्रगोलकके साथ उनका सम्बन्ध हांता हैं, तो वे नयनगोरूक 
आदिका ग्रहण क्यों नहीं करती हैं! यद्वि दोषविशेषसे इस इनका परिहार 
करेंगे, तो उसका यही उत्तर है कि दोपसे विशेष अंशका केवक अहृण ही 
अतिबद्ध देखा जाता है, सन्तिकष्ट ( सम्बद्ध " घर्मीकि स्वरूपका महण प्रतिबद्ध 
नहीं देखा जाता है | 


३२६३ 'सिद्धान्तलेशसंग्रह [द्वितीय परिस्च्ेद 
प्रतिगुखाध्यासपत्ते तु.न किश्िद्‌ दृष्टविरुद्ध कल्पनीयम्‌ | 

तथा हि-अव्यवद्दितस्थूलोद्भ्तरूपस्पेव चाहज्ुपाध्यासदशनाद्‌ बिम्बगत- 
स्वौल्योद्यूतरूपयो: स्वाश्रयंसाक्षात्कारणत्वेन. क्लप्तयोः स्वाश्रयग्रति- 
विम्थाध्यासेणपे कारणलम, छुब्यादयावरणद्रव्यस्थ ल्वगिन्द्रियादिन्याेन 
प्राष्पकारितयाधवगतनयनस आ्लिकप विघटनद्वारा व्यव हितवस्तुसाक्षात्कार- 
प्रतिबन्धकत्वेन क्‍्लृप्ृस्य व्यवहितप्रतिबरिम्बाध्यासेषपि विनैव ड्वारान्तरं : 
प्रतिबन्‍्धकर्स च कल्पनीयम्‌ | तत्र को. विरोध: क्वचित्‌ कारखत्वांदिना 
कलप्स्य फलबलादन्यत्रापि कारणत्वादिकल्पने । 


जिस पक्षमें बिम्य और प्रतिविस्बका अमेद न मानकर अनिर्वेचनीय “ 
प्रतिबिम्बाध्यासकी दी उल्मत्ति मानी जाती है, उस पक्षमें किसी भी व्यवहार- 
विरुद्ध कारण या अतिबन्धककी कुल्पना नहीं की जाती है। 

किसी प्रकारके व्यवधानसे रहित स्थूल और उद्‌मूत रूपवानका ही 
चाक्षुप अध्यास लोमें देखा जाता है, इससे विम्बमें रहनेवाले स्थूललव और 
उद्भधुतरूप, जो अपने आधारके प्रत्यक्षमें # कारणतारूपसे बिनिश्चित हैं, 
वे आश्रयके मरतिबिम्बाध्यासमें भी कारण हैं, ऐसी कछ्पना कर सकते हैं। 
दीवारू आदि जितने आवारक द्रव्य हैं, वें--त्वगिन्द्रियके समान + प्राप्य- 
कारिलरूपसे निश्चित नेत्रके सन्निकर्षके विघटन द्वारा ही व्यवहित व्स्तुके 
सक्षात्कारमें प्रतिबन्‍्धक कल्प हैं, अतः व्यवहितके अतिबिम्बाध्यासमें भी बसी ह 
द्वारविशेषकी अपेक्षा न करके ही वे प्रतिबन्धक हैं, ऐसी कल्पना की जाती ५ 
है। कह्दीपर का-णल्र आदि रुपंस निश्चित वस्तुमें फलके बल्से यदि 
अन्यत्र भी कारंणल आदिकी कछपना की जाय, तो उसमें क्या विरोध है, हि 
अर्थात्‌ कुछ भी विरोध नहीं है, यह भाव है | 


# अर्थात्‌ महत्त और उद्मूतरूप इन दोनोंमें उनके आश्रवीभूत द्रव्यविषयक चाक्षुष 
प्रत्यक्षमात्रके प्रति कारणता है, यह पटादि अत्यक्ष स्थल देखा गया है, अतः क्लृप्त है । 

4 जैसे लगिन्द्रथ विषयदेशकों प्राप्त होकर ही उस विषयका अहण कर्ती है, वैसे ही 
चज्लुरिन्द्रिय भी विषयदेश को प्राप्त करके ही विषयका ग्रहण करती है, अतः उनको प्राप्यकारी कहा 
जाता है। अतः पूर्वमें-दीवाल आदिपैं-साज्ञात्‌कार प्रतिबन्धकत्व माननेसे सम्निकर्षमाजका विज्ञोप- 
प्रसज्ष होगा, यद्द जो कह्दा या, वह निराकृत हुआ सममकना चाहिए, क्योंकि सन्निकर्षमें हेंतुत्वग्राहक 
प्रमाणके अनुरोधसे सम्निकर्षके विघयनद्वारा ही कुड्यादिमें प्रत्यक्षकी प्रतिबन्धकता मानी जाती है । 


ही ? अलग 


३३७ 


- अतिबिस्थकी सत्यंताका निराकरणए-किषार] आपोलुवादसदित 


एवेनोपाधिप्रतिहतनयनरश्मीनां. जिम्बप्रापर्यल॒ुपणमे व्यवदहिितस्थो- 
द्वुतरूपादिरहितस्प च॑ चाहुषश्रतिबिम्पश्रमप्रसक्॒ इति निरस्तम्‌ । 

/ कि च तद॒पगमे एवं उक्तद्पशप्रसज्षः | कथम्‌ १ सादात्‌ वर्याव- 
लोकन इंत विना चल्षुर्वित्षेपमबनतमौलिना निरीक््यमाणे सलिले ततः 
प्रतिहतानां नयनरश्मीनामूष्वेमुत्प्लुत्य बिम्पस्यंग्राहकलवत्‌ तियंक्चह्विदेप 
बिना ऋजुचकुषा दरपणे बिलोक्यमाने तत्मतिहतानां पाश्व॑स्पस्ुखग्राह- 
कत्ववच्च वदनसाचीकरणाभावेज्प्युपाधिप्रतिहतानां पृष्ठभागव्यवहितग्राइकत्व॑ 


इससे---अर्थात्‌ बिम्बगत अव्यवहितत्व, स्थूछलल और उद्भुतरूपत्व आदिकी 
प्रतिबिम्बाध्यासके प्रति हेतुता होनेसे--उपाविसे आहत नयनरश्मियोंका किम्बके 
प्रति गमन न माना जाय, तो व्यवेद्दित या उद्भुतरूप आपदिसे रहित वस्तुका 
चाक्षुष॒प्रतिबिम्बाध्यास प्रसक्त होगा, इस आपत्तिका भी निरास हुआ ही 

। 

हे 20 रश्मियोंका बिम्बके प्रति गमन माननेमें ही व्यवहितका 
प्रतिबिम्ब असक्त होगा। कैसे होगा ? इस म्रकार होगा--जैसे साक्षात्‌ 
गननध््थ सूर्ममण्डलक़ो देखनेके लिए चश्लुका विक्षेप ( चक्षुक्नो सूर्य ओर 
करना ) आवश्यक है, परन्तु उसके बिना अधोमुखसे निरीक्ष्यमांण जलमें 
उससे ( जछसे ) प्रतिहत नयनक्की किरणें ऊपर जाकर विम्बका अहण. 
करती हैं, और जैसे [ पाइवैसथ ( समीपस्‍्थ ) पुरुषों भरदण करनेके 
लिए चक्लुके तिरठेपनक्की आवश्यकता होती है] तिरछे देखे बिना सीधे 
नेत्रोंसे देखे जाते हुए दर्षणमें उससे ( दर्षणसे ) प्रतिहृत नेत्रकिमियाँ_ पाइबैस्‍्थ 
मुखर ग्रहण करती हैं, वैसे ही बदनके साचीकरणके # बिना भी दर्पण आदि 
उपधिसे प्रतिहत रश्मियोंसे प्रष्ठभागसे व्यवहित परदार्शोका भी अहण होना 


तिबन्धक कमी 
में प्रतिबिम्बाध्यासमैं कुड्यादिव्यवहिित मुखादि साज्ञात्मतिबन्धक माना जाय, 

कोई हानि नहीं है, अन्यथा प्रतिबिम्बकी उसत्तिम जिम्बसन्निकर्षको कारण ने माननेके 2 
व्यवहित वस्तुका मी प्रसंग आ सकता है, अतः दीवाल आदिसे व्यवहित मुल्ादिमें प्रतिनिः 


स्पत्तिकी प्रतिबन्वकता माननी चाहिए, यह भाव है। 
# चछुसे प्रष्ठभागते व्यवद्टित पदार्यका ग्रह करनेमें डंपयुक्त मुखका व्यापार अभथीत्‌ 


पौछेके पदार्यकों देखनेमैं मुखको जो उसका ओर घुमाना पड़ता है, इसी व्यापारकी प्रकृतम 
व्वाचीकरण 'शन्दसे विवच्या की गयी है, यह भाव है। 


5५522. 


रेश्८ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


ताबदू दुर्वार्म। उपाधिप्रतिहतनयनरश्मीर्ना प्रतिनिद्वत्तिनियम विहाय यत्र 
बिम्द॑_तज्नेव गमनोपगमात्‌ तथा मलिनदर्पणे श्यामतया गौरमुखप्रति- 
पिस्जस्थले दिद्यमानस्थापि बिम्बंगतगौररूपस्य चाज्षुपज्ञानेउनुपयोंगितया 
पीतशह्नअमन्यायेनारोप्यरूपवैशिश्यनैव॒ विम्बमुखस्थ चाक्षुपत्व॑ निर्वाह्म- 
मिति, तथेव नीरूपस्थापि दर्पशोपाधिश्यामत्ववैशिष्टथेन वाह्तुपप्रतिबिस्ब- 
अमविषयत्वमपि दुर्वारम । स्वतो नीरूपस्थापि नभसोड्ष्यस्तनैद्यवेशिश्येन 


नन्‍ननननीमकऊ--.---+++++77+पभप पा 


चाहिए, क्योंकि उपाधिसे प्रतिहत नेत्ररश्मियोंके प्रतिनिदृत्तिनियमका # 
परित्याग करके जहाँ बिम्ब . हो, वहीं गमनका उपगम है, तथा इसी 
प्रकारसे + मलिन दर्षणमें गौरमुखके प्रतित्रिम्बित होनेपर उस अतिबिम्बका 
इयामरूपसे भान होता है, गौर रूपसे नहीं, इससे विम्बमें गौर रूपके रहनेपर 
भी उसका चाक्षुष ज्ञनमें उपयोग न होनेंस पीतशह्लुअमन्यायसे | आरोपित 
रूपके सम्बन्धस ही बिस्बकी चाक्षुषताका निर्वाह करना चाहिए, इस अब्स्थामें 
नीरूप आक.श आदिका भी दर्पण आदिके श्यामत्वसम्बन्धसे चाक्षुपत्नतिबिम्बश्रम 
हो सकता है, क्योंकि .८ आकाशके स्वतः नीरूप होनेपर भी अध्यस्त नेल्यके 


# प्रतिनिश्वत्तनियम--नेत्रगोलकके अभिमुख विषयसे आहत रश्मियाँ फिर गोलकके 
द्वारा शरीरके भीतर जाती हैं, इस प्रकारका नियम! 

+ डपाधिप्रतिहत नयनरश्मियोंके प्रतिनिवृत्तिनियमामाव पद्षमें. पृष्ठ भागव्यवद्धित प्रति 
जिम्त्रकी आपत्ति हो सकती है, वैसे ही नीरूप वायुका भी चाक्तुप्र श्रतित्रिम्व प्रसक्त हो 
सकता है, इस प्रकार दूषणान्तरके समुन्चयके लिए तथा! शब्द दे। 

| कवितार्किकमतके उपपादनके अवसरमेँ शंखक्आा आगेष्य पीतरूपके सम्बन्धसे ही 
अ्रम हो सकता है, अन्यथा नहीं, यइ कहां जा चुका है, इसी पीतशहुन्यायसे, 
यह भाव है। 

वस्तुतस्दु 'द्र्यके चाक्षुष प्रस्यक्ष्े दरब्यगत उद्मूतरूप ही कारण है! इस नियमके विद्यमान 
दोनेरे नीरूप द्रव्यका चाक्तुषर प्रतित्रिम्म भ्रम दो ही नहीं सकता हैं। मलिन दर्षणमें गौर 
मुखके प्रतित्रिम्ब प्रमस्थलमेँ और पीतशज्भू आदि म्रमस्थलमैं 'श्याम मुख और 'पीत श्झ 
इस प्रकारके भ्रमके पूर्वर्म अध्यासके प्रति कारणभूत धर्मि्ञानमें गौर और शुक्ल आदि कारण 
होनेते उपयोगके अ्रमावकी सिद्धि नहीं हों सकती हैं, अर्थात्‌ बिम्प्रनत गौरूूप आदिकी 
उपयोगिता धर्मिज्ञाके लिए अवश्य है | द्रब्यचाह्लुपमँ रूपविषयकलनियमामाब कविताकिकके 
मत दिखलाया भी जा चुका है । 

> कविताकिकमतसे हो आरोप्यरूपविशिश्टव्बेन आकाशका चाकछुप शान माना जाता 
है। वस्दुतस्तु अन्य पूर्वांचायोंकों यह स्वीकृत नहीं दै, उनके मतसे गगनमें समन्‍्ताद व्याप्त 


प्रतिबिम्धकी संस्यताका निराकरण-क्चार | सापानुवादसहित 3.4: व 


__ |  ॒ी॒ी ररऑऑ ऑ3"/््+न्‍ै-+४+2+ त7++++5 


चाज्षुपलसंग्रतिपत्तेः । तस्मात्‌ स्वरूपतः अ्रतिसुखाध्यासपतक्ष एव श्रेयान्‌ । 


तामान्यतोडकि संस्कारों. विशेषारोपकारणस । 
सप्ने तबैव वाच्यलादिह बविम्बाबुसारिता॥ र२ ॥ 


सामान्यतः संस्कार विशेषारोपमे कारण होता है, क्योंकि स्व्॒नों अदशनुगेषसे 
पुरुषाकृतिविशेषका अध्यास कह गया है, अतः प्रकृतमेँ विम्वानुसारितासे मुखाकृतिका 
अध्यास होगा || २२ | 

मच तत्रापि पूर्वाउमतरसंस्कारदौधखप्, प्ररुपसामान्यानुभवरसंस्कार- 
मात्रेण स्वरेष्यट्टवरपुरुपाध्यासवस्मुखसामास्थानुपतसंस्कारमात्रेण दर्षेणेपु 
मुखविशेषाध्यासोपप्ते: । 

इयांस्तु भेदः-स्वमेष शुभाशुमहेलच्टानुरीघेन पुरुषाकृतिविशवा- 


संसगते चाह्कुपत्व माना गया है, इसलिए स्वखूपतः प्रतिविस्याध्या: 
होती है, यही पक्ष किसी किसी अबिकारों के डिए अवस्कर है । 

प्रतिविम्वाध्यास पश्चमें अध्यावके कारण संस्कारकी उल्त्ति नहीं हो सकदी 
है, क्योंकि अव्यस्थमान सुखके सजातीय मुखका # पूर्वमे कदापि अनुभव हुआ 
ही नहीं. है, तो यह भी युक्त नहीं है, कारण कि जैसे सामान्य पुरुषविषयक 
अनुमबसे जायमान संस्कारमात्रसे स्व॒समें किसी संग अननुभूत उस्यका 
अध्यास्त होता है वैसे दी मुखके सामान्य अनुभवसे जावमान संस्कारमात्रसे 
दर्षणमें मुखविशेषका अध्यास हो सकता है । 

स्दुप और प्रतिविस्वाध्यासमें केवल इतना ही विशेष है कि स्वप्में झुभ और 


सके आलोक आदि विषयक चा्ुध इत्तिे आलोक आदिसे अवच्छिन्न चैतन्यक्री अभिव्यक्ति 
कालमें आलोक ग्रादिमें अनुगत गगनसे अवच्छिन्न चैतन्यकी भी अभिव्यक्ति मानकर आई 
गगनावच्छित्त साक्षी मैं नेल्प आदिका अध्यास मानकर केल्य आदिसे विशिष्ट गगन साह्ीसे 
मासता है, यह प्रकृतमें जञातव्य है । 

& पहले यह जो कहा गया है कि उपाशिसे प्रतिहत नथनरविसियोंका जिम्बके प्रति 
गमन न माना बाय, तो अध्यस्थमान सुखसहरा मुखविपवक अनुभवके पूर्वमें न होनेके 
कारण अच्यासके कारण संस्कारकी उत्पत्ति नहीं दो सकती है, अतः उपाधिसे टककर खाक 
रश्मियां दिम्बक्नो अदण करती हैं, यइ मानना चाहिए, इसका प्रकृत ग्न्थसे खण्डन कब्ते दें ! 


डर 


३३० सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


ध्यास), इह तु विम्बसब्रनिधानानुरोधेन मुखाकृतिविशेषाष्यास इति | 
न च॒ प्रतिबिम्बस्य स्वरूपतो मिथ्यात्वे अक्षप्रतित्रिम्बरजीवस्पापि 
मिथ्यात्वापत्तिदोंष: । अतिबिम्बजीवस्प तथाल्वेज्प्यवच्छिन्नजीवस्थ 
सत्यतया मुक्तिभाकलोषपत्तेरिति । 
है न चब्छाया नापि वस्‍तन्यत्रतिबिम्बमतंभवात्‌ । 
प्रतिबिम्न जिम्बककी न छाया है और न अन्य वस्तु है, क्योंकि उन दोनोंका 
सम्भव नहीं है । 
बिम्बं . है. 
यत्तु प्रतिबिम्ब॑ दर्षणादिष अुखच्छायाविशेषरूपतया सत्यमेकैति कस्य- 
विन्मतमू, तन्म | छाया हि नाम शरीरादेस्तत्तदवयवेरालोके कियददेश- 
व्यापिनी निरुद्ध तत्र देश लब्धात्मकं तम एवं। न च मौक्तिक- 
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अशुभके हेतुभूत अदृष्टके # अनुरोधसे पुरुषाक्ृतिविशेषका अध्यास होता है 
और प्रकृतमें बिम्बके सामीप्यके अनुरोधसे मुखाकृतिविशेषकमा अध्यास होता है। 
यदि प्रतिबिम्ब स्वरूपसे मिथ्या माना जाय, तो अक्के प्रतिबिम्ब जीवमें 
भी मिथ्यात्व प्रसक्त होगा, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रतिबिम्बमूत 
_ 
जीव मिथ्या है, तो भी अवच्छित्न जीवके सत्यस्वरूप होनेसे मुक्तिमागिता 
हो सकती है। 
कुछ छोग कहते हैं कि दर्पण आदिमें दीखनेवाला प्रतिबिम्ब मुखकी 
एक प्रकारडी छाया । है और वह सत्यस्वरूप ही है, परन्तु उन लोगोंका मत युक्त 
नहीं है, कारण द्वि शरीर आदिकी जो छाया है--वह कुछ देझमें व्याप्त 
आहछोकके झरीरके उन-उन अवयवोंसे निरुद्ध होनेपर उन-उन देशोंमें आने- 
वाल--तमोरूप दी है, अन्य कोई पदार्थ नहीं है, और मौक्तिक, माणिक्य 
ही प्रतिमुजके अ्रध्यासमें मुखस्ममान्यानुभवजन्य संस्कार यदि कारण माना जाय, तो 
चैत्रमुख ओर दर्पणके परस्पर सान्निध्यमें अन्य मुखका भी स्वप्नके समान श्रध्यास प्रसक्त 
होगा, इसीका 'इयांत्तु” अन्थसे उत्तर देते हैं। 

+ यद्यपि इक्ष ग्रादिकी छायामें नैल्यका भास होता है, और प्रतिबिम्ब्में प्रावः नैल्य नहीं 
देखा जाता है. इससे प्रतिब्रिम्फो छाया मानना एक प्रकारते अनुचित-सा ही है, तथापि 
उसको छााविशेष माननेमें कोई दोष नहीं है, अर्थात्‌ इक्ध आदिकी नीलरूप युक्त जैसे छाता है, 
दैसे ही दर्पण आदियें पड़नेवाला प्रतिबिम्व भी विलक्षण छायामेद ही है, इसलिए. बिम्ब्से 
छायाके भिन्‍न होनेपर मी बचत श्रादिकी छायाके समान वह सत्य ही है, अस्त्य नहीं है, क्योकि 


छायाका लोकमें मिथ्यालेन ग्रहण नहीं हो सकता है । इसी विशेष अर्थका दुचन करनेके जिः 
मूलकारने 'छायाविशेष'में विशेष पद दिया है, यह भाव है । कु 


ग्रतिबिम्बकी सत्यताका विशाकरसा-किचार] भाषालुवादसहित ३३१ 


माणिक्यादिप्रतिबिम्बस्थतमोविरुद्धसितलोहितादिरूपवतस्तमो रूपच्छायात्व॑ 
युक्तम्‌। न वा तमोरूपच्छायारहिततपनादिश्रतिबिम्बस्थ तथात्वमुपपत्रम्‌ । 

नलु तहिं ग्रतिबिम्बरूपच्छायायास्तमोरूपत्वासम्भवे द्रव्यान्तरतलमस्तु, 
कल पद्रव्यानन्तर्मावे तमोवद्‌ : द्रव्यान्तरतवकल्पनोपपत्तेरिति चेत्‌, ततू 
कि. द्वव्यान्तरं प्रतीयमानरूपपरिमाणसंस्थानविशेषप्रत्यडमुखलवादिधमे- 
युक्तम्‌, तद्॒हितं वा स्पात्‌ ! अन्त्ये न तेन द्रव्यान्तरेण रूपविशेषादि- 
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आदिका प्रतिबिम्ब, जो कि तमसे अत्यन्त विरुद्ध खेत और रक्त है, वह 


अन्धकाररूप छाया कैसे हो सकता है, अर्थात्‌ किसी प्रकारसे भी मोती आदि 
की छाया अन्धकाररूप नहीं # हो सकती है। और अन्धकाररूप छायासे रहित 
सूरके प्रतिबिस्कको छागारूप मानना युक्तियुक्त नहीं हों सकता है, अतः 
उनका मत तुच्छ है । 

यदि पुनः इस विषयमें शक्ल हो कि प्रतिविग्बरूप छाया अन्धकाररूप भले 
ही न हो सके, परन्तु अन्य द्रव्यरूप हो सकेगी, क्योंकि उसका एथ्वी आदि 
द्रव्यमें अस्तर्मात्र न होनेपर मी अन्धकार के समान? उसे अन्य द्रव्य मान सकते 
हैं, तो यह मी युक्त नहीं है, क्योंकि इस विषयम्म विकल्प हो सकता है कि 
प्रतिबिम्बरूप वह द्रव्यान्तर क्‍या प्रतीयमान रूप, परिमाण, संस्थान- 
विशेष और प्रत्यडमुखलव आदि धर्मोपे युक्त है या उनसे रहित है! 
यदि द्वितीय पक्षका अज्ञीकार करो, तो उस कहिपित द्रब्पान्तरसे रूपविशेष 


# वीस्पय यह है कि अ्न्धकार द्वव्यका मुण है नीलरूप, मोती, माणिक्य श्रादिके प्रति- 
बिस््र छायामें भी क्रमशः श्वेत और रक्त (लोहित ) रूप ही देखे जाते हैं, अतः उन्हें 
अन्धकार कैसे मान सकते हैं, क्योंकि वह अत्यन्त विरुद्ध है। यदि कर्यचित्‌ ऐसा मान भी 
लिया जाय, तो भी जिसकी कभी छाया ( अ्रन्धकार ) ही नहीं है, ऐसे अन्धकारके अनाश्रय 
सूरयंका जल आदियें प्रतिबिम्ब देखा जाता है, उस प्रतिबिम्बकों श्रन्धकारूप छाया कैसे मान 
सकते हैं, अतः प्रतित्रिम्बको अन्धकाररूप छाया नहीं मान सकते । अतएव छााके इृष्टान्तसे 
उसे सत्य भी नहीं मान सकते, यह प्रतित्रिमभरमिथ्यात्ववादियोंका मत है। 

+ यद्यपि नैयायिक लोग अस्भकारकों प्रकृष्ट प्रकाशक तेजोभावरूप मानतै हैं, तथापि 
रिद्धान्तमें वह अभावरूप नहीं है, किन्तु पृथ्वी आदि नो द्वब्योंके समान दुशम द्वव्यरूप माना 
गया हे ।. इसी प्रकार प्रतिज्ि्को भी अन्बकारके समान ग्यारहरोँ द्रव्य मानेंगे, यह 
भाव है । 
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रैरे२ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


घटितप्रतिभिम्योपलम्भनिर्वाह इति व्यर्थ तत्कल्पनम्‌ | प्रथमे तु कथमे- 
कस्मिन्नल्पपरिमाणे युगपदसंकीशंतया प्रतीयमानानां महापरिमासानाम- 
नेकसुखप्रतिबिम्बानां सत्यताबिर्वाहः १ कथ्थ॑ च निबिडावयवालुस्यृते 
दर्पणे तथेवाउवतिष्ठमाने तदस्तहंसुनासिकाद्यमेकनिम्नोन्नतप्रदेशवतो द्रव्यान्त- 
स्थोस्पत्तिः ? किच सितपीतरक्तादनेकवर्णादिमतः अतिबिम्बस्थोत्पत्तौ 
दपशमध्ये स्थितं तत्मम्निहितं न तादश कारणमस्ति । 
यद्युच्येत--'उपाधिमध्यविश्रान्तियोग्यपरिमाणनामेव. प्रतिबिम्बानां 
महापरिमाशणज्ञानं ताइशनिम्नोन्नतादिज्ञानं चअ्रम एवं। यथापूर्व दर्षण- 


आदिसे युक्त उपल्म्यमान प्रतिविम्बक्ा निर्वाद नहीं हो सकता है, अतः ऐसे 
निरभर द्वव्यान्तरको मनना# अयुक्त है। प्रथम पक्ष मानो, तो अल्प परिमाणवाले 
एक ही दर्पणमें युगपत्‌ ( एक काठमें ) असंकीर्णरूपसे प्रतीयमन बड़े परि- 
माणबाले अनेक सुखप्रतिबिम्बोमं सत्यताका निर्वाह कैसे हो सकेगा +। 
अर्थात्‌ सध्यताका निर्वाह नहीं हो सकेगा । और दूसरी बात यह भी द्दै कि 
अस्यन्त घने अवयत्रोंसे अनुस्यूत दर्पण, जो ज्योंका त्यों है, उसमें हनु, 
नासिक्रा आदि अनेक निम्न-उन्नत प्रदेशोंसे युक्त अन्य द्रव्यकी उत्पत्ति मी कैसे 
हो सकती है? किश्च, खेत, पीत, रक्त जादि अनेक रहोंसे युक्त प्रति- 
बिम्त्रकी उत्पत्ति दर्पणके भीतर स्थित, अथवा उसके समीपवर्ती कोई छवेत आदि 
बर्णोंसे युक्त कारण भी नहीं है, जिससे क्लि उस प्रतिबिम्बात्मक द्वव्यास्तरकी 
उत्पत्ति मी हो सके । 

यदि कहां जाय कि दर्पण आदि उपाधियोंके बीचमें जिस परिमाणसे 
विश्रामति कर सके, ऐसे ही परिमाणसे युक्त प्रतिबिम्ब उलन्न होते हैं, और 
उनमें महापरिमाणका जो अवभास होता है और हु; नासिका आदि जो 
निश्नेत्नतादि ज्ञान होग है, वह अमात्मक ही है | एवं उसके अवयवोंकी अब- 


# अर्थात्‌ प्रतिबिखखकों रूपादिरहित माननेपर रूपादियुक्त प्रतित्रिम्घका जो प्रत्यक्ष होता 
है, उसके साथ विरोध होगा, यह भाव है। 

+ ताले यद है कि छोटे दर्पणमें एक कालमें ही अनेक बड़े-बड़े असंकीर्णरूपसे प्रतीयमान 
प्रतिमिम्मेंके द्रव्यान्तर होनेपर भी उन्हें सत्यस्वरूण नहीं मान सकते । मिथ्या माननेपर तो 
जैते स्वप्नावस्था्म छोटे शरीरान्तराकाशमें बड़े-बड़े रथ, गज आदिकां उपलम्भ होता है, वैसे ही 
स्वल्प परिमाणवाक्षे दर्पणोर्मे उनकी उपपत्ति हो सकती दे । 
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तदवयवावस्थानाबिरोधेन - ताइकूप्रतित्रिम्बोत्पादससमर्थ च किखित्‌ काररा 
कल्प्यम! इति । त्ईि शुक्तिग्जतमपि सत्यमस्तु । तत्नापि शुक्तो यथापूबे 
स्थितायामेव _तत्तादात्म्यापन्नरजतोतादनसमर्थ किश्वित्कारणं परिकलप्य 
तस्या रजतस्य दोपत्यामिमतकारणसहकतेर्द्रियग्राह्यलनियमवर्णनो पफ्ततेः 
कि. 'शुक्तिरजतमसत्यम्‌, प्तिबिम्ब! सत्यः इत्वर्धनरवीयन्याथेन | न चे 
तथा सति रजत इति दश्यमानायाः शुक्तरओ प्रतेपे रजतबदू द्रवीभा- 


स्थिति पूर्ववत्‌ ही रहे, इसलिए" उनके अविरोधी तथा उस प्रतिबिम्बके 
उत्पादनमें समर्थ किसी ऋरण दब्यडी भी कह्पता करनी चाहिए %। इसलिए 
प्रतिबिस्बके द्रश्यान्तर और सत्य दोनेमें दो।ई विरोध नहीं है, तो यह भी युक्त 
नहीं है, क्योंकि इस युक्तिस शुक्तिरजत मी सत्य हो जायगा। अर्थात्‌ शुक्ति- 
रजतमें भी यथापूरव अवस्थित शुक्तिमे ही झुक्तितादत्यापन्न रजतेंके उत्पादनमें 
सम किसी कारणविशेषक्षी कल्पताकर उस रजतमें. दोषत्वसे अभिमत 
कारण सहकृत इन्द्रियग्नाद्यल नियमको मानकर उपपत्ति हो सकती हे, फिर 
'जुक्तिजत असत्य है और प्रतित्रिम्ब सत्य कै! इस अधजरतीयन्यायके दि 
अज्ञीकारका प्रयोजन ही क्या है? यदि शक्जा हो कि झुक्तिरजतको सत्य नहीं 
मान सकते, कारण कि उनेके सत्य होनेपर रजतरूपसे देखी गयी शुक्तिका 
अम्निमें प्रक्षेप करनेपर रजतके समान दरदीमावकी आपत्ति होगी, तो यह भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि अभि और कम्तृरीके प्रतिबिम्धम जैसे उप्णता और 


# कैप नीवारके अवपोंमें तीदीके अवगत मोम उकीने माने हैं, वेसे ही दवणके 

० साहि हि है 
अवयजेंयें संसृष्ट प्रतित्रिम्यके अवयवोकी भी कह्पना करना चाहिए, यह ताले है। यहाँ 
शड्डा करनेवालेका माव यह दै कि प्रतित्िम्य स्व सत्य है और उसमें प्रतीयमान धर्म असत्य हैं। 
अख्तित वदा शुक्तिग होनेके 


+ यदि शुकिरजत सत्य माना जावगा नो उप5्का 
इस शक्षाका इस नियमसे 


कारण शुक्ति-प्रयक्ञकलमें मी रजतका मल होना चाहिए, 
परिद्वर हिया गया । अधीत्‌ शुर्किमें रज॒तके होनेयर भी उसका प्रतक्ष तभी होगा जब इन्द्र 
दोषसहक्ृत होगी, अतः पूर्वोंक दोष नहीं आ सकता, थढ़ भात है। 


आदिकी श्रमिलापा करता और अवशिव् 


मई बस्ती--इड, उसके आधे हिस्सेकी 
से प्रकृतमे शुक्तिरजतकी मिथ्या मानना 


भागकी इच्छा नहीं करना, इसमें काई था| 
- और प्रतिब्रिम्बकों सत्य मानना युक्तिविधुर है । 
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। 


३३४ सिद्धान्तलेशसंग्रद [द्वितीय परिच्चेद 


वापत्ति: । अनलकस्तूरिकादिप्रतिविम्बस्पौष्ण्यससौरमभादिराहित्यवच्छुक्ति- 
रजतस्प द्रवीभावयोग्यताराहित्योपपत्तः । 
५ अर हम 2 ९५ 
अथोच्येत--निदं रजतम', मिथ्यत्र रजतमभाद इति सबसंप्रति- 
५. + ले पणै रे कप 
परनवाधान्न शुक्तिरजत संत्यम! इंति । तह 'दपंणे मुख नास्ति, मिथ्येवात्र 
जीप का के कप 
दर्पण मुखमभाद' इत्यादिसवंसिद्बाधात्‌ प्रतिनिम्बमप्यसत्यमित्पेव युक्तम्‌ । 
तस्मादसद्वतः प्रतिबिम्बसत्यलवाद! 
ननध्यातो उप्ययक्तो उस्योपादानाज्ञानसंक्षवाद ॥| रऐरे ॥ 


प्रतितिम्तर मिथ्या है यह कयन भी अयुक्त है, क्योंकि शुक्तिरवतके उमान उसके 
उपादान कारण श्रज्ञनका नाश ही गया है ॥२३॥। 
ननु॒तन्मिथ्यात्ववादोअ्प्ययुक्त', शुक्तिर्जत इंच कस्यचिदन्वय- 


कि ५5220 ४80 0024:26: 24529: 2:23: 44:72: 0 कट न 
सौगन्ध्य नहीं है, बैसे ही शुक्तिस्जतमें द्रवीभावक्की योग्यता नहीं है, इस 
प्रकार कह सकते हैं। 

यदि कहा जाय हि यह रजत नहीं है? 'मिथ्या ही रजत देखा गया! 
इस प्रकार जगत्मसिद्ध बाथसे शुक्तिरजत सत्य नहीं हो सकता, तो तुल्य- 
युक्‍त्या यह भी कह सकते हैं कि दर्षशमें # मिथ्या ही मुख देखा गया, 
इस प्रकारके सार्वजनीन बाधके अनुभवसे प्रतिबिम्ब भी असत्य हो सकता है। 
इसलिए प्रतिबिम्ब-सत्यत्ववाद असन्नत है। 

यदि शजक्ढा + हो कि प्रतिबिम्बक्ना मिथ्याखवाद भी युक्तिहीन ही है, 


इतिबिम्बकी सत्यताका निराइरण-किषार] माषानुवादसदित १३५ 


व्यततरेकशालिनः कारणस्पाउज्ञानस्थ निवर्तेकस्य च ज्ञानस्प चाउनिरूपणात्‌ । 
अत्र केचिदाविद्याउत्राउउवरणांशे विनश्यति। 
जिक्ञेपांशे हु बिस्वादिप्रतिबद्धास्यकारणस्‌ ॥ २४ ॥ 


इसपर कुछ लोग कहते हैं कि यहाँपर अशनका आवरण अंशसे नाश हो जाता है 
और विद्लेप अंशसे अशान रहता है । वही तिम्बसम्बद्ध प्रतिबिम्ध मुखका कारण 
होता है ॥ २४ ॥ 


अत्र केचित्‌-यद्यपि सर्वात्मनाउधिष्ठानज्ञानानन्तरमपि जायमाने 

प्रतिबिम्बाध्यासे नाउथिष्ठानावरणम्तज्ञानमुपादानम्‌, न वाअधिष्ठानविशेषांश- 
+ ० है कप 4 हक विज्षे' 

ज्ञानं निवर्तकम, तथाध्प्यधिष्ठानाक्षानस्थावरणशक्त्यंशेन निरत्तावप्ि विषेप- 


._##...ै | ___॒ ॒॒॒टक्‍ जानती  सरसअकक ननसैस्‍न33+++ 


क्योंकि शुक्तिरजतके समान ड्िसी अन्वय और व्यतिरेकसे युक्त अज्ञानरूप 
कारणका और निवर्यक ज्ञानका निरूपण नहीं # हो सकता है? 

इस आक्षिपके समाधानमें कुछ छोग कहते हैं कि यद्यपि सामान्य और 
विशेषरूपसे + अधिष्ठानके ज्ञानके अनस्तर उत्नन्न होनेवाले प्रतिबिम्बाध्यासमें 
अधिष्ठानह्न आवरक अज्ञान डपादान नहीं है और अधिष्ठानके विशेषांशका 
ज्ञान प्रतिबिम्बाध्यासका निवर्तक नहीं है, तंथापि आवरणशक्तिसे युक्त 


» जिस पत्ते बिम्र और प्रतित्रिम्मका अमेद है, उस पक्षम'ं प्रतित्रिम्ममेँ जो मिथ्यात्वका 
अनुभव होता है, वह प्रतित्रिम्बत्वरूपसे प्रतिबिम्ब्रको विष्रय करता है, स्वरूपतः प्रतित्रिम्बकी 
विषय नहीं करता है, यह ज्ञातव्य है। यदि कहे कि शुक्तिर्वतर्म जो मिध्याख॒का 
अतुमव होता है, वह इदमर्थतादाल्यापन्‍्नत्वरूपसे रज्तकों विषय करता है स्वरूपत: रजतको 
विषय नहीं करता, इस प्रकार शुक्तिर्वतस्थलमें.. रजत और इद्सर्थका तादात्य 
ही कल्पित है, रजत कल्पित नहीं है तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि यदि शुक्तिमैं अ्रनिवर्च नीय 
रजतको उत्पत्ति नहीं मानी जाथगी, तो रजतका प्रत्यक्ष हो ही नहीं सकता है, अतः उसकी 
उत्पसि अवश्य माननी चाहिए । उसकी. उल्तसिमें अन्यय और व्यतिरेकसे ऋनिवर्चनीय अज्ञान ही 
कारण है, श्रन्य नहीं है, अतः बढ मिथ्या दी हो सकता है, क्योंकि शुक्तिरजतमें सत्वेद- 
साधक अनम्यधासिद्ध कोई प्रमाण नहीं है, जैसे कि विम्ब और प्रतिबिस्वके अमेद पढें 
प्रतिमिम्वम सत्यत्वलाधक प्रमाण पूर्व हैं । अतः शुक्तिरजञतमें मिध्यात्वाबगाही अनुभव 
स्वरूपत: रजतका अवगाइन करता है इससे शुक्तिस्जत मिध्या ही है, यह मांव है। 


+ प्रतिबिम्बाध्यासमें अशान उपादान कारण नहीं है, इयोकि दर्पण आदि अधिष्ठानोंकी 


300 


अधिगति सर्वात्मना होनेके कारण अज्ञान निवृत्त हो गया है, और अधिष्ान ताक्षात्कासके रते 
प्रतिविग्बाध्यासकी अनुडति झोनेक़े कारण अधिष्ठानश्ञान निवर्त्यत्तरूप मिथ्यात्व भी उसमेँ 
नहीं है, खतः प्रतिबिम्त-मिध्यात्वाद असद्भत है, यह पूर्वपक्षका भाव है | 

# जेंसे शुक्तिरजत भ्रमस्थलमैं शुक्तिका अज्ञान अन्य ओर व्यतिरेकते शुक्तिरज्ताध्यासका 
कारण है, जैता कि निरूपण किया जा चुका है, वैसे प्रतिबिम्बाध्यासमैं दर्पणका अज्ञान होनेपर 
प्रतित्रिम्ताध्यण् होगा ओर उसके अभावषमैं नहीं होगा । इस प्रकार अन्वय और व्यतिरेकसे युक्त 
अज्ञानका निरूपण नहीं कर सकते हैं ओर प्रतित्िम्बाध्यासका निवेतक ज्ञान भी उपलब्ध नहीं 
होता है, अत: प्रतित्रिम्ममिथ्यात्ववाद असद्जत है। 

+ शुक्तिमँ जत्र रजतका अध्यास होता है, तब पूर्व शुक्तिका इंदस्त्वसामान्यरूपसे 
ज्ञान होता है शुक्तित्वादिविशेषरूवसे नहीं होता है, अतः शुक्तिरजतमें अधिष्ठानके विशेषका 
आवरण अज्ञान उपादान हो सकता है। प्रकृृतमैँ प्रतित्रिस्पाध्यासके पूर्वमें इंदन्लवधामास्यसे और 
दर्षयुत्वविशेषसे अधिष्ठानका साक्षास्कार होनेके कारण सर्वोशर्न ही दर्पण शआआदिका साज्चात्त्कार है, 
अतः अधिष्ठानविशेषांशावरणरूप अशञानके निद्वत होनेके कारण बह प्रतिबिम्बराध्यासके प्रति 
उपादान नहीं हो सकता है, यह युक्त है, तथाय्रि अज्ञानके एकद्रेशकी निदृत्ति होनैके कारण 
अवशिष्ट विक्तेपांशयुक्त अज्ञान द्वी प्रतित्रिम्बाध्यासके प्रति उपादान है, अतः विरोध नहीं है, 
यह भाव है। 


; 6 की ४2 


३३६ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्चेद 
नि न मनन 


शकत्यंशेनानुब्रृतिवस्भवात्‌ तदेबोपादानम्‌ । पिम्पो वाधिसन्निधिनिशृत्ति- 
सचिय वाउपिष्टानज्ञानं सोपादानस्य दस्‍््य निवर्तकमिति । 
बृलावियाउथत्र हेतुवि छ्ेपाशेन  तंस्थिता । 
बिम्वा दिदी पजन्यलान्सिप्येत्यन्ये प्रचक्षते [| २४ | 
अथवा विज्ञेप अंशसे स्थित मूल्ल|डविद्या प्रतिविम्धाध्याववी हेत है, बिम्ब आदिके 
दोफ्से जन्‍्य होनेके कारण प्रतित्रिम्व मिथ्या है, ऐसा कुछ लोग कहते हैं ॥ ३५॥ 
अस्ये तु ज्ञानस्प विज्ञेपशवत्यंशं विहायाउच्वरणशक्त्यंशमात्रनिवर्तकर्त 
ने स्व्रामाविकत्ू, तहज्ञनेन मूलाज्ञानस्य शुक्त्यादिद्वानिनाअवस्थाउज्चा- 
नस्प चाउज्रणशक्त्यंशात्रनिद्वतती तस्य विज्ञेपशक्त्पा स्वदाउलुबृत्ति- 
प्रसज्ञातू । न च॑ पिम्बोपाधिसस्निधिरूपविज्षेपशक्त्यंश निदत्तिप्रतिवन्ध र- 
प्रपुक्त तत्‌ | विस्तोपाधिसस्विधानात्‌ प्रागेतर बिम्त्रे चैत्रुखे दर्षशसंसर्गाध- 


अधिष्ठानके. अज्ञानक्री निधृत्तिं होनेपर भी विश्वेषश्क्तिरूप अंशसे युक्त 


अन्ञानवी अनुश्रत्ति दोनेसे वी विश्षेपशक्तिरूप अशसे युक्त अज्ञान प्रतिबिस्बा- 
ध्यासके प्रति कारण है | विम्ब और उपाधिक्की सम्निधिकी निशृत्तिसे युक्त अधिष्ठान- 
ज्ञान ( दर्षणमें मेरा मुख नहीं है ) उपादानसददित अध्यासका निवर्तक है । 

कुछ छोग तो कइते हैं कि अज्ञानके विक्षेपशक्तिखूप अंजश्ञको छोड़कर केवल 
आवरणशक्त्यंशका निवर्तेक ज्ञान स्वमावनः नहीं हो सकता है, क्योंकि ब्ह्मश्ान- 
से मूलाज्ञानता और छुक्ति आदिके ज्ञानसे अवस्थारूप ओज्ञानका केवल आवरण 
शक्स्ंश ही यद्वि निश्रत होगा, तो विक्षेपशकत्यंशसे युक्त अज्ञानको सर्वदा अर्थात्‌ 
विदेडकेंवस्थावस्थामें भी अनुडृत्ति प्रसक्त होगी । यदि शह्डा हो कि बिम्ब और उफःधि 
(रण आदि) के सान्तिध्यरूप विक्षेप शक्स्यंशकी निदृत्तिके प्रतिबन्धकसे युक्त ही 
ज्ञान केबल आबरग शक्त्यंशकों निवृत्त करता है, स्वभावतः नहीं, तो यह भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि # बिम्ब और दर्पघग आदि उपाधिके आमिमुख्यकक्षण 


# प्रतिज्रिम्य और जिम्बके अमेदयत्ष॒मै प्रतिजिम्बकी उल्त्ति न द्वोनेपर मी विम्बभूत चैत्रके 
मुखर्में विम्बस्थ और प्रतितरिस्ब्व आदि अनिरवेचनोव धर्म उत्पन्त होते हैं, ऐला माना गया 
है, अतः चैत्रके मुखावच्छित्त बैतन्थं रइनेवाला अशान ही उसका कार्य होगा, दर्पणकी 
सन्निचिके पूमें विष्णुमित्र द्वारा चैतमुखके निरीक्षमाण होनेपर उस समय प्रतिबन्धकड़े ने 
रहनेते चैत्रमुल्विपयक विष्णुमित्रके साचुह्कारते विवेरशक़िसे युक्त उस अज्ञानकी निद्ृत्ति 


हक कप 


प्रतिबरिग्गकी. सत्यताका निराकरण-पिचोर] लापासुवादसदित श्२७ 


नी कील नजर सर पल बकरे पड कप कर पक शतक कक कल उनाजक सपा 
भावे दर्पणे चैत्रमुखाभावे वा प्रत्यच्षतोज्वगम्यमाने विज्ञेपशक्त्यंशस्पापि 


निदृत्यवश्यम्भाबेनतत्काले तयोः सन्निधाने सि उपादानाभावेन प्रति- 
बिम्बशमाभावश्रसज्ञाव्‌ । अतो मूलाज्ञानमेव अतिबिम्बाध्यासस्योपादानम्‌ । 
न चाउन्राष्प्युक्दोषतौन्‍्यम्‌ । पराम्विषयवृत्तिपरिणामानां स्वस्वविषया- 
वच्छिन्नचेतन्यप्रदेशे मूलाज्ञनावरणशक्त्यंशामिमावकल्वे5पि तदीयविज्षेप- 
शक्त्यंशानिबर्तक्खात्‌ । अन्यथा तत्मदेशस्थितव्यावह्ारिकविक्षेपाणामपि 
विलयापत्तेः । 

___ | ््क््--++7 
न्रिघानके पूर्वक्षणों ही. विम्बभूत चैत्रके मुखमें दर्षणस्थल आदि दर्षण- 
संप्रगेके अभावक्रा अर्थात्‌ चैत्रमुखमें दर्षणस्थलादि नहीं हैं, इस झप्रकारके 
अभावका अथवा दर्षणमें चैत्रका मुख नहीं है; इस प्रकार प्रत्यक्षसे दर्षणमें चैत्र- 
मुखके अभावकझा अहण होनेपर प्रतिबन्धकके न रहनेसे विक्षेपशक्स्यंशसे युक्त 
अज्ञानह्री भी निवृत्ति अवश्य होगी, इस परिस्थिति विश्षेपशक्त्यंशनिवर्तक 
साक्षाक्वारकी उसपतिके द्वितीय क्षणमें चैत्रमुल और उपाधिका सान्निध्य : होने- 
पर भी उपादानके ( विक्षेपशक्त्यंशयुक्त अवस्थारूप अज्ञानके ) न होनेके 
कारण अधिष्ठानसे युक्त विष्णुमित्रको “दर्षणमें चैत्रमुख है? इस प्रकार प्रति- 
बिम्बाध्यास नहीं होगा, अतः--अवस्थारूप अज्ञानके प्रतिबिम्ताध्यासके प्रति 
कारण न होनेसे--उसके प्रति मूलाजश्ञानकों ही डपादानकारण मानना 
चाहिए । यदि शक्ल हो कि इसमें भी पूर्वोक्त दोष तुल्य ही है, तो वह भी 
युक्त नह है, क्योंद्ठि पुरोवर्ती घटादिविषयके आकारसे परिणत अन्तःकरणकी 
वृत्तियाँ यद्यपि अपने-अपने विषयावच्छित्न चैतम्यप्रदेशमें मूलाशानके आवरण 
झक्त्यंशकी निद्धति करती हैं, तथापि वे वृत्तियाँ अज्ञानके विक्षेपांशकी निवृ्ति 
नहीं करती हैं, ऐसा अभ्युपगम है।यदि यह न माना जाय, तो उसप्त-उम्त 
प्रदेशर्म स्थित व्यावह/रिक विषयोंका भी विलोप हो जायगा । 


होती है | उत्तर क्णमें ही चैत्रमुलका दर्षणामिमुख्य द्वोनेपर विष्युमित्रको <दर्पथमे 
चैत्रका मुख है? इस प्रकार भ्रम होता, उसमें दर्षशस्थत्व आदिकी उस्यचि नहीं होगी, 
क्योंकि विज्षेपशक्तिते युक्त अशानरूप उपादान नहीं है, इस अभिप्रायसे पत्रेम्बोपाधि! 
इत्यादिसे उपाधिसन्निधानरूप विक्ञेपशक्त्यंशनिइृत्तिप्रतिबन्धकप्रयुक्त शानमें आवरणशक्तयंश- 
निवर्वकल्का खश्डन किया जाता है, यह भाव दे । 

डरे 
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न॒च प्तिबिम्बस्थ सलाश्ानकायत्वे व्यावहारिकत्वापत्तिः । 
अविधातिरिक्तदोषाजन्यत्वस्थ . व्यावह्मारिकत्वप्रयोजकत्वात्‌ । प्रकंते च 
पसडद्भावेन प्रातिमासिकत्वोपपत्तेः | 
बिम्वापसर सध्यक्षादिदेपांशस्य बाधनम 
विरोधादथवा अश्षज्ञानेनैवास्य बाघनम्‌ ॥ २$ ॥ 
जिम्बकी सनिधिकी .निवुत्तिसे युक्त अधिष्ठानसाक्षात्कारसे विक्षेप अंशका बाघ 
होता है, क्योंकि दोनोंका परत्पर विरोध है। अ्रथवा केवल ब्रह्मशानसे ही विक्षेप श्रंशका 
नाश होता है ॥ २६ ॥ 
ने चेवे॑। सति बिम्बोपाधिसन्निधिनिवृत्तिसहकृतस्थाप्यधिष्ठान- 
९ 
ज्ञानस्प . प्रतिबिम्बाध्यासानिवतकत्वप्रसड्), तन्मूलाज्ञाननिवर्तेकत्वाभावा- 
९ जप 
दिति वाच्यमू, विरोधाभावात्‌ । ब्रह्माज्ञानानिवतंकत्वेडपि तदुपादानक- 
का निननी नननननर नि नियत यतभद 7 पी उप 


यदि शक्ल हो कि प्रतिविम्बाध्यासके प्रति मूलाज्ञान उपादान माना 
जायगा, तो घटादिके समान वे भी व्यावहारिक होंगे, तो यह मी युक्त 
नहीं है, क्योंकि व्यावहारिकत्वके प्रति केवल अविद्या ही कारण होती है, 
और यहांपर अविद्यसे अतिरिक्त ब्रिम्ब और उप्राधिके सान्निध्य आदि दोषोंका 
भी कारणत्वरूपसे अवस्थान होनेसे व्यावहारिकरत्वकी आपत्ति नहीं हो सकेती है, 
किन्तु प्रातिमासिकवकी ही उपपत्ति हो सकती ह्ै। 

यदि पुतः शक्ल हो कि प्रतिविम्बाध्यास मूलाज्ञनका कार्य होगा, तो 
बिम्ब और उपाधिके सान्निध्यक्ली निदृत्तिस युक्त अधिष्ठानसाक्षात्कार भी प्रति- 
विम्बाध्यासका निवर्षक नहीं हो सकेगा, क्योंकि झुक्तिस्तत आदि स्थल 
केवल अधिष्ठ:नका साक्षात्कार ही निवतेक देखा गया है, अतः उक्त सान्निष्य- 
निवृत्तितह कृत अधिष्ठानसक्षात्कार मूलाशानका निवर्तक नहीं हो सकता है, 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि विरोधके न होनेसे # अधिष्ठानसाक्षाक्तार 
ब्रह्माज्ञानका निवर्तक होनेपर भी अक्षाज्ञान ( मूछाज्ञान ) है. उपादान 


# ज्ञान और अशानका वहींपर विरोध होता है, जहाँपर वे दोनों समानविषयक [3] 
इसीसे पटाशानकी धटशानसे निदृत्ति नहीं होती है। प्रकृतमैँ मूलाह्न ब्रह्मविषयक है, और 
प्रतिबिम्वाध्यासका अधिष्ठानसाक्षास्कार दर णाद्रवच्छिल्न चैतन्यविषयक है, अतः उनका 
समानविषयकत्वरूप विरोधका प्रयोजक न द्ेनेसे विसेध नहीं है, अतः यदि उक्त अधिडानके 
श्ञानको अज्ञाशानका निवर्तक न माना जाय, तो भी ग्रस्थोक्ततीतिसे अधिष्ठानशानमें . अध्यासके 
निवर्तकत्वकी उपपत्ति दो सकती है, यह भाव है | 
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. प्तिबिम्बाष्यासविरोधिविषयकतयाउघिष्टानयाथास्म्पश्ानस्प प्रतिबन्‍धक- 


विरदसचिबस्य तत्निवर्तकल्वोपपत्तेः । अवस्थाउद्यानोपादानस्कपेजपि तस्प 
प्राचीनाधिष्ठानक्ञाननिवर्तितावरणशक्तिकस्प समानविषयत्वभक्लेन प्रतिबन्ध- 
कामावकालोनाधिष्टानबनिन निवर्तयितुमशक्यतया अविबिम्बाष्यातमात 
स्पेच तसिवरत्य॑त्वस्थोपेयललात्‌ । अथवा 'स्वीपादानाड्ञाननिवरेकअ कद न- 


2 अनननिषम्न पति मन 7 टाटा 


__ __॒_आ्ैेो़-+पए्ए् 
जिसका, ऐसे प्रतिबिम्पाध्यासके प्रति विरोधिविषयक होनेसे--दपेणमें मुख 


नहीं है, इत्यादिखप अधिष्ठानयथा्ज्ञानके. अभावविषयक दोनेसे --प्रति- 
बन्धक ( उक्त सन्निधान ) की निद्नत्तिसतकृत अधिष्ठानयथागज्ञान मूलज्ञानका 
निबतेक हो सकता है। जो लोग अवस्थारूप अज्ञानको प्रतिबिम्वाध्यासका 
उपादान मानते हैं, उनके पक्षमें भी # अवश्थारूप अज्ञानके, जिसकी कि 
आवरणशक्ति “दर्षणमें मुख नहीं है! इस प्रकारके प्रतिबिम्पध्यासके प्राक्तत 
अधिष्ठानसाक्षात्कारसे निदृत्त हो गयी है, + समानविषयत्वका भक्त 

बिम्ब और उपाधिक्री सस्निधिरूप प्रतिबन्धकके अभावकालीन 

उस अवस्थारूप अज्ञानक्री निदृत्ति नहीं कर सकते हैं, अतः प्रतिबिम्बा- 
ध्यासमात्र ही अधिष्ठानसक्षात्कारसे.. निदेत्त होता है, ऐसा माना गया 
है। | अथवा प्रतिबिम्बध्याध्षके ग्रति उपादानभूत अज्ञानके निवर्तक ब्रक्ज्ञानसे 


* जिस पक्तमैं प्रतिबिम्त्राध्यासकी अवस्थारूप अज्ञानसे जन्य मानते +द7 7 या या सहन रूस मानते है, कक पढने मी डक पक्तमँ भी 
जिम्बर और उपाधिके सान्निष्यकी निशवत्तिसे युक्त अधिष्ठानसाक्षात्तार ही उस अध्यासके उपादानका 
( अज्ञानका ) निवर्तक होता है, यह मानना होगा, इसीसे शान. अश्ानका ही निवर्तक है. श्रौर 
अशानका कार्य तों उपादानकी निवुस्तिसे निवत्त होता है, इस प्रकारका पश्वपादिकाकारकां 
क्चन साथक होता है, इस प्रकार आशक्ष करके अवस्याहृप अशानके उपादानत्वपच्से 
प्रतिबिम्वाध्यासकी निश्न॒क्तिका प्रकार बतलते हैं, यह भाव है। 

+ आवरणके विनष्ट होनेपर दर्ष णाद्यवच्छिनत चैतन्य अवस्थारूप अश्ञानका विषय नहीं 
हो सकता है, अतः अधिष्ठानशन अवध्यथारूप.. अ्शानका समानविषयकर नहीं” होगा, 
इस परिस्थिति उनका परस्पर निवल्वै-निवर्तकमाव नहीं हो सकता है, केवल प्रति- 
डिम्बाध्यासमात्रकी ही निश्नत्ति ज्ञान कस्ता है, यह अ्रवस्थारूप अशानके प्रतितिम्वाध्यांसों- 
पादानल्वपद्धमें मानना होगा, यह भाव है। 

प उक्त पद्चके अनुसार लिवल्यैनिवर्तकमावकी डपपत्ति करनेपर भी शान अ्रज्ञानका ही 
निवतेक है” इस पह्चपादिकाकारके बचनके साथ अबिरोध नहीं होता है, अतः अथवा” पछ है। 
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-स्वाम पदायोंके अधिष्ठानका विचार] -भाषानुवादसंहित शछरै 
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निर्वुत्य एवायमध्यासोड्स्तु । व्यावहारिकस्वापत्तिस्तु खपत ददरिकललापतिस्त अविद्यातिस्किदोष- 
जन्यस्वेन ग्रत्युक्तेत्याहुः ॥ ४ || 

सुषुप्त्याख्यं तमौज्ञान॑ तदबीज॑ स्वप्नबोधयोः। 

शत्याचार्योंक्तितः स्वाणाध्यासो5प्येव' प्रतीयताम्‌ ॥ २७ ॥ 


जो सुषुत्तिनामक अ्क्ञानरूप अंधकार -है वह स्वप्न और जागरणका कारण 

है ऐसा आचार्योका वचन है, अतएब स्वाप्न अध्यासको भी प्रातिमासिक दी 
समभना चाहिये ॥ २७॥ 

एवं खम्माध्यासस्याध्प्यनवच्छिनरचेतन्ये अहड्भारोपहितचेतन्ये वाज्व- 
स्थारुपाह्वानशश्येउ्ष्यासात्‌ | 

शमुषुप्ट्याख्यं तमोउज्ञानं यद्‌ बीज स्वधबोधयो: । 

इति आचार्याणां स्वमजाग्रत्मपश्चयोरेकाश्ञानकार्यल्वोक्तेश् मूलाज्ञानकार्य- 
तथा. ख्ोपादाननिवर्तकअह्नज्ञानैकबाध्यस्य अविद्याउतिरिक्तनिद्रादिदोष- 
जन्यतय॑त्र ग्रातिमासिकत्वमिति केचिंदाहः । 


जायतबोषबाध्यलमन्ये. सप्तस्य मन्वते 
दरडआन्तेरहिआन्ता इढयेवात्र बाधनम्‌ ॥ रेट ॥ 


और लोग मानते हैं कि जैसे दृढ़ सर्पम्रमसे दण्डश्रमका बाघ होता है, वैसे ही 
स्वाप्न ऋध्यासका ज्ञाग्रतू-श्ञानसे बाघ होता है ॥ २८ ॥ 


ही इस अध्यासकी निवृत्ति होठी है, और इसे व्यावहारिक तो इसलिए नहीं 
मान सकते हैं कि यह अविद्यसे अतिरिक्त दोषसे जन्य है ॥ ४ ॥ 
पूर्वोक्त न्यायके अनुसार संपम्राध्यास भी मूलाविद्याका कार्य है, क्योंकि 
अहड्शार आंदिसे अनवच्छित्न अथवा अहड्डारसे अवच्छिन्न चैतन्यमें, जो 
अवस्थारूप अज्ञानसे शुन्‍्य है, अध्यास होता है और जो सुपुप्तिरूप अज्ञानाख्य 
अम्बकार है, वह जांगत्‌ और सुपुप्तिका, कारण है, इस प्रकार आचार्योने 
जांग्रत्‌ और स्पप्मप्रशश्चक्ो एक ही अज्ञानका कार्य. कहा है, अतः अपने 
उपादान मूहाविद्याके निवतक ब्द्मज्ञानते ही उसकी निद्रत्ति होती है और वह 
अविद्यातिरिक्त निद्र। आदि दोषसे जनन्‍्पर है, अगः प्रातिमासिक है, ऐसा भी 
कुछ छोग कहते हैं । हा 


अन्ये तु-'बाध्यन्ते चेंते सथादयः स्वम्नदष्टः अबोधे! हृति 
माष्योक्ते,, अविद्यात्मकबन्धप्रत्यनीकत्वादू जाग्रदूवो धवदः इंति विवरण- 
दर्शनादू, उत्यितस्य स्वश्नमिथ्यास्यानुभवाव् जाग्रदबोधः स्वाप्राष्यास- 
आम था पु 
निवर्तक इति अब्ज्ञानेतरज्ञानबाध्यतयेव तस्य प्रातिमासिकलम्‌ । न 
५ (५ 
चाउघिप्ठानयाथात्म्यागोचर॑स्वोपादानाज्ञानानिवतेक ज्ञान कपमध्यास- 
निवर्तक॑ स्थादिति वाच्यम्‌, रज्जुसर्पाष्यासस्य स्वोषांदानाक्ञाननिवर्तका- 
पिष्ठानयाथात्म्यज्ञानेनिव.तत्रेव स्वानन्तरोत्पन्नदण्डअमेशापि. निवृत्ति- 
५ गा 
दशनादित्याहुः | > 
जायत्पञ्चमावृत्य जौब॑ निद्रा तमोगयी। 
स्थप्तमाकिष्करोत्यर्थ बोध्यं आयर्जीवबोधतः॥ ९० ॥| 


जाग्रत्तालीन प्रपश्ञन॒ और जीवको आइत करके अन्धकाररूप निद्रा जबतक 
जीवको शान नहीं होता तइ्तक प्रातिभासिक स्वंप्नप्रपश्चकी उत्पत्ति करती है ॥ २६ ॥। 


_बीवो शञन नहीं होता तबाक प्रदित फ्_ि॒_ _ ै_॒॒॑ ल ज्््-_न्‍-्््ि 
- « कुछ लोग कहते हैं कि स्वप्नाध्यास जाग्रत्काडीनज्ञानसे निदृत्त 


होता है, अतः अह्यज्ञानसे इतर ज्ञानसे निवर्त होनेंके कारण ही वह प्राति- 
मासिक है, क्योंकि स्व॒प्ममें दीखनेवाले रथ आदिकी जाग्रत्कालीन ज्ञानसे निवृत्ति 
होती है, इस प्रकारकी भाप्योक्ति है तथा अविद्यात्मक अर्थात्‌ अविद्य.कार्य होनेसे 
अविद्यारूप प्रन्‍श्चके जाग्रत्कालीन ज्ञानके समान निवर्तक होनेसे, इस प्रकारका 
विवरणग्रथ है और सुषुत्तिसे उठनेके बाद स्वम्में मिथ्याखका अनुमव है, अतः - 
स्वप्माध्यातकी जाग्रकाडीन बोधसे ही निवृत्ति होती है, अतः बद्यज्ञानेतर ज्ञानसे 
बाध्य होनेसे ही स्वम्रप्राश्ञ॒ प्रातिभासिक है। यदि शज्ञा हो कि अधिष्ठक्े 
यथार्थ स्वकपका अवगाहन न करनेवाल्ा और स्वप्लोपादान मूलाज्ञानकोी निवृत्त 
न करनेवाल जाग्रत्कालीन ज्ञान स्वप्नाध्यासका निवत्तेक नहीं हो सकता है, तो 
यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जैसे रज्जुमें उसन्न हुए सर्पाध्यासक्ी उसके 
उपादानभूत र्जुके अज्ञानक्री निबृत्ति करनेवाले अधिष्ठानयथार्थज्ञानसे निृत्ति 
होती है, वैसे ही उसी रख्जुमें बादको उत्मन्न हुए दण्डके अमसे भी सर्पाध्यासरी 
निदृत्ति देखी जःती है, इसी प्रकार प्रकृतमें अधिष्ठानके याथात्यका अवगाहन 
न करे तो भी जाग्रढ्ोध स्वप्न ध्यासकी निबृत्ति कर सकता ह्दै। 


# अविदयातिरिक्तदीषजन्यत्व ही प्रातिमासिकत्वप्रयोजक है, इस मतके अनुसार निद्रा 
आदि दोषजन्यत्व ही स्वप्सप्रपद्यमेँ प्रातिमासिकव है, इसका उपपादन किया गया। अब 
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शे8१ 


सिद्धान्तलेशसंग्रद 


अपरे तु-जाग्रद्धोगप्रदकर्मोपरमे सति जाग्रत्मपश्चद्रशरं प्रतिबिम्ब- रा 
रूप व्यावहारिक जीव॑ तद्दश्यं जाग्रत्मपश्ममप्याव॒त्य जायमानों निद्रा- 
रूपो मूलाब्यानस्य झवा्थामेदः स्वामप्रपश्ाध्यासोपादानम, न मूला 
झानम। न च निद्राया अवस्थाज्ञानरुपत्वे मानाभावः। मलाझानेनों- 
बृतस्थ जाग्रपश्चद्रषठः व्यावहारिकजीवस्प मनुष्योहम्‌, ब्राक्मणोर्म, 
देवदत्तपुत्रोडहम' श्त्यादिना स्वात्मानमसन्दिस्धाविपयस्तममिमन्यमानस्य 
तदीयचिरपरिचियेन तं॑ प्रति सवंदा अनावतैऊरूपस्थाउ्लुभूतस्वपितामहात्य- ः 


+ कोई लोग कहते हैं कि जाग्रतू मोगको देनेत्राले कमके उपरत होने- 
पर जाग्रत्‌ प्रपश्चको देखनेवाले प्रतिविम्बरूप व्यावहारिक जीव और उस जीबसे 
दीखनेवाले जाग्रत्मपश्चद्रों भी आबृत करके उत्पन्न होनेवाले मूलाश्ञानको 
अवध्थारूप निद्वा-दोष स्वाप्राध्यासका उपादान है, मूलाज्ञान उपादान नहीं है । 
यदि शड्ढा हो कि निद्राके अवस्थारूप अज्ञान होनेमें प्रमाण नहीं है, तो यह भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि यदि निद्राकों अवस्थारूय अज्ञान न माना जायगा, त्ों 
मूलाज्ञानसे आवृत जाग्रत्‌ प्रपश्चक्ी देखनेवाला व्यावहारिक जीव, जो कि अपने 
आत्माके विषयमें मैं मनुष्य हूँ, में ब्राह्मण हूँ, में देवदत्तका पुत्र हैं! इत्यादिरूपसे 
असन्दिश्म और अविपनैस्त अभिमान करना है, उसका और अपने दीर्घकालके 
परिचयसे # अपने प्रति सर्वदा अनाबृत और एकरूपसे अनुभून स्वकीय 


ब्यवह्ारकालमैं जिसका बाघ दो, बह प्रातिमासिक है, इस सिद्धान्तक्न अनुसरण करके 
स्प्नप्रपञ्नर्ये प्रातिभासिकलका उपपादन करते हैं । 

क अधिष्ठानका ययाथशञान अध्यासका निवर्तक है, ऐसा यदि नियम माना जाय, तो 
भी प्रहृतमें कोई हानि नहीं है, ऐहा मानकर 'अपरे तु? के पक्षका डस्थान है। इस मत 
व्यावहारिक चीव स्वप्नको देखनेवाले जीवका अधिष्ठान माना जाता है और व्यावद्धारिक जगत्‌ . 
स्वाप्नलगवका अधिष्ठान माना जाता है, अनतच्छिन्न चैतन्य आदि नहीं, उक्त दो प्रकारके 
अधिष्ठानके आवरण द्वारा ही निद्रारूप अवस्थाउशान द्रष्ट और दृश्यात्मक प्रपज््वका उपादान है, 
मूल अज्ञान नहीं, क्योंकि वह मूलाशान केवल बअह्मचैतन्यक्ा ही श्रावरक है, श्रतः व्यावहारिक | 
जीवादिका आवरक नहीं हों सकत। इसलिए व्यावहारिक जीव और जगद्विषयक शानसे, 3 
ज्ो कि अधिष्टानका यथार्थ शानास्मक है, स्वप्नाध्यासकी निवुत्ति होगो, यह भाव है हु 

# देवदत्तका पुत्र अपने पितामह आदिके मरणका अनुभव करके पीछे प्रतिमास या 
प्रतिवत्सर भाद, तर्पण आ्रादि करता है, अतः उनके मरणविषयक अनुभव और स्मस्णका पुन+पुनः 
अभ्यास ही चिरपरिचय है इसलिए अपने पितामहके अत्यय आदिम जरा भी सन्देह और 
अमनहीं है, अतः एकरूपसे ही स्वकीय पितामह्ादिविनाशसे प्रपल्चकी अयुबृत्ति द्वोती है, यह माव है। 


जी * मर 


यादिज्ञाग्रत्पपश्चवृत्तान्तस्थ..्‌ चस्वश्नसमये केनचिदावरलाभावे जागरण 
इव स्वभेडपि “्याघोर्म, शूद्रोहम, यज्ञदततपुत्रो-हम! इत्यादिश्रमस्प 
स्वपितामदजीवदशादिभ्रमस्य चाभावश्रसज्ञेन निद्राया एबं तत्कालोस्पन्‍्न- 
व्यावहारिकजगज्जीवाबारकाज्ञनावस्थामेदरूपवसिद्धे! | न चैेंवें जीबस्का$ 
प्यावृतत्वात्‌ स्वम्रपश्नस्थ द्रष्टरभावप्रसन्नः | स्वप्नप्रपज्चेन' पद दरषजीब- 
स्थापि प्रातिभासिकाध्यासात्‌ । एवं च॒ पुनर्जाग्रद्धोगप्रदकर्मोडुते बोचे 
व्यावहारिकजीवस्वरूपज्ञानात्‌ स्वोपादाननिद्रारूपाज्ञननिवर्तकादेव _. ख्थम- 
प्रपज्चचाधः । न चेर तदृद्रष्ट: प्रोतिसभासिकजीवस्यापि ततो बाघे स्वमे 
करिणमन्वभूवर! इत्यजुसन्धा् न स्थादिति वाच्यम्‌ | व्यावहारिकजीबे 
प्रातिमासिकजीवस्याउध्यस्ततया._ तदलुभवाश्यावहारिकजीवस्पानुसन्धानोपः 
ग़मेज्प्यतिप्रसज्ञामावादित्याहुः । 
जप ये नम नमन तन मनन 
पितामहके विनाश आदि जाग्रठ्पपश्चका स्वप्तकालमें ह्िसी कारणसे आधरणका 
अभाव होनेपर जागरणके समान स्वम्रमें मी 'मैं आह्मण हूँ, 'में शद्व हैं, 'में यज्ञ 
दत्तका पुत्र हूँ! इत्यादि अमका और स्वकीय पितामहके जीवनदशा आदि 
अमका अभाव प्रसक्त हो जायगा, इसलिए निद्राको द्वी निद्राकालमें उत्पन्न 
व्यावहारिक जगत्‌ और जीवको आबृत्त करनेवाली अज्ञानक्रों अवस्था मानना 
चाहिए | यदि फिर शह्ढा हो कि जीव भी यदि उसे कालमें आबृत होगा,- 
तो स्वमप्रपश्चका द्रष्ट नहीं होगा ? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि स्वम्न- 
प्रपौद्धके साथ-साथ द्रष्टरूप जीव मी ग्रातिम सिर उत्नन्न होता है। व्यावहारिक 
जीव और जैगतके स्वम्त जीव और जगतके अधिष्ठान सिद्ध होनेपर फिर जाग्रक्काढीन 
मोगके देनेवाले कमसे उत्पन्न जागरण होनेपर "मैं मनुष्य हैं” इत्यादि रूपसे 
व्यावहारिक जीवके स्वरूपज्ञानसे ही जो अपने उपादानभूत निद्रारूप अज्ञानका 
निवर्षक है, सवा प्रपश्चका बाघ द्वोता है । यदि फिर शक्ल हो कि स्वाप्त प्रपश्चके 
द्रष्ट प्रातिमासिक जीवका भी जागरणसे बाव होगा, तो 'स्वप्नमें हाथीका 
मैंने अनुभव किया था! इस अ्रकारका स्मरण नहीं होगा, तो यह भी युक्त नहीं 
हैं, क्योंकि व्यावहारिक जीवमें प्रातिमासिक जीवके अध्यस्त होनेके कारण प्राति- 
भासिक जीवके अनुभवसे व्यावहारिक जीवका अनुसन्धान माना जाय तोभी 
कोई द्वानि नहीं है । 
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३४४ सिद्धान्तलेशसंग्रह [द्वितौष परिच्चेद 


नपहडह॒त्यवन्दिनने उनवब्िसन चच नललललननन न व लक ० 5 नोचितः । 
सप्नाध्यासो जनहंगावाचक्ता रादनपेज्षणाव्‌ ॥ रैं? || 
अइक्षूरवच्छिनन चैतन्यमैँ तथा अद्दृद्भारानवच्छिन्त चैतन्यमें.. स्वाप्नाध्यास होना 
युक्त नहीं है, क्योंकि स्वाप्ल पदार्थोके साहीसे मिन्नदेशस्थ होनेसे साह्मत्‌ तथा चछु 
श्रादिके उपरत होनेसे उनके द्वारा मी श्रहंद्नचि नहीं हो सकती है॥ ३० ॥ 
नस्वनवच्छिस्नचैतन्से अहड्भारोपहितचेतन्ये वा स्व/म्रपब्चाध्याप्त इति 
ग्रागुक्त पक्तद्रयमप्ययुक्तम्‌। आये स्वप्गजादेरड्भारोपहितताबिणो विच्छिन्न- 
देशस्वेन सुखादिवदन्तःकरणइतिसंसगेमनपेच्य तेन प्रकाशनस्य चच्चुरादी- 
नाम्ुपरततया वृत्युदयासम्मपेन तेन प्रकाशरस्य चाज्योगात्‌ । द्वितीये 
हुई रजतम' इतिवत्‌ अहँ गजः इति वा “अहं सुखी' इतिवदू अं 
गजबान इति वाध्प्यासप्रसक्षात्‌ । 
अत्र द्वितीय आचस्युः केचिदेहान्तरेव तम्‌ | 
स्वाप्नधीवृत्यमिव्यक्रशुद्धचैतन्यतंत्रयम्‌ ॥ रेरे ॥ 
यहाँवर द्वितीय पद्म कोई लोग समाधान देते हैं कि देहके मीतर द्वी स्वाप्न 
पदार्थों की विषय करनेवाली बृत्तित अभिव्यक्त शुद्ध चैतन्यमें स्वाप्न पदार्थोका 
अखब हेवहै॥ ९७.३३ कशन्‍ल्च्र होता है॥ १६ ॥ हि 


् 
अब शक्ल होती है अवच्छिन्त चैतन्यमें अथवा अहक्लारावच्छिन्न चैत 


स्वाप्त प्रपश्चका अध्यास होता है, ऐसा जो पकश्षद्धय पूर्मं कहा गया है 
बह युक्त नहीं है, क्‍योंकि अनवच्छित्न चैतन्याधिष्टानल-पक्षमें [ स्वप्नकालीन 
गज आदिको शरीरसे अन्यदेशस्थत्व ही कहना होगा, इसमें यह विकल्प हो 
सकता है कि क्‍या उन स्वाप्न पदार्थोका साक्षीसे भास होता है, या इस्द्रियोंसे 
प्रथम कल्प तो युक्त नहीं है, क्योंकि | स्वाप्न गज आदि पदार्थका अहड्ारो- 
पहित साक्षीरूप चैतन्यसे प्रथक्देशस्थ हैं, अतः सुख आदिके समान अन्त> 
करणकी वृत्तिकी अपेक्षा न करके उस साक्षीसे उन स्वाप्म पदार्थोका अवभास 
नहीं हो सकता है; ह्वितीय कल्प भी युक्त नहीं है, क्योंकि स्वप्नसमयर्मे चक्ष 
आदिके उपरत धोनेसे वृत्तिका सम्भव न होनेके कारण बत्तिसंसगकी अपेक्षा 
कपके भी साक्षीसे प्रत्यक्ष नहीं हो सकता है । अहक्लारावच्छिन्न चैतन्यके स्वप्ना- 
ध्यासाधिष्ठानल्वपक्षमें 'इद॑ रजतम्‌! ( यह रजत है) इस प्रश्गरका जैसे ज्ञान 


होता है, वैसे ही 'अहं गजः? ( मैं हाथी हैँ ) इस प्रकारका अथवा "में सुखी 


स्थि 


हूं” इस ज्ञानके समान “मैं गजवान्‌ हूँ” इस प्रकारका अध्याप्त प्रसक्त होगा । 


833 


- झ्वाप्त पदायौके अविष्ानका -पिक्ार) साषालुवदसदित ३४४५ 


अत्र केविदायपक्ष समर्थयन्ते--अदझारानवच्छिन्नचेतन्य न देहादबहिः 
स्वाप्मप्रपञ्चस्पाउधिष्ठी नम॒पेयते, किन्तु तदम्तरेव | अत एवं दृश्यमानपरि- 
माणोचितदेशसम्पत्यमावात्‌ स्वाप्नगजादीनां मायामयल्मुच्यते । एवं 
चाउन्तःकरणस्य देदादबहिरस्वातन्त्पाज।गरणे वाह्मयशुक्तीदमं शादिगो चरइच्यु- 
त्वादाय चह्ुराद्रेद्यायामपि देहान्तरन्तःकरणस्पः खतन्तरस्प स्वयमेव 
बृतिसम्भवारेदान्तरन्त/करणइच्यमिव्यक्तस्पाञ्नवच्छिज्नचैतन्यस्पाउपिश्वानले 
न काविदनुपपत्तिः । अत एवं यथा जागरण सम्प्रयोगजन्यदृत्यमिव्यक्त- 
शुक्तीमंदशावच्छिन्नजैतन्यस्थिताउ विद्या रूप्याकारेश बिवर्तते, तथा सप्ने5- 
पि. देहस्याउन्तरन्तःऋरणइत्तो निद्रादिदोषोपद्ितायामभिव्यक्तचेतन्यस्था- 
विद्या अच्टोद्योधितनानाविषयसंस्कारसहिता प्रपश्चाकारेण विवर्ततामिति 
विवरणोपन्यासे भारतीतीर्थवचनमिति । 


अनवच्छिन्न चैतन्य देहसे बाहर स्वाप्न प्रपश्चक्ा अधिष्ठान नहीं होता है, 
किन्तु देहके भीतर ही अधिष्ठान होता है। इसीसे अर्थात्‌ आन्तर चैतन्यके 
अधिष्ठान होनेसे ही दृश्यमान परिम!णसे युक्त हाथी आदिका शरीरके भीतर 
उचित स्थान न होनेके कारण उनको सूत्रकार बादरायणने प्रातिभासिक 
कहा है। इस युक्तिके अनुसार आन्तर चैतम्यके स्वाप्नाध्यासाधिष्ठानवक्ी 
सिद्धि होनेपर यद्यपि देहके बाहर अन्तःकरण स्वतन्त्र नहीं है, अतः जाग्रतू- 
अवस्थामें बाह्य झुक्तिके इंदमंशकाखृत्तिको उसन्न करनेके लिए वह चल्लुकी 
अपेक्षा करता है, तथपि देहके अवान्तर प्रदेशमें अन्तःकरणकी स्वतन्त्रता 
होनेंके कौरेण चक्ष॒ आदिंकी अपेक्षा न करके ही उसकी स्वतः बृत्त हो सकती 
है, अतः देहके भीतर अन्तः्करणकी वृत्तिसे अभिव्यक्त अनवच्छिन्न चैतन्यको 
अधिष्ठान माननेपर भी कोई विरोध नहीं है । इसीसे- 'जैसे जाप्रत्‌ अवस्थामें 
सम्प्रयोगजन्य ( इन्द्रियके सम्बन्धसे उत्पन्न ) दृत्तिसे अभिव्यक्त शुक्तिके इंद- 
मंशसे अवच्छिन्न चैतन्यमें रहनेवाली अविद्या रजताकारसे परिणत होती है, 
दैसे ही स्वप्तमें मी निद्रा, पित्तोद्रेक आदि दोषोंसे उपहित देहके अवान्तर भागमें 
झन्तःकरणकी वृत्तिमें अमिव्यक्त चैतन्यमें रहनेवाली अविद्या, जो कि अदृ्ट- 
विशेषसे उद्ोधित अनेक विषयोंके संस्कारसे युक्त है, विचित्र प्रपच्चके आंकारमें 


परिणत होती है*--इस प्रकारका विवरणोपन्यासमें भारतीतीयमुनिका वचन भी है । 
छ्् ? मै 


कक की ममता आला 


हॉपर लि. 20/+ मेक 0 जे मा आनाकाम्याकप्याष्यम्म मकर - पामुकण्यमन_म्युकुमकका._. चु है अहक्कारारिसि 
या कुछ लोग प्रथम पक्षका ही समथन करते हैं--अहड्भारादिस 


॥॥| 


३४६ - सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्चेद 


अन्वेउनहमवच्छिन्ताविदूयाविखिततिद्यतम्‌ । 
तद्डास्यं तद्षिष्ठानवृत्या मावरिं तत्थाम्‌॥ ३२ ॥ 
अहक्लारसे अवच्छिन्म अविदार्मे प्रतिबिम्बित चैतन्यमें ही स्वाप्नाध्याल होता है 
आर डसीसे उसका प्रकाश होता है, प्रमातामैं स्वप्नका प्रकाश, तो श्रधिष्ठानविधयक 
अन्तःकरणवृत्तिकृत अभेदामिव्यक्तिसे होता है, ऐसा भी कुछ लोग कहते हैं॥ ३२ ॥ 


अन्ये तु--अनवच्छिन्नचैतन्यं न वृत्त्यमिव्यक्त सत्‌ स्वाप्लप्रपश्चस्थाउचि- 
प्रानप्ू, अशब्दमूलकानवच्छिन्नचैतन्यगोचरइच्युद्यासम्भवाद्‌ अहड्लाराय- 
बच्छिन्नचैतन्य णवाउद्टमाकारइच्युद्यदशनात्‌ । तस्मात्‌ स्वतोल्परोच्षमदक्का- 
राधनवन्छिन्नचैतन्यं तदभिष्ठानम्‌ । 


अत एवं संक्षेपशारीरके--( सं० शा० अ० १ श्लो० ४२ ) 
अपरोक्षरूपविषयश्रमधीरपरोक्षमास्पद्मपेक््य भवेत्‌ । 

मनसा स्वतों नयनतो यदि वा स्वपनभ्रमादिषु तथा प्रथिते! ॥! 

इति श्लोकेनाअ्परोक्षाध्यासापेक्षितमधिष्ठानापरोक्ष्यं क्वचित्‌ स्वतः, 


कुछ लोग कहते हैं कि अनवच्छिन्न चैतन्य बृत्तिद्वारा अमिव्यक्त होकर 
स्वाप्न. प्रपश्लक्ा अधिष्ठान नहीं होता है, क्योंकि शाखसे अतिरिक्त प्रमाणसे 
जन्य अनबच्छिन्नचैतन्यविषयक्र वृत्तिकी उत्तत्ति हो ही नहीं सकती है, क्योंकि 
अहडझ्लार, शरीर आदिसे अवच्छिन्न चेतन्यविषयक्र॒ ही अहमाकार वृत्तिकी 
उत्पत्ति देखी जाती है। इससे स्वतः अर्थात्‌ वृत्तिके बिना अभिव्यक्त अपरोक्ष 
चैतन्य ही स्वाप्ल प्रपश्चका अधिष्ठान है । 


स्वतः अपरोक्ष चैतम्यक्रों स्वप्नाध्यासका अधिष्ठान स्वीकार करनेसे ही 
संक्षेपशारीरकमें -- 


“अपरोक्ष ०” ( अपरोक्षरूप जो शुक्तिरततादिविषयक् अमरूपष बुद्धि है, 
अथवा अपरोक्ष रूप जो शुक्ति-जजतादि, तदूविषयक अमरूप जो बुद्धि है, वह 
अपरोक्ष अधिष्ठानकी अपेक्षा रखकर होती है, और यह अधिष्ठानापारोक्ष्य मनसे; 
स्वतः अथवा च्लुसे होता है, क्योंकि स्वप्नअमममें अन्वय-व्यतिरिकसे वैसा ही देखा 


जाग है) इस छोकसे अपरोक्षाध्यासके लिए अपेक्षित अधिष्ठानका आप- 


७१%? 


सवाम पंदा्थोके अधिष्ठानकों विचार] ज्ञाषानुवादसदित ३४७ 


क्वचिस्मानसबृत्या, क्वचिद्‌ बहिरिन्द्रयइस्पेत्यमिधाय, 
'स्व॒तोड्परोक्षा चितिसत्र विश्रमस्तथाउपि रूपाकऋृतिरेव जायते | 
मनोनिमित स्वपने सुहुभृंहु्निनाईपि चक्कुबिंपयं स्वमास्पदस्‌ ॥ 
मनो्वगस्येज्प्यपरोक्षताबलाचथाउम्बरे रूपमुपोल्लिखनू अमः | 
सितादिमेदैबंहुधा समीच्यते तथाउक्षिम्गये रजतादिविश्रमे ॥' 
इत्यादनन्तरश्लोकेन स्वप्नाध्यासे स्व॒तोड्थिष्ठानापरोच्षयमुदाहतम्‌ । 
न चाहहड्जारानवच्छिन्नवैतन्यमात्रमावृतमिति वृत्तिमन्तरेण न तदभिव्यक्ति- 
रिति वाच्यम्‌, अक्मचेतन्यमेवाइतमविदय!प्रतित्रिम्बनीव्चेतन्यमहड्ारान- 
वच्छिस्नमप्यनाबृतमित्युपगमात्‌ । एवं चाहह्लारानवच्छि्नचेतस्येउ्ध्यस्प- 
माने. स्वाप्गजादाौ तत्समनियताधिष्ठानगोचरान्तःकरणादिवृत्तिकृता- 


__--+न>ज+वप॒उक्‍्भननातिप शा प्खगलदण तट ““्द््ाा “ाएयए 
रोक्ष्यअकहीं स्वतः, करों मानसबृत्तिसे तो कीं बरिरिन्द्रियमन्य वृत्तिसे उत्मन्न होता 


है, ऐसा कइकर “स्वतोपरोक्षा० (यद्यपि स्वप्नाध्यासरूप अमका स्वतः अपरोक्ष 
चैतन्य ही अधिष्ठान है, तथापि उस चैतन्यमें मनोगत बुद्रिधवासनाके प्रभावसे 
चक्षुम्य बाह्य रूपादि आडम्बनके बिन! अनेक विषयाकारोंसे युक्त वह अम बार- 
बार उसन्न होता है, वैसे मनोगम्य आकाशमें भपरोक्षताके बढसे अपरोक्ष 
चिदात्मके साथ अभेदामिव्यक्तिसे-- रूपोछेखी विश्रम होता है, वैसे ही चक्लसे 
दिखनेवाले रजतादिविश्रममें खेत आदि अनेक प्रकार देखे जाते हैं.।) 
इत्यादि अमन्तरके छोकोंसे स्वप्नाध्यासमें अधिष्ठानका आपरोक्ष्य ( प्रत्यक्ष ) 
स्वतः ही दिखलाया है। यदि शह्ढा दो कि भहड्जारानवच्छिन्न चैतन्यमात्र तो 
आबृतनडै, अतः वृत्तिके बिना उसकी अभिव्यक्ति नहीं हो सकती है ? तो यह 
भी युक्त नहीं है, क्योंकि अह्मचेतन्य ही आदत है, और अविद्या्में प्रतिबिम्बित 
अहड्शारसे अनवच्छिन्न भी जीवचैतन्य अनाबृत है, ऐसा स्वीकार क्रिया गया 
है, इस अवस्थामें अर्थात्‌ स्वतः अपरोक्ष जीवचैतन्यके अधिष्ठान होनेपर 
अहड्जारानवच्छिन्न चैतन्यमें अध्यस्यमान स्वप्नके गज आदि प्रपश्चमें स्वाप्न 
प्रपश्चके समनियत) अधिष्ठानविषक् अन्तःकरण आदिकी वृत्तियोंसे सम्पादित 


# शुक्ति-रजञत स्थल नयनसन्निक्षसे अधिष्ठानका आपसोक्षय है, गगननीलतलके अध्यासमें 
मनसे अधिष्ठानापारोक्षय है और स्वप्नाध्यासमें स्वत: अधिष्ठानका आपरोक्ष्य है, यह भाव है। 
$ जब गज आदिका अध्यास होता है, तत्र अधिष्टनविषयक अ्रन्तःकरणकी अविद्याइत्ति 
उत्पन्न होती दी है, इसलिए स्वाप्न प्रसश्चके अधिष्ठानभूत चैतन्यके साथ वृत्तियुक्त अन्तःकरंणुके 
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ड्छ८ सिद्धाल्तलेशसंग्रद [द्वितोय परिच्छेद 


ल्कत्क्लिलि डा तन ततचचत्तर व 


> न निनननण ० 
भेदामिव्यक्त्या प्रमादुचैदन्यस्याउपि 'इदं पश्यामि' इति व्यवहार इत्याहुः । 
आवेउडकलुपहितचिदा मासास्पद परे । 

अहन्ताधीप्रसफिस्तु नाहक्ाराजिशिषणात्‌ ॥ हरे ॥ 
अइक्करसे उपद्दित चतन्यामास स्वप्नका अधिष्ठान है, अतः आद्यपच्मँं--अ्रदक्कारा- 
बच्छिन चैतन्याधिशानल्वपद्मैं-“अदकारका विशेषण रूपसे प्रवेश न द्ोनेके कारण “श्रढं, 
गज? इत्यादि प्रतीति नहीं होती है, ऐसा मी कृच लोग कहते हैं॥ ३३ ॥ 
अपरे तु द्वितीय पक्ष सपर्थयन्ते--अहक्लारावच्छित्नचेतन्यमबि- 
ध्ठानमित्यदक्लारस्प विशेषशभावेना5धिष्ठानकीटिप्रवेशो नोपेयते, कि लक, 
रोपदित तत्मतिबिस्भरुपचेतन्यमात्रमधिष्ठानमिति, अतो न 'अहं गजः 
इत्याथजुमपप्रसक्॒इति । 


इदंवृत्तिचेदामासे इत्ये रजतकल्पनातू । 
नाहूँ रजतपघीस्तद्वदनन्यनरवेचता ॥ रे१ ॥ 


इसी प्रकार इदमाकार बृत्तिसे उपहिंत जिदामासतें रजतकी कल्पना झोनेसे “अरई 


. रजतम? ऐसी प्रतौति नहीं होती है और अ्रन्य पुरुषवेधता भी नहीं है॥ रेड ॥ 


_करणणतेस्यस्‍पते। शुक्तीदर्मशावन्छिलकिसेकन ना । शुक्तीदर्मशावच्छिन्नबिम्बचेतन्ये सर्वसाधारणे तस्या- 


अमेदाभिव्यक्तिसे प्रमावृचैतन्यमें भी मैं यह देखता हैं” इस प्रकार व्यवहार 
देखा जाता है। 
कुछ छोग तो द्वितीय पक्षका--अहड्लारसे अवच्छित्न चैतन्य स्वप्नाध्यासका 
अधिष्ठान है, इसीका --समर्थन करते हैं - अहक्कारावच्छिन्न चैतन्य अधिष्ठान है, 
इससे अहड्जारका अधिष्ठानकोटिमें विशेषणरूपसे प्रवेश नहीं करते हैं, किन्तु 
अहझ्लारसे उपहित अहड्लारमें प्रतिबिम्बित चैतन्य ही अधि्ठान होता है, ऐसा 
अज्ञीकार करते हैं, इसलिए “अहं गज? (मैं हाथी हूँ) ऐसा अनुभव 
नहीं होता है । 
इसी प्रकार शझुक्तिरजत भी शुक्तिके इदमंशावच्छिन्न चैतन्थके वृत्तियुक्त 
_अस्तप्कराणम पड़े हुए प्रतिविम्पे अध्यल्त होता क। हनन उतर पड़े हुए प्रतिबिम्बमें अध्यस्त द्वोता है, शुक्तीदमंशावच्छित्न बिम्ब 


मर ड़ 
सम्बन्ध होनेपर प्रमातृत्वकी श्राति होनेपर प्रमाता्मे स्वप्नद्रहुस्वकी उपपत्ति हो सकती दे, 
सह भाव है। 3 


स्काह पदायोके अत॒मवप्रकारका क्चिर'] आाषानुबंदसदित 3४६ 


ध्यासे खुखादिवदनन्यवेश्रत्वामावप्सज्ञादिति केबित्‌। 


अन्‍्ये तु॒निम्बचैतन्ये रजताध्यासवादिनः। 
आहुस्तत्तरक्धोरतत्य तत्तत्पुरुषगोचरम्‌ ॥ श५ ॥ 


कुछ लोगोंका कहना है कि बिम्बचेंतन्यमेँ रजतका 'अध्यास होतां है श्रौर तत्‌ तत्‌ 
पुरुषोंके अज्ञानसे उत्पन्न तत्‌ तत्‌ रज्मतका तत-तत्‌ पुदर्षोको प्रत्यक्ष होता है ॥ ३५ ॥ 


केचितु--बिम्बचेतन्य एव... तदध्यासमुपेत्प “यदीयाज्ानोपादानकं 
यद्‌ , तत्तस्येव अत्यक्म्‌, न जीवान्तरस्य इत्यनन्यवेध्लह्ुपपादयस्ति ॥५॥ 


ननन्‍्वस्तु रजताध्याते कथज्चिच्चाक्ष पलधी:। 
कर्य स्प्नयजज्ञाने.तस्तराः साधु समयेनम्‌ ॥ ३६ ॥| 


अज्र शंका होती है कि यद्यपि रजताध्यासमेँ कथज्चित्‌ चाक्ुपत्वका उपपादन हो 
ठकता है, तथापि स्वाप्न गजादिशानमें चाह्तुपत्वका समय कैठे कर सकते हैं ! ॥३६ | 

ननु शुक्तिरजताध्यासे चाक्षुपत्वानुभवः साक्षाद्वापपिष्ठानब्ानद्वारा 
तदपेक्षणाद्वा समर्थ्यते । स्वाप्वगजादिचाहुपत्वासुमवः कर्य संमर्थनीयः । 


चैतन्यमें, जो सर्वसाध रण है, उसका अध्यास भाना जायंगा; तो सुखादिके 
समान अनन्यवेद्लके अमावक्ा प्रसक्ष होगा, ऐसा भी कुछ लोग कहते हैं । 

कुछ लोग तो बिम्बचैतन्यमें ही रजतादिका अध्यास होता है, ऐसा मान« 
कर जिसके अज्ञानरूप उपादानसे जिसकी उसत्ति हुई हो, कह डसी जीवको 
प्रत्यक्ष होता है, जीवान्तरडों नहीं, इस प्रकार अनन्यवेद्यच्वका उपपादन 
करते हैं॥ ५॥ 


अब शड्ड होती है कि शुक्तिमें रजतका. जो अध्यास होता है, उसमें 
चक्षुरिन्द्रियप्राक्चलका जो अनुभव होता है, वह साक्षात्‌ अथवा अधि- 
हानके ज्ञानद्वारा चक्ुक्ली अपेक्षा होनेसे होता है । [ स्वप्नप्रपश्नके 
अधिष्ठ नका निरूपण करके स्वाप्न पदार्थेकि अनुभवका उपपादन करनेके छिए 
इस अन्यका उपक्रम है | शुक्तिरजतका अनुभव इन्द्रियसे होता है; इस प्रकारके 
पूर्वमें उक्त कवितार्किक मतके अनुसार 'साक्षात! कहा गया है। और जिस 
मतमें शुक्तिजत आदि आन्त पदार्थ साक्षिम्य हैं, उस मतसे “अधिष्ठात- 
ज्ञानद्वाराः इत्यादि अन्थका कथन है, क्योंकि इस मतमें भी पर्मिज्ञानद्वारा 


३५० सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिविक्ेद 


खानां.. विधमादबाह्मञ्नतिमाधिकनिहनवात्‌ । 
स्वयच्ज्योतिष्रुगदाच न स्वाप्नेश्धियकल्पना ॥ ३७ ॥ 
उक्त शह्लाके परिहारमें कहते हैं कि स्वप्नमैं इन्द्रियोंके उपरत होनेसे, तथा अग्राश् 


इन्द्रियोंके प्रातिमासिक न द्ोबेसे ओर स्वयंप्रकाशत्वक्री उक्ति झोनेसे स्वाप्न इन्द्रियोकी 
कल्पना नहीं है, श्रतः स्वाप्न पदार्थोमें चाक्ुषत्वका श्रम है ३७ || 


उच्यते--न तावद तत्समर्थनाय स्वाप्नदेहबद्धिषयवच्च इन्द्रियाणामपि 
प्रातिभासिको विवर्त! शक्‍पयते वकक्‍तुम्‌, प्रातिमासिकस्याञज्ञातसत्ता- 
भावात्‌ । इन्द्रियाणां चातीन्द्रियाणां सच्चेड्जञातसचस्थ वाच्यत्वातू । 
नापि व्यावहारिकाणामेवेन्द्रियाणां स्वस्वमोलकेम्यो निष्क्रम्प. स्वाप्न- 
देहमाश्रित्य स्वस्वविषयग्राहकत्वं॑ वक्‍तु शकक्‍्यते, स्वप्नसमयरे तेषां 
व्यापारराहित्यरपोपरतिश्रवभात्‌ । व्यावहारिकस्य स्पर्शनेन्द्रियस्थ स्ो- 
चितव्यावह्ारिकदेशसम्पत्तिविधुरान्तःशरीर._ स्वाधिकपरिमाणकृत्स्नस्वान- 
श्रीरूयापित्वायोगाच्च । तदेकदेशाश्रयत्वे च तस्य स्वाप्नजलाबगाहनजन्य- 


चक्षुकी अपेक्षा शुक्तिरजतके लिए होती ही है, यह भाव है ]। परन्तु स्वाप्त 
गज आदिके चाक्षुपत्रका जो अनुभव होता है, उसका समर्थन कैसे किया जाता है? 


इस आश्षेपके समाधानमें कुछ लोग कहते हैं-- स्वाप्न प्रपश्चमें चाक्षुपत्वका 
प्रतिषादन करनेंके लिए स्वाप्न देह और विषयोंकी नाई इन्द्रियोंका भीं ग्राति- 
भासिक विवर्त नहीं मान सकते हैं, क्योंकि प्रातिमासिक पदार्थक्री अज्ञात सत्ता 
नहीं मानी जाती है। अतीन्द्रिय इन्द्रिशोंका यदि प्रातिभासिक विवर्त माना. 
जाय, तो उनकी भी अज्ञात सत्ता ही कही जायगी, [ क्योंकि वे सर्वत्र व्यवहारमें 
अज्ञात सत्तावाली ही देखी जाती हैं|] और यह मी नहीं कह सकते हैं कि 
व्यावहारिक इन्द्रियाँ अपने-अपने गोलधसे ( स्थानसे ) निकलकर स्वाप्न 
शरीरका आश्रय करके अपने-अपने विषयोंका अहण करती हैं, क्योंकि स्वप्नके 
समयमें उनका व्यापार नहीं होता है. अर्थात्‌ स्वप्नमें इन्द्रियाँ उपरत रहती हैं, 
ऐसा श्रुतिमें कहा गया है और व्यावहारिक स्पर्शन्द्रिय (व्वकू) का अपने उपयुक्त 
व्यावहारिक देशकी सम्त्तिसे शुत्थ शरीरके भीतर अपनेसे अधिक परिमाण- 


वाले स्वाप्न शरीरमें व्यापित्की उपपत्ति भी नहीं हों सकती है। यदि उस 
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, स्वाम कट्मशोंके अहुभवप्रकारका विचार ] भापानुवादसहित ३५१ 


सर्वाज्ञीमशीतस्पर्शा निर्वाहात्‌ । 

अत एवं 'स्तपप्ने जाग्रदिन्द्रियाणाप्षपर्तावषि तैज॑सब्यवहारोप- 
युक्तानि खत्मशरीरावयवभूतानि खत्मेन्द्रियाणि सन्‍्तीति तेः स्वाप्नपदार्था- 
नामैन्द्रियकलम्‌, इत्युपपादनशक्लाउपि निरस्ता । जाग्रदिन्द्रियव्यतिरिक्त- 
स्मेन्द्रियाप्रसिद्ध! । 

५ किग्, अत्रायं पुरुषः स्वयम्ज्योतिः' इति जागरे आदिस्यादिज्योति- 
व्यतिकराच्चज्षु रादिइृत्तिसश्वाराब्व दुविवेकमात्मनः  स्वयंज्योतिष्टुमिति 
स्वप्नावस्थामपिदृत्य तत्राउछत्मनः स्वयज्ज्योतिष्ठटू श्रतिपादयति । अन्यथा 
तस्य सर्वदा स्वय्ज्योतिष्टेनाओ्त्रेति वेयरथ्यात्‌ | तत्र यदि खप्ने“प चक्षु- 
रादिवृत्तिसब्चारः कल्प्येत, तदा तत्राईपि जागर इव तस्य स्ववज्ज्योतिष्ठ 
दुरविदेद स्यादित्युदाहवा श्रुतिः पीड्येत । 


स्प्शेन्द्रियंका-स्वाप्न शरीरका- एकदेश ( आश्रय ) माना जाय, तो स्वाप्नजलमें 
अवगाइन करनेसे सम्पूर्ण अज्ञोंमें जो शैत्यका अनुभव होता है, उसका निर्वाह 
बहीं हो सकेगा । 

इसीसे स्वप्नमें जाग्रत्‌ इन्द्रियोंके उपरत होनेपर भी तैजस और व्यवहरके 
लिए उपयुक्त सूक्ष्म शरीरके अवयवभूत सूक्ष्म इन्द्रियाँ हैं, इसलिए उन्हींसे स्वाप्न . 
पदार्थों ऐन्द्रियकज्ञान होता है” इस प्रकारकी डपपादन-शह्ढा भी निरस्त हुई, 
क्योंकि जाग्मत्‌ इन्द्रियोंके सशन उनसे मिन्न सूक्ष्म इन्द्रियाँ प्रसिद्ध नहीं हैं । 

किश्च, अत्रायं पुरुष: स्वयंज्योति” ( स्वप्नावस्थामें पुरुष स्वयंज्योति- 
स्वप्रकाश है) ग्रह श्रुति--जाग्रत्‌ अवस्थामें आदित्य आदिके प्रकाशके 
सम्पकसे और चक्षु आदिकी वृत्तियोंका संचार होनेसे आत्मामें स्वयंप्रकाशत्वका 
निवेचन अशक्य है, अतः स्वप्नावस्थाक्ा अधिकार करके ही आत्मामें स्वयं- 
ज्योतिष्टवक्ा-- प्रतिपादन करती है, यदि वैसा न माना जाय, तो आत्माके 
सर्वदा स्वप्रकाश होनेके कारण श्रुतिमें उक्त “अन्न! शब्द अर्थ होगा। उक्त 
प्रकारके अभिप्राय सिद्ध होनेपर यद्दि स्वप्नमें भी चक्ष आदिका संचार माना 
जाय, तो स्वप्नमें भी जाग्रत्‌ अवस्थाके समान स्वयंज्योतिशवका निर्वचन 
अशक्य. होनेसे उदाहत अ्ुतिके साथ विरोध प्रसक्त-होगा। 
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३४२ सिद्धान्तलेशसंग्रह ( दिवीत परिच्चेद 


नलु खप्ने चक्ुरायुपरमकल्पनेईपि अन्तःकरणमनुपरतमास्ल इ्ति 
परिशेवासिद्धेनं स्तयड्ज्योतिष्ठविवेक:; मैवम्‌, कर्ता शाख्रार्थलवाद' 
इत्यधिकरणे ( उ० मी अ० २ पा० हे स्व० ३३ ) न्यायनिर्णयीक्तरीत्या5- 
न्तःकरणस्य चह्ुरादिकरणान्तरनिरपेक्षस्य ज्ञानसाघनलामावादा, 
तखप्रदीपिकोक्तरीत्या स्प्ते तस्पेव गजाद्याकारेण परिणामेन ज्ञानकर्म- 
तयाज्वस्थितस्वेन तदानीं ज्ञानसाघनस्वायोगाद्ा परिशेषोषपत्तेः । 

न च स्वप्मेउन्तःकरणबृत्त्यमाव उत्थितस्थ सप्नस्थगजाबजुसन्धानाजुप- 
पत्ति;; सुषुप्तिक्तूप्तया अविद्याज्त्त्या तदुपपत्तेः | सुषुप्ता तदवस्क्षेपहित- 
मेवस्वरुपचैतन्यमज्ञानसुखादिप्रकाशः ड॒त्यितस्पाउलुसन्धानहुपाधिमूता- 
बस्थाविनाशजन्यरूपसंस्का रेणेति.. बेदान्तकौझुद्यभिमते सुधुपावविदा- 

यदि शह्ज हो कि स्वप्नावस्थामें चक्षु आदिके उपरत होनेपर मी अन्तः 
करण अनुपरत ही रहता है, इसलिए परिशेषकी--अबभासकान्तरामावकी-- 
असिद्ध होनेसे आत्मामें स्वयेज्योतिष्ठगक्की हानि तो बनी हैश्तो वह भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि कर्ता शाखावत्त्वात! # इस अधिकरणमें न्यायनिर्णयके 
कथनानुप्तार चल्चु आदि अन्य करणोंसे निरपेक्ष शानसाधनताका अमाव अन्‍्तःकरणमें 
है, अर्थात्‌ छप्नज्ञानका मन उपादान है, करण कीं है, क्योंकि उपादान और 
करण एक नहीं होता, यह भात्र है | अथवा तत्तप्रुदीपिकाके वचनके आनुसार 
खप्नमें अन्तःकरण ही गज आश्कि आकारमें परिणत होता है, अतः झनकमें- 
त्वरूपसे अवस्थित अन्तःकरण स्प्नावस्थामें ज्ञगससाधन हो ही नहीं सकता है | 

यदि श्डा हो कि ख्प्नमें अस्तःकरणकी वृत्ति न मानी जाय, 
तो स्वप्ननँ देख गये गज आदिका अनुसन्धान नहीं होगा, तो यह भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि सुपुप्तिमं क्छूप्त अविदादृत्तिसे अनुसन्धानकी ( स्थृतिऋओ ) 
उपपत्ति हो सकती है । सुपुप्तिमें निद्रावस्थासे. युक्त स्वरूपचैंतन्य 
ही अज्ञान, सुख आदिका प्रकाश है, जागनेपर जो उनका स्मरण होता 
_है। बह उपाधिभूत अवस्थाके विनाशसे उसने टन नम उपाधिमूत अवस्थाके विनाशसे उत्पन्न होनेवाले . संस्कारोंसे ही 


& आत्मा ही कतों है बुद्धि नहीं है, क्योंकि कत्ताके लिए. श्रपेक्षित उपायोका बोध करानेमें 
समर्थ विधिशाज्ञ उपलब्ध होता है, यह सूजका अर्थ है। “चहुरादीनां चेंतन्येन विषयतम्ब- 
स्वार्थलात्‌' ( ब्ह्ममूत शा० भार १४७३ ४९ अच्युतग्रन्यमाला काशी मु ) इत्यादि 


न्यायनिर्णयकी पड॒क्ति है। 


स्वाम पदायोके भव॒मव-पकारका विकर ] आाषासुवादसहित ३४३ 
बह. >---ं>72-००-_%0- नमन पटक 


वृत्यभावपक्षे इहाप्रि स्वामगजादिभायकचेतन्योपाणिभ्ृतस्वम ययोपाधिभूतस्वमा।वस्थाविनाश- 
ज जिद य 
रुप्संस्कारादलु सन्धानो पपत्तथ । कक 
अथवा तदेतत्‌ सल्॑ येन स्वप्न पश्यति' इस मे 
त्यादिभ्रतेरस्तु स्वप्नेडपि 
कल्पतरूक्तरीत्या स्वाम्गमादिगोचरान्तःकरणढतिः ! न चल तावता 
परिशेषासिद्धि! | अ्रन्तःकरणर्प 'अहम' इति ग्रक्ममाणस्प सर्वात्मना जीवै- 
क्येनाञ्ध्यस्ततया लोकदृष्ट्य। तस्य तद्व्यतिरेका्र सिद्धे! परिशेवार्थ 
व्यापार| ये' ४ हक 
भावमात्रस्पेवाध्पे क्षितलात्‌ - असिद्धदश्यमात्र द्मवमासयोग्य् 
इति निश्ववसच्वेन परिशेषार्यमन्पनपेक्षणात्‌ । 


होता है, इस प्रकार वेदान्तकौमुदीमें स्वीकृत सुषुस्तिमं आंविद्यावत्तिके अमाव- 
पक्षमें स्वप्नावस्थामें भी स्वाप्न गज आदिके अवभासक चैतम्यके उपाधिसूत 
स्वप्नावस्थाके विनाशसे उत्पन्न संस्कारसे स्मरणकी उपपत्ति हो सकती है। हे 
_ अथवा (देतत्‌ सत्तम्‌० ( वही संच्व--अन्तःकरण-- 

देखा जाता है ) इत्यादि श्रुतिसि # कल्पतरुकारके आफ हक रा 
गज आदि पदार्थोंक्रो विषय करनेवाली अन्तःकरणकी वृत्ति रहे तो भी 
कोई हानि नहीं है! यदि शड्ढा हो कि स्वप्नमें यंदि जन्तःकरणकी अव- 
हिथिति मनी जाय, तो परिशेषक्ी असिद्धि होगी तो यह भी युक्त नहीं हैं, 
क्केंकि अहम! रूपसे गृद्षमाण अन्तःकरणके सर्वात्मना जीवतादात्यरूपसे | 
अध्यल्त होनेसे व्यवहारदृष्टिसे अन्तःकरणमें जीवमेदकी असिद्धि . होनेके 
कारण परिशेषके लिए चक्षु आदि वाद्य करणोंके व्यापारका अभावमात्र ही 
अपेक्षित है; कारण प्रसिद्ध दृश्यमात्र पदार्थ द्रश्ठके अवभासयोग्य हैं, 
इश्च प्रकार निश्चय होनेसे परिशेषके लिए अन्य चक्षु आदि व्यापारकी अौैक्षा 
नहीं होती है। ! तातपर्याव यह है कि जागरणके समान स्वप्नमें भी गज आदि हि 
स्वाप्न पदार्थोोका अवगाहन करनेवाली वृत्ति यदि मानी जाय, तो भी कोई 
हानि नहीं है, इसीते जागरण होनेपर संस्कार द्वारा सुषुप्तिके अंश आदिके 


$ कल्पतरुकारने कह्दा है कि सत्वशब्दसे कइलानेवाले अन्त 
:करणकी 
शियक 22244 अपेकप न है, इसलिए श्रुतिके आधारसे ( “तदेतत्‌? वा व 
व न होनेपर भी मानसब्त्ति है, भ्रतः संस्कारकी अनुपपति नहीं है, 
कर न्‍ 


३५७ सिद्धान्तलेशसंग्रह [द्वितीय परिच्चेद 


अत्राउउहुरत एकाउत्र चाक्षुपलादिपाभ्रिमः ॥ 
सप्तम चकु आदिके व्यापारके न होनेसे स्वाप्त पदार्थोमे चाकछुषत आदिका 
शान श्रमात्मक ही है, ऐसा कहते हैं । 
तस्मात्‌ सर्वधाउपि खप्मे चक्चुरादिव्यापारा्म्भवात्‌ स्वाप्गजादो 
चाज्षुपत्वाद्यनुभवों श्रम एवं । 
अनयव्यतिरेकादिकल्पनाउप्यक्षिकल्पना ॥ रैक ॥! 
असंभावितसाहलदर्शनात्‌. स्वष्दशेने ॥ 
इत्यमेव हि. शुकत्यादी रूयायच्यक्षप्रीयतिः ॥ रे६ ॥ 
स्वाप्म भ्रममें चुके साथ ज्ञानका अस्वय-ध्यतिरेक जे चक्चु आदि कल्पित दी 
हैं, क्योंकि स्वप्न असम्भावित इजारों पदार्थ देखे जाते हैं, इसी प्रकारकी शुक्ति 
आदियें रूप्प आदिके प्रत्यक्ष ज्ञानी भी गति है ॥ इस ; रेह ॥ 
नमु स्वप्नेडपि चल्चुरुन्‍्मीलने गजायनुभवः, तन्निमीलने नेति जागर 


स्मरण में कोई बाधक नहीं है | इसपर शक्ल यह होती है कि स्वष्नमें 
अम्तःकरणके. माननेपर. अत्रायम! इत्यादि श्ुतिसि आत्माका जो 
अवशेष कहा गया है वह बाधित होगा तथा स्वयंज्योतिष्टूव 2४ उपपन्त 
नहीं होगा | परन्तु यह शह्ला ठीक नहीं है, क्योंकि सर्वतोभावेन 
अन्त/करणका जीवचैतन्थके साथ ऐक्य भं देखता है! इत्यादि रूपसे अध्यस्त 
होनेके कारण उसका द्रष्ट्लरूपसे अहण होता है, इसलिए अज्ञ पुरुषोंकी 
इृष्टिसे चिद्रात्माका अन्तःकरणसे भेद ही ग्रद्वीत नहीं होता है, अतः परिशेषके 
किए छोकप्रसिद्ध द्रष्टमित्न चक्ष आदिके व्यापारका अभाव ही अपेक्षित है, 
अम्तःकरणदृत्तिलक्षण . व्यापारका द्रष्टके व्यापाररूपसे अहण होता है, 
अतः उसके रहनेपर भी परिशेषक्की असिदूषि नहीं है ] । 

इससे स्वभ्में किसी प्रकारसे भी चक्षु आदिके व्यापारका सम्मव न होनेके 
कारण स्वाप्म गज आदि पदार्थोमे होनेवाल चाक्ुपलासुमव अमात्मक ही है, 
यह भाव है । 

यदि शह्ढा हो कि सम्मावस्थामें भी चक्लके खोलनेपर स्वाम्म॒ गज- आदि 
पदार्थोंका अनुभव होता दै और चक्षुओंके बन्द-करनेपर उन परदार्थोका भान 


882 / ५० 


स्काम-पदायोके अनुभव-प्रकारका विचार ] भाषाचुवादसहित ३४५ 


ल्चधश्च्ल्‍ध्च्ुह!!ंिल्ः:ः///ल्‍्:>शंककललफल् ् अचचच्च्हईिईखेििि चचचोोिजोिोोल्ल्ोजजकत 
इवे गजाद्यजुभवस्य चज्षुरुन्भीलनायजुविधान अ्रतीयते इति चेत्‌, “चह्षुषा 
रजतादिक पश्यामि' इत्यनुभंववदयमपि कथित्‌ स्वप्श्रमो भविष्यति यत्र 
केवलसाक्षिर्पे स्वाम्गजायनु भवे चल्षुराचनुविधानं तदनुविधायिनी 
बृत्तिब ज्ध्यस्पते | किमिव हि दुर्घटमपि अ्रमं माया न करोति विशेषतों 
निद्रारूपेण परिणता, यस्या माहात्म्यात्‌ स्वप्ने रथः प्रतीतः क्षणेन मलुष्यः 
प्रतीयते, स च चंणेन मार्जारः | स्वमद्रष्दुधन न पूर्वापरविरोधालुसन्धानम | 
तस्मादन्वयायलुविधानप्रतीतितौल्येजपू  जाग्रदगजायनुभव एवं चह्चुरादि- 
जन्य;, न स्वाप्नगजायलुभवः | 

इृश्छिशिविदस्वाहुयतिं. जायदियोउप्यमूस्‌ । 

अथेस्टेः पुराउयेंष सलिकर्षायसम्मवातु ॥ 9० ॥ 


इश्टियष्टियादियोंका कहना है कि जाग्रकालीन घटादिके शानोंकी भी 
स्वप्नकालीन पदार्थोंके ज्ञाकी नाई' हो यति है, क्योंकि अ्र्थदष्टके पूर्व अर्थो्े 
इन्द्रियोंका सल्निकर्ष नहीं है ।॥ ४० ॥ 


नहीं होता है, इसलिए जाग्रतू गज आईिके अनुभवके समान चल्लुरुन्‍्मीलनके 
साथ अन्वय-प्रतिरेक देखा जाता है, अतः स्वाप्त पदार्थोंके चाह्ुपस्वानुभवको 
अमात्मक कैसे मान सकते हैं? तो यह भी शज्ला युक्त नहीं है, क्योंकि 'चहुसे 
रजत आदि देखता हैं! इस अमात्मक अनुभवके समान यह भी कोई स्वम्रश्रम 
होगा, जो कि केवल साक्षीरूप स्वाप्त गज आदिके अनुभर्वमें चहल आदिका 
अन्वय-व्यतिरेक्‌ या चक्षु आदिके अन्वव-व्यतिरिकसे युक्त मानसबृत्ति ( अर्थात्‌ 
पूर्वम॑ं कल्पतरुके वचनके अनुसार कल्पित स्वाप्त श्रपक्नगोचर मानसबृत्तिमे चक्लु 


* आदिका अनुविधान ) अध्यर्त होती है। क्योंकि ऐसा कौन दु्ट अमरूप 


कार्य है जिसे माया नहीं कर सकती हो, वहाँपर भी विशेषतः निद्रारूपसे परिणत 
माया तो सभी कुछ कर सकती है। कारण निद्वारूपसे परिणत जिस 
भायाके प्रभावसे स्वम्रमें रथरूपसे देखा गया पदार्थ क्षणमें मनुष्य बन 
जाता है, वही एक क्षणमें बिल्ली प्रतीत होता है और स्वम्रके दशकों पूर्वापरकके 
विरोबकी भी प्रतीति नहीं दोती है। इसलिए चक्षु आदिके अम्वय-्य्तिरेककी 
प्रतीति होनेपर भी जाग्रत्‌ गन आदिका अनुभव ही चक्षु आदिसे जन्य है, 


: स्वाप्नगजादिका अनुभव चक्षु आदिसे जन्य नहीं है । 


हे 5 न जल 27, 


सिद्धान्तलेशसंग्रद [ द्वितीय परिचयेद 


दृष्टिसृष्टिवादिनस्तु. कल्पितस्याउज्ञातसत्वमनुपपञ्नमिति रृत्स्नस्य 
जाग्रत्मपञ्नस्य देष्टिसमसमर्या सृष्टिपपेत्य घठादिस्ट्रेय्चुःसकब्निकर्षानुविधान- 
प्रतीर्ति इंष्टे: पू् घटाद्यमावेनासज्च्छमानां स्वप्ववदेव समर्थयमानाः 
जाग्रदूगजोबजुभवो5पि न चाक्षुष हत्याहुः । 
निरुप्राधिरथाइन्यों ग्रा कल्पकः अथमे भवेत्‌। 
मुक्तस्य संत्रतिः को वा द्वितीये मोहकल्पकः॥ ४१ ॥ 


प्रपश्चका कल्पक निरुषाधिक शआत्मा है अथवा सोपाधिक आत्मा है ! प्रथम 
पत्षमैं मुक्त पुरुषको संसारप्राति होगी और द्वितीय पक्षमे श्ररानका कल्पक कऔन होके॥॥४ १॥ 


नत्ु दृष्टिसृष्टिमवलम्ब्य कृत्स्तस्थ जाग्रत्मपश्धस्थ कल्पितल्वोपगमे 
कस्तस्य कल्पक/--निरुपाधिरात्मा वा, अविदोपहितों वा! नाथः, 
मोदेईपे साधनान्तरनिरपेक्षस्य कल्पकस्य सच्वेन अपश्ालुदृत्या संसारा- क्‍ 
नि... | 

# दृष्टिसृध्िवादियोंका कहना है कि जो पदार्थ कल्पित है, उसकी 
अज्ञातसत्ता हो ही नहीं सकती है, अतः सम्पूर्ण जाग्रतृप्रफन्नड़ी दृष्टि- 
समकालीन सृष्टि मानकर घयदिवप्टिमें चक्षुके सनह्निकर्षका अनुविधानप्रत्यय 
इष्टिके पूर्वमें घशदिका अभाव होनेसे नहीं हो सकता है, अतः स्वप्नके समान 
जाग्र्कालीन घट आदिका अनुभव भी चाक्षुष नहीं है ॥ ६॥ 

अब शझ्ज होती है कि यदि दृष्टिसप्टिका अवरम्बन करके सम्पूर्ण प्रषश्च 
कल्पित माना जाय, तो उध्तकी कल्पना करनेवात्य कौन है ? अविद्यारूप उपाधिसे 
रहित आत्मा है अथवा अविद्यारूप उपाधिसे उपहितत आत्मा है ? प्रथम पक्ष युक्त 
नहीं है, क्योंकि मोक्षमें भी, अन्य साधनोंकी अपेक्षा न करनेवाले निरुफधिक 
कल्पक आत्माकी अवस्थिति होनेके कारण, प्रपदश्चकी अनुवृत्ति होगी, इससे 
मोक्ष और संसारमें कोई अन्तर नहीं रह जायगा । अविद्यासे उपहित आत्मा - 


शैश्दै 


# अनेक पुण्यक्रमों के अ्रनुष्ठानसे जिनका अन्तःकरण शुद्ध हो गया है, ऐसे शुद्धसत्त्व 
पुरुष स्वप्नप्रपश्चसे जाग्रतृप्रपञ्च में कुछ भी विलक्षणता नहीं देखते हैं, उन अह्मविद्यामिलाषियोंको 
लक्ष्य करके स्वप्न और जाग्रत्‌ अवस्थामें समस्त संसारकी उत्पत्ति और लय॒का अतिपादन करनेवाली 
भुतिका अ्नुतरण करके दृष्टिसृष्टिवादका पूर्वाचायोंने निरूपण क्रिया है, इसी वादका अ्वलस्धन 
करके प्रसज्ञवश जाग्रलदायों' में मी चाक्ुपत्वानुभवकों आन्त बताते हैं, यह माव ह्वै। 


22236. 


ई४७ 


अत्राहुः पूर्वसंक्छ॒धमोहयुक्तोउन्‍्यकल्पकः | 


उक्त शड्कके समाघानमैं कोई लोग कहते हैं कि पूर्व-पूर्व कल्पित श्रविय्ासे युक्त 
आत्मा ही उत्तर-उत्तर अविद्याका कल्पक है। 


अत्र केचिदाहुः--पूर्वपूवकल्पिताविधोपद्वित उत्तरोत्तराविद्याकल्पकः | 
अनिदग्रथमत्वाच्च कल्पककल्पनाप्रवाहस्य नानवस्थादोषः । न चाडविद्याया 
अना दित्वोषगमाच्छुक्तिरजतवत्‌ कन्पितत्वं न युज्यते, अन्यथा साचनादि- 
बिभागालुपपत्तरिति वाच्यम्‌ , यथा खप्ने कब्प्यमान गरोपुरादि किश्वित्‌ 


संसारका कह्पक है, यह्द द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि अविद्या भी 
कल्पित ही है, इससे उस अविद्याकी कह्पनासे पहले ही कल्पक अविद्योपहितत 
आत्माका अस्तित्र मानना होगा, [ परन्तु वह तो है नहीं, अतः अविद्याकी 
सृष्टि हो ही नहीं सकेगी ]। 

इस आश्षैपके परिद्वारमें कोई छोग कहते हैं कि पूर्व-पूव कल्पित अविद्यासे 
उपहित आत्मा ही उत्तर-उत्तर अविद्याका कल्पक है। यह अविद्या प्रथम 
कल्पित है यह बात नहीं होगी, इससे कल्पक और कल्पनाके प्रवाहमें अनवस्था 
दोष नहीं है, [ क्योंकि प्रपदश्चअल्‍्पकरलवरूपसे श्रुतिसिद्ध अविद्योपह्चित आत्मा 
पूर्व पूर्व अविद्याके बिना प्रबश्धका कह्पक ही नहीं हो सकता है ] | यदि यह शा 
हो कि अक्थिका अनादिरूपसे स्वीकार किया गया है, इसलिए शुक्ति- 
रजतके समान उसको कल्पित नहीं मान सकते हैं, यदि हठात्‌ू उसे कल्पित 


: मानोगे तो सादि # और अनादिका जो विभाग किया गया है, वह असड्जत होगा, 


तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जैसे स्वप्नमें कहप्यमान किसी गोपुर आदिकी-- 


# जीव ईशो विशुद्धा चित्तथा जीवेशयोमिंदा | 
अवि्या तब्वितोयोँगः परडस्माकमनादयः ॥? 
जीव, ईश्वर, विशुद्ध, अक्ष, जीव और ईब्वरका भेद, अविया, अविदा और सैतन्यत्रा तम्बन्ध 
ये छ; पदार्थ वेदान्दमतमें अनादि हैं और अन्य सादि हैं, यह इलोकका श्र्थ है । यदि श्रविधा 


* केल्पित मानी जाय, तो इस श्लोकसे अ्रनादि और सादिका जो बिम,ग किया गया है, वह विरुद्ध 
- होगा, यह भाव है। है 


५०50 थकान 


श्ध्द सिद्धान्तलेशसंग्रह (दितीय परिच्छेद 


पूव॑सिद्धत्वेन कब्प्यते, किश्वित्तदानीम्र॒त्पाधमानत्वेन, एवं | 
किश्ित्‌ कल्प्यमानं सादित्वेन कल्प्यते, क्रिश्विदन्यथेति तावता साथनादि- 
विभागोपपत्त: । एतेन कार्यकारणविभागो5पि व्याख्यात इति ! 


अकि्धाव्यतिरिक्ते वा इश्सिशिरितीतरे ॥ ४२ ॥ 
कुछ लोग कहते हैं कि अविया अदिसे अतिरिक्त पदार्श में ही दृष्टिसष्टि है॥ ४२ ॥ 
अन्ये तु॒वस्तुतोध्नाथेबाअविद्याउडदि | तत्र दृष्टिसृष्टिनोंपेयते, किन्तु 
ततोपन्यत्र प्रपश्नमात्रे इत्याहुः । 


नन्‍्वेव॑ श्तसगस्य कल्पकः को न कश्वन ॥॥ 
अध्यारोप्यापवादो हि निदप्रपज्चलतिदये ॥9३॥ 


यदि शक्कर हो कि औत संधारका कल्पक कौन है ? तो कहिये कि कोई 
नहीं है, क्योंकि निष्प्रपज्य बह्मकी सिद्धिके लिए ही आरोप करके अपवाद है॥ ४३ | 


पूर्वसिडुरूपसे कल्पना की जाती है और किसीकी उसी काढमें उत्तयमानरूपसे 
कल्पना की जाती है, बैसे ही जागरणमें भी किसीकी--आकाशादि कहुप्य- 
मान पदा्थेकी --सादिरूपसे कल्पना की जाठी है और किसीडी--अविद्यादि पदार्थ 
की--अनादिरूपसे कल्पना की जाती हे, इस कल्पनासे सःदि और अनादि 
पदर्थोंके विभ.गकी उपपत्ति हो, सकती है। सादि अनादि-विभागकी. उपपत्तिके 
कृथनसे कार्यक्रारणभावकी# भी उपपत्ति हुईं समझनी चाहिए । 

कुछ लोग कहते हैं कि अविद्या जीव आदि छ; पदार्थ वस्तुतः--अनादि 
ही हैं, उनमें दृष्टि-स॒प्टि नहीं मानते हैं, किन्तु. अविद्यादिसे मित्र सम्पूर्ण 
कार्यप्रपश्नमें इष्टिसृष्टि मानते हैं, अतः दोष नहीं है । 


# प्रस्यज्षके प्रति घट आदि विषय जो करण हैं, उनको प्ादिप्रत्यचसे पू्र अज्ञात ही 
मानना पड़ेगा, अन्यथा कार्य कारशभावका विधात होगा, इसी प्रक्नार अविद्यासे उपदित एक 
चिदात्मा ही यदि अपनेमें संतारकी कल्पना करता है, तो संतारी जोबके एक होनेसे 
शुरुशिष्यविभाय और देकतियगादिविभाग अनुभपन्‍त होगा, ऐसी शझ्का करके कहते हैं कि सादि 
अनादि-विभागके युक्तितिद्धत्वका प्रतिपादन करनेते यह मालूम होता है कि वस्घुतः 
प्रत्यक्षके प्रति विधयके कारण म द्ोनेपर भी उसकी कारणरूपसे कल्पना है, यह भाव है। 


सृश्कि कल्पका विचारों भाषालुवादसहित ३४६ 


न्वेधवमपि श्रुतिमात्रग्रतीतस्थ वियदादिसगंतत्कमादेः कः कल्पकः ९ 
न कोडपि | किमाहस्बना तहिं आत्मन आकाशः सम्भूतः” इत्यादि: 
श्रुति;  निष्प्रपश्चत्र्मात्मैस्यावलम्बनेत्थवेहि । अध्यारोपापवादाभ्यां 


यदि शड्ढा हो कि अविद्यासे उपहित आत्मा पूर्वोक्त युक्तिसे प्रत्यक्ष वस्तुका 
कल्पक भले ही + हो, परन्तु केवछ श्रुतिमात्रसे प्रतेत आकाश आदि प्रपश्च 
और उनके क्रम आदिका कल्पक कौन होगा ? अर्थात्‌ कोई नहीं होगां, तो 
यह शक्ल भी युक्त नहीं है,- क्योंकि वस्तुतः डसका कोई कह्पक नहीं है। 
इस परिस्थितिमें पूर्वप्षी पूछता है कि आत्मनः०” ( आत्मासे आकाशकी 
उत्पत्ति हुई) इत्यादि श्रुति निरालूम्ब होगी, नहीं, निरारूम्ब नहीं होगी, 
क्योंकि पूर्वपक्षीकों यह जानना चाहिए कि उन श्रुतियोंका आहूम्बन प्रपश्नशृत्य 
ब्रह्म और जीवका ऐक्य है, [ अतः उनके प्रामाण्यके विषयमें पूर्वपक्ष नहीं 
हो सहता है ]। अध्यारोप और अपवादसे # प्रपश्नशून्य ब्रद्मकी अवगति 


# 'हृष्टिसमये एव प्रपश्य सृष्टि! (दष्टिकालमें ही प्रपश्चन-सृध्टि है) इस मतमें इृष्टिशब्दसे प्रत्यक्ष 
प्रतीति ही विवज्धित है, परोक्षप्रतीति विब्षित नहीं है, क्योंकि प्रत्यक्षप्रतीति हीं विषयाभिन्‍्न होनेसे 
प्रातिमासिक पदार्थकी साधक हो सकती है, इस परिश्थितिमें वियदादि पदार्थ प्रातिमाणिक सिद्ध नहीं 
होंगे, क्योंकि वे केवल श्रुतिमात्रगम्प हैं यदि आकाशादि श्रपज्च--श्रुति श्र प्रत्यक्ष दोनेसि-- 
प्रतीत ह्वोते, तो प्रत्यक्षक्ते विषय दोनेसे घटादिक्े समान वे आकाशादि पदार्थ भी प्रातिमासिक सिद्ध 
होते, परन्‍्ठु बैठा होता नहीं, श्रतः आकाशादि, जो केवल श्रूतिसे सिद्ध हैं, उतका कल्मक कौन 
है १ यह प्रश्नकर्ताका भाव है | 

य अध्यासेपशब्दका श्र है किसी सत्य वस्तुमें असत्य वस्तुका श्रारोप, जैसे कि सत्य 
रज्ञुमें* सर्पका आरोप करके हो “यह सर्प है! ऐसी प्रतीति होती है । और इसी 
आरोफित -बस्तुका बाघ अपवाद है | यह बाघ श्रौत, यौक्तिक और प्रत्यक्ष भेदसे 
तीन प्रकारका है। "नेह नानास्ति' इस्यादि बाघ श्रौत है, कटक, कुस्डल आदि अपने उपादान- 
भूत सुवर्णेसे भिन्‍न नहीं है, ऐसा निश्चय करके दृश्यमान घटादिमें मिध्यालके श्रवधारणसे 
प्रपञ्चमें ब्रह्मास्मकत्वका जो निश्चय होता है, वह यौक्तिक बाघ है और यह रू्जु है, रप॑ नहीं, 
इस पत्यक्षसे जैसे सपंक्ा बाच होता है, वैसे ही तत्वमस्यादि वाक्यसे उत्पन्न सब्चिदानन्दात्मक 
नक्ष मैं हूँ, इस प्रथक्षसे ब्द्मास्मलनिश्चय होता है, वह प्रत्यक्ष बाघ है। इस प्रकारके 
अध्यारोप और अपबाद से निष्प्रभ्च ब्रह्मकी प्रतिपति होती है, यह माव है, लोकमें जैते 
आकाशस्वरूपके परिज्ञान करानेके लिए प्रदत्त पुरुष पहले नैल्य और विशालता-आ्रादिका अहण 
कराकर श्रनन्तर "यह आकाश वस्त॒ुतः नील नहीं है? इस प्रकारके अपवादसे नीरूप, व्यापक 
और उदासीन गगनतस्वका निश्चय कराता है, वैसे ही वेदान्त भी पहले वियदादिका कारण 


किक 3 अि क.356 “03.2 


३६० सिद्धान्तक्षेशसंग्रह [ द्वितीब परिच्केद 


निषप्रपश्लबक्मप्रतिपत्तिमंवतीति तत्परतिषत्त्युपायतया: श्रुतिषु सृथ्टप्रिलयो- 
प्रन्पासः, न तात्पयेणेतरि भाष्यचुद्धोपः । व्यर्थस्तदिं तात्पर्यामावे वियलाण- 
पादयोवियदादिसर्गतस्क्रमादिविषयश्रुतीनां परस्परविरोधपरिदहाराय यत्नः 


. न व्यथे) | न्‍्यायच्युल्त्यथंमस्थुपेत्य तात्पय तत्यबूत्तेः । 


सूत्रेषु सशिचिन्ता तु झताचिन्ताग्रदशंनम्‌ ॥ 
स्ानकफलसंबादः शुद्धि कर्म फलम्‌ ॥ ४४ ॥ 
सुजोंमें सष्टिका विचार तो ऋत्वाचिस्ताका प्रदर्शन हो है, और वेदिक कर्ोंका 
कलसंवाद स्वप्नके समान है, श्रथथा उनका फल अन्तःकरणकी शुद्धि है। ४४ || 
उक्त हि शास्त्रदर्षणे - 
'श्रुतीनां सृश्टितात्पर्य स्वीकृत्येदमिहेरितिम्‌ । 
ब्रह्मात्मैक्यपरलाचु तासां_ तन्‍्नैब विद्यते ॥' इति । 


होती है, इसलिए समस्त. प्रपश्चशृत्य बक्कक्ी अवग॒तिके उपायरूपसे श्रुतियोंमें 
सृष्टि और प्रल्यका कथन किया गया है, वस्तुतः सृष्टि आदिका प्रतिपादन 
करना श्रुतियोंका तास्पर्यविषयीभूत अथ नहीं है, इस प्रकार भाष्य आदि बड़े 
बड़े निबस्धोंमें सहलशः प्रतिपादन किया गया -है। यदि वियदादिसगी और 
उसके क्रमके प्रतिपादनमें श्रुतियोंका तात्पर्य नहीं है, तो वियत्याद और प्राणपादमें 
परस्पर विरोधके परिहारमें जिस प्रयलका अवलम्बन सूत्रकार, भाष्यकार प्रभृतिने 
किया है,वह व्यर्थ होगा । नहीं, व्यथ नहीं होगा, क्योंकि न्यायोंकी व्युत्परिके लिए 
कथश्वित्‌ तात्यथका अज्जीकार करके वियल्याद और प्राणपादमें यत्नानुष्ठान किया है। 

# झाखदर्पणमें कहा भी है-- 

न्युतीनां सृष्टि” ('स इमाझूलोकानसजतः इत्यादि सथ्टप्रतिपादक 


कारणत्वके निवेधसे बीच और प्रपज्वशन्य ब्रह्मके ऐक्यक्रा प्रतिधादन केरते हैं। इसलिए 
सृष्टिवाक्योंका --निषेधवाक्थोंमें श्रपेक्षिद्र निषेध्योंका समर्पण करके, उसके साथ एकवाक्यतापन्न 
होकर निष्प्रप्च ब्रह्मक! प्रतिपादन ही--प्रयोजन है, स्वार्थमात्र भ्रतिपादन प्रयोजन नहींह है, 
यह भाव है। 

$# जिन अनुभवानन्द स्वामीजीके शिष्य ओऔदखमलानन्द स्वामीजीने भामतीके ऊपर 
कह्पतरु व्याख्या की है, उन्हींके स्वरचित बक्नवूत्रानुगामी 'शास्रदर्पण' मामक ग्न्धर्म यह इलोक 
है, [ द्रश्ज्य--झ ० १ पा० ४ सू० ४ प्ृ० ८७ वाणीविलास प्रेस, भीरज्ञम ] | 


७35४5 


खश्कि कल्पकां क्चिार] 


भाषालुवादसहित हर 


ज्योतिष्टोमादिश्रतिदोधितानुष्ठानात्‌ फलसिद्धिः स्वामश्रुतिवो घिता- 
लुष्ठानप्रयुक्तफलसंवदितुल्या । ज्योतिशेमादिश्रुतीनां च सच्शुद्धिद्वारा 
ब्रह्मणि तास्पर्यान्नाउप्रामाष्यमित्यादिदष्टिसृष्टिव्युत्पादनप्रक्रियग्रपश्चस्वाकर- 
ग्रन्थेषु द्रष्टव्यः | अयमेकी इृष्टिसमसमया विश्वसृष्टिरिति दृष्टियृष्टिवादः | 
इश्रिवि हि. विश्वस्य सृष्टिरित्वपरा विधा ॥ 
ज्ञानसरूपमेतराउ5हुरित्वेतत्‌ स्पृतियानिकाः ॥ 2४॥ 
स्मृत्यनुतारी कुछ लोग दृष्टि दी संसारसृष्टि है, ऐसा दृष्टिसृष्टिका अन्य प्रकार है 
और यह संतार ज्ञानस्‍्वखूप है, ऐसा कहते हैं [| ४५ ॥ 


ज-प्रप्ा उउ 77 ू 7य उ व पाद और प्राणपादग विरोधका समाधान 
श्रुतियों का स्वायमें ताल मानकर ही वियत्याद और प्राणपादमें विरोधका समाधान 


किया गया है, क्योंकि सृष्टिप्रतिपांदक श्रुतियोंका तालर्य वस्तुततः ब्रह्म॒समेक्यमें 
ही होनेसे सप्टिके प्रतिषादनमें उनका अभिप्राय है ही नहीं ) । 

ज्योतिष्टोमेन यजेत स्वगेकाम” ( स्वर्को # चाहनेवाल ज्योतिष्ठोम याग 
करें ) इत्यारि श्रृतियोंसे प्रतिपादित अनुष्ठानसे स्वगरूप फलकी सिदृधि वैसी ही 
है, जैसी हि स्वप्नावश्थामें उक श्रुतिक्री कल्पना करके ड्ससे सा 
परिज्ञान प्रापक्तः उसके अनुष्ठानसे फलडी प्राप्त हो अर्थात्‌ जैसे पुरुष 
स्वप्नकालमें परिकल्पित श्रतियोंसे स्वग आदिके साधनविशेषोंको जानकर उनके 
अनुष्ठानसे मिथ्या ही फल प्रप्त करता है, वैसे ही जागरणमें भी उन अ्रतियोंसे 
साधनविशेषोंदी अवगति द्वारा उनका अनुछान करके मिथ्या स्वर्गादि फल प्राप्त 
करता है, यह भाव है । और अन्तःकरणकी शुद्धि द्वारा ज्योतिष्टोमादि यागकी 
प्रतियादक श्रुतियाँ + त्रह्मका ही परिज्ञान कराती हैं, अतः बे निष्प्रमाण नहीं हैं, इत्यादि 
इष्टिसिष्खवाद्का विवेचन-प्रकार आकरसन्थोंमें देखना चाहिए । एक यह--इृप्टि 
समकालीन ही संसारकी उत्पत्ति है, इस प्रकारका--इप्ट्लिष्टिवाद है। 

+ धुन दुश्लेन सम्मित्न न च ग्रस्तमनन्तरम्‌ । अभिलाषोपनीतश्व तत्सुखं स्व:पदासदस जाए गगन पेज कपने ने थे पल्वमननरम। अभिलापोपनीत् तत्स्ल स्वःपदासदस ॥ 
आयौत्‌ जिस सुखमें दुःखकी मात्रा न हो; जिसका नाश न हो--जो चिरस्थायी हो ओर जो 
इच्छानुसार प्राप्त होता हो, वह सुख स्वगंशब्दसे कहा जाता है । हे 

$ कर्मप्रतिधादक वाक्‍्योंते और डपासनाप्रतिपादक वाक्योंसि विहित कर्म और उपासनाओं- 
का अनुष्ठान करनेवाले पुरुषका हो चित्र श॒द्ध होता है. शुद्धचत अधिकारी पुरुष॒को वेदास्त- 
शास्त्र ”झाजञान कराता है, अतः कर्मकाएड और उपासनाकाए्ड अधिकारित्वकी प्राति छवारा बहय- 
शानके ही अ्रज्ञ हैं, इसलिए उन दोनों काएडोका मी ब्रह्म ही तात्पय है, स्वर्गंसाघनत्वरूप त्वा्थम 
नहीं है, श्रतः उनमें अप्रामास्य-शह्ला नहीं है, यह भाव है | 

डे 
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अन्यस्तु रृष्टिरेव विश्वसृष्टिः 
बरृष्टिः । दृश्यस्य इष्टिमेदे प्रमाणाभावात््‌ । 
जञानस्वरूपमेवा5<हुजंगदेतद्वि चक्षणा: । 
... अ्थस्वरुप आम्यन्तः पश्यन्त्यन्ये कुद्ष्टय:।॥ 
इति स्मृतेश्वेति सिद्धान्तमुक्तावन्यादिदर्शितो दृष्टिसृष्टिवाद: । 
सृश्टिष्टि' परे | गहुः संस्काराबनपेन्षएात्‌ ॥ 
वथाऊफि विरव॑ मिथ्ये बाध्यलान्छुतिमानतः ॥ ४६ ॥ 


उेध्पि संस्का। आदिकी अपेज्ञा न होनेके कारण 
ही आश्रयण करते हैं, तथापि श्रुतित्राधित होनेसे संसार मिथ्या है ।। ४६ | 


मर दिविधेशपि इष्टिसृप्टिवादे: अनःप्रस्ययमलभ गाना: केचिदाचार्या; 
के ट्टप्टिवाद रोचयन्ते। श्रुतिदर्शितेन ऋगेश परमेश्वरसृष्टमज्ञातसत्तायुक्त मेव 
शव तत्तद्विपयप्रमाणाव तरणे तस्थ तस्य इब्टिसिद्धिरिति | 


के 5 कि इष्टिस छवादका निरूपण किया 
्‌ तर » : अर्थात्‌ स्वप्रकाशज्ञानस्वरू प्ि 
अपब्चरी सप्टि है, हृश्सिमकालीन अन्य पा अटल है, कया हे 
पदार्थकों स्वप्रकाशह्नस्वरूपसे प्रथक्‌ माननेमें कोई प्रमाण | नहीं है यह 
इस अर्थकी प्रतिपादिका स्मृति भी है कि विवेकी पुरुष इस प्रलक्षसिट लक 
ज्ञाना हु ही कहते हैं, परन्तु कुछ कुद्ृष्टि - आन्त पुरुष-- इसी ज्ञानरूप जा 
ज्ञानसत्तासे भिन्न देखते हैं । ः 
उक्त दोनों प्रकारोंके दृष्टिसष्टिवादोंमे विश्वास न रखते हुए + कु 
आच ये सृष्टिदृष्टिवादमें अपनी अभिरुचि रखते हैं। श्रतिमें बतलाये गे 
क्रमके अनुसार परमेश्वरसे बना हुआ जगत्‌ अज्ञात सत्तसे डी युक्त है जोर 
उन-उन विषयोंमें प्रमाणोंकी प्रवृत्ति होनेपर उन-उन विषयोंका ज्ञान सिद्ध होता है | 


# द्रष्टव्य--जीवानन्द विद्य! नि 
रे द्रव्य 'जीवानन्द विद्यासागर द्वारा कलकत्तामेँ मुद्रित सिद्धान्तमक्तावलीके ३१४वें इडमें 
इस दृष्टिसष्टिवादका विस्ताग्से वर्शन क्या गया है--“कोड्य॑ विकार: दवत तद्दृष्टियाँ १”? इत्यादि । 
जे का आक ।है---ि  पि दे तक 
कि व शब्दका अर्थ है--विश्वास अर्थात्‌ दृष्िसष्टिवाद मैं प्राघाशिकत्वका निश्चय नहीं है, 
जप ह कि जाग्रतूप्रपश्चम प्रातिभासिकलका अज्जीकार, आकाश आदि सट्टिका अपलाप, ४ 
नाकाण॒ड्म वर्णित अर्थोके अनुझनसे दोनेवाले स्तर आदि हि ८ 
स्‍ णु से होनेवाले स्त्र|ं ग्रादिका अपलाप आदि पर 
इष्टिवाद ही युक्त है अर्थात्‌ श्रुतिमें जि ि कक अगहे, 5 
द ही युक्त है ब्रथात्‌ भ्ुतिमें जिस आकाशादिक्रमते सड्टिका प्रतिपादन किया गया है, उसी 
हे 


कुछ लोग सश्टिष्वादका 


दश्कि कल्पका शिकार ] भाषाइुबादसद्दित ३६३ 


न चैवं प्रपश्धस्थ कल्पितत्वामावे श्रुत्यादिप्रतिपत्नस्प सृश्प्रिल्यादिमतः 
ग्रत्यक्षादिप्र तिपन्नार्थक्रियाकारिणथ तस्य सत्यलमेवाउभ्युपगत स्थादिति 
वाच्यम्‌ , शुक्तिरजतादिवत्‌ सम्प्रयोगसंस्कारदीपरूपेण, अधिष्ठानज्ञानसंस्कार- 


दोषरूपेण वा कारणत्रयेणाउजन्यतया कल्पनासमसमयत्वामावेडपि ज्ञानेकनिव- 


शक्ल हो कि # उक्त रीतिसे प्रपश्चक्ो यदि कल्पित न माना जाब, 
तो श्रुति, स्मृति आदिसे ज्ञात सृष्टि, प्रत्य आदिसे युक्त तथा प्रत्यक्ष प्रमाणसे 
ज्ञात अभैक्रियाकारिवसे युक्त संसारमें सत्यता ही स्वीकृत होगी! तो यह 
श्ढा युक्त नहीं है, क्योंकि यत्रपि शुक्ति-स्जत आदिंके समान सम्पयोग, 
संस्कार और दोषरूप अथवा अधिष्ठानशान, संस्कार और दोपरूप तीन कारणोंसे 
जम्य न होनेके कारण वियदादि प्रपश्ष॒ कल्पनासमानकालीन नहीं है, तथापि 


कमसे परमेस्वस्से सृष्टि उत्पन्न होती है, और वह अज्ञात सचावाली है, तत्‌-तत्‌ विषयोंमें 
तत्‌-तत्‌ प्रमाशोंकी प्रति होनेके अनन्तर आवरणभह्ञ द्वारा तत्‌-तत्‌ विषयोका अपरोज्ञावभास 
( दृष्टि ) होता है, अ्रतः दृष्टि ही साध नहीं है, यह सश्टिहश्िवादियोंका भाव है 

# श्भाका तासय यह है के स.श्टिष्टियादके अनुसार प्रवश्च कल्पित न माना जाय दो 
प्रपद्य सत्य ही सिद्ध होगा, क्योकि प्रपद्व॒ सत्य है, श्रूतिसिद्ध होनेसे, बह्मके समान, यह अनुमान 
प्रमाण है । यद्यपि प्रपश्न स्वरूपतः प्रत्वले सिद्ध है, तथापि सृष्टि, प्रलय आदियुक्त्वरूपसे श्रुति 
स्पृति आदि ही सिद्ध है । इसी प्रकार प्रपश्य सत्य है, अथक्रियाकारी होनेसे, सृष्टि आदि 
अर्थक्रियाकारी ब्र्मके समान, यह हेठ स्वरूपासिद्ध भी नहीं है, क्योंकि एथी, जल आदिमें - 
उक्त हेतु प्रत्यक्षसे सिद्ध ही है 

है समाघानका तासवे यह है--वद्यवि आकाश आदि प्रयश्चमँ कल्यना-समान-कालिकत्व नहीं 
है, जिछे कि दृथ्टिसड्िवादियोंने माना है, क्यें/कि वहींवर कल्पनाससानकालिकल होता है, जहाँपर 
सम्प्रयोगौ आदि कास्खत्रयजत्यल्य रहता है, तथापि पारमार्थिक सध्यस्वसे विरुद्ध मिथ्याल 
( जिसका तीन प्रकारोसे मूलमें निवचन किया है ) वियदादि प्रपश्चमें वर्तमान है, अतः इस वाद 
मी प्रयञ्ञ पारमार्थिक सत्य नदीं हो सकता । 

| केवल ज्ञाननिवर्यत्व--जिसका आव केंदल अधिशनतखसाज्ञाककारते दही हो, वह 
मिथ्यात्व है । जैते शुक्तियँ उत्पन्त रजञ॒तकी निईृंचि शुक्तिस्ष अधिष्ठानके त्वसाक्षास्कारसे दोती 
है, अतः वह मिथ्या दै। 

सदसद्विलक्रण॒त्व--जों सत्‌ ( तिकालाआधित ) से और असत्‌ ( किसी बमयमें भी प्रतीव 
न होनेवाले ) से विलक्षण हो, कह मिथ्या है, जैसे शुफ्तिस्वद न सतत, है और न शशब्यज्ञके 
समान असत्‌ हैं, अतः शुबक्वरजत मिथ्या है। केवल सबिलक्षणको मिथ्या कहनेसे असत्‌ 
शशश्टज्ञमें दोप होगा और असद्विलकज्षणमात्र कहनेसे ब्रह्मगें अतिव्याति होंगी, इसलिए, सदस- 
ह्िलछण॒त्व मिथ्याका लक्षण कहा गया हैं । ध 


५7२ डी 


२६४ सिद्धास्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्चेद 


अन्न लिन ननननू जलन तन न तन +प अत -++-+++ 
सलरूपस्थ, सदसिलक्षणत्वरूपस्थ, ग्रतिपन्नोपाधिगतश्रेकालिकनिषेध- 
प्रतियो गित्वरूपस्य वा मिथ्य/स्वस्पाउम्युपगमात्‌ । सत्यत्वपक्षे प्रपश्ले वक्त- 
रूपमिध्यात्वाभावेन ततो भेदात्‌ । 


अहड्ड॒रादिमिध्यात्वं नन्‍्वेव सम्प्रसिद्ध्याति । 
तद््याताय टीझादों व्यथां कारणकल्पता ॥ 9७ ॥ 
अड्डा गज आकाश आदिक्रे समान अहड्झार और उसके दथर्म मिथ्या सिद्ध 


होते हैं, तत्र उनके सिथ्यालके लिए भाष्य, टीका और विवरणमें की गयी कारणत्रयकी 
कल्पना व्यर्थ ही है। ४७ ॥ 


नन्वेबमहड्डारतड्धर्माणामपि उक्तरुपमिथ्यात्व॑ वियदादिवत्‌ कल्पितला- 
अ-++-_-_+......6.6. 
केबल ज्ञानसे निवर््यत्वरूप, सदसह्विलक्षणत्वरूप अथवा प्रतिपन्नोपाधिगतत्रैकालिक- 
निषिधप्रतियोगित्वरूप मिथ्यात्व आकाश आदि ग्रपश्चर्मे सिद्ध ही है।.[ अतः 
सत्यवविरोधी उक्त त्रिविध रक्षणोंसे रक्षित मिथ्याखके विद्यमान होनेसे 
उनमें सत्यत्वकी प्रसक्ति नहीं है, यह भाव है ] | घटादिके सत्यल्वपक्षमें प्रपश्नमें 
उक्त मिथ्यात्रके न होनेसे सत्यलपश्षसे इप्टिसप्टिपक्षमें भेद है ही । 

शद्ढा हो कि # ज्ञाननिवर्सत्त आदि यदि मिथ्यालके स्वरूप माने 
जायें, तो आकाशादि प्रपश्चके समान अहज्लार और उसके धर्मोर्मे कथित मिथ्याख 


तृतीय प्रतिपन्नोपाधिगतत्रैकालिकनिषधप्रतियोगित्व मिध्यात्कका लक्षण है--अ्र्थात्‌ 
अधिष्ठानमें ज्ञात जो अत्यन्ताभाव उसका जो प्रतियोगी हो, वह भिध्या है, जैसे शुक्तिरजतका 
अधिष्ठान हैं शुक्ति, उसमें रहनेशनला त्रैकालिक निषेध अत्यन्तामाव है--शुक्तिमं रजत नहीं हे, 
नहीं था ओर होगा भी नहीं, इसका प्रतियोगी हुश्आ रजत, इसलिए रजत मिथ्या है। 

ये मिथ्यालके तीनों लक्षण प्रयश्धमें बटते हैं, क्योंकि आकाश आ्रादि प्रपश्चका ब्रह्मरूप अधि- 
प्यनतच्वसाबात्कारसे ब्राध होता है, प्रपश्च सत्‌ एवं असतूसे विज्चज्षण है और अह्यरूप जो 
उपाधि--अ्रधिष्ठान -हे, उसमें प्रपश्॒कः जो तैकालिक निषेध है, उसका प्रतियोगी भो प्रयश् है ! 

के तिथाइल्त/करणधर्मान--कामसकझ्लल्पविचिकित्सा" * "* * 'एय्महं प्रत्ययिनम्‌०” इत्यादि 
भाष्य, युध्मदर्थलक्षणापन्नोडइड्ढारोब्यतत इति' * “मनु तहिरर्थकरणदोपोउर्थगत:-*** * न स्विहद 
कारणन्तगयत्ता इत्यादि टीका ( ० २५६ मामत्यादि टीकानवकोपेव माष्य कलकत्ता-मुद्रित ) 
और इसी पत्रस्थ अ्रद्धितीयचैठन्यात्मनि' “7 ** इत्यादि वितरण, जिनसे अहंकारादि अध्यास 
सिद्ध किया गया है, इस प्रकृत शक्काके बीज हैं, यह भाव है । 


तश्कि कल्पका क्चार ] भाषालुबादतद्दित * ३६५ 
_आाबेडपि सिद्ध्यतीति भौष्यटीकाविवस्णेषु तद्ध्यासे कारणत्रितयसम्पादना- 
दियत्नो व्यथ इति चेद्‌ , 


अत्राह:. ताज्िवेधलादह ड्ारस्पृहदिकम्‌ 
ग्राविभासिकमेवेति चिल्युखाचाययोगिनः ॥ #८ | 


उक्त शक्काके सम्ताधानमें योगी चित्सुलाचाय कहते हैं कि श्रहइक्कार और 
उसके धर्म सालिवेय होनेठे ( शुक्तिरजतके समान ) प्रातिमासिक ही हैं ॥ ४८ ॥ 


अहड्लारादीनामपि केवलसालिवेधतया शुक्तिर्जतवत्‌ प्रातिभासिकल- 
मभिमतमिति चित्सुखावार्याः ॥ 


चेतन्यस्थाउप्रमाण॒स्य अ्माएत्वेन. कीर्वनात्‌ | 
ते तु रामाद्यातार्या: प्रैदिवादं प्रचक्षते ॥ ४६ ॥ 


अथमाणभूत चैतन्यमें प्रमायत्वके कथनसे उस कारण त्रितयप्रतिपादक माष्यटीकादि 
गन्थकी रामाद्वयाचार्य प्रौढिवादमात्र मानते हैं ॥। ४६ ॥ 

अम्युपेत्यवादमात्र तत्‌, 'अद्वितीयाधिष्ठानत्द्यमत्मप्रमाणस्थ _चैतन्यस्पा 

इत्यादितत्त्यकारणत्रितयसम्पादनग्रन्थस्य चैतन्यस्प प्रमाकरणत्वे बेंदान्त- 


उन. अहड्लारादिके प्रातिमासिक न माननेपर भी हो सकता है, फिर 
मध्य, टीका और विवरणमें अहड्शार आदिके अध्यासमें कारणत्रयके सम्पादन 
आदियें जो प्रयत्न रिया गया है, वह व्यर्थ ही है ? 
नहीं, व्यू नहीं हैं, क्योंकि केवल साक्षीसे वेच्च होनेके कारण का 
रजन॒के मुमाव जहझ्कार आदि प्रातिभासिक ही हैं, ऐसा चित्सुखाचार्य मानते हैं । 
# उक्त विषयमें रामाह्याचार्यकरा कहना है कि भाष्य; टीका आदि सब 
ग्न्थ केवल अभ्युपेत्यवाद ही हैं अर्थात्‌ अहड्भार आदियें प्रातिभासिकका केवल 
आपातत्त: स्वीकार करके माष्य, टीकारिमें कारणत्रयका सम्पादन दिया गया 
है, वस्तुस्थितिका अज्जीकार करके नहीं क्या गया है, क्योंकि वहाँके 
“अद्वितीया०' ( अद्वितीय अधिष्ठानरूप अह्मात्मामें चैतन्य ही प्रमाण है ) इत्यादि 


$ इनका तात्यय यह है कि अहक्लार आदि मले ही केबल साक्कीसे रे झं, हद 
शुक्तिरजतादिके समान प्रातिभासिक मानना अयुक्त है, वर्योकि अइक्कार श्र सा बा आडिल 
बाघ नहीं देखा जाता है, इसलिए बे वल्तुतः प्रातिमासिक नहीं हैं, परन्तु उनके प्रा ा 
का श्रापाततः अज्भीकार करके कारस्ात्रयबन्यत्वका समर्थन भोष्य आदिम किया- गया ३ 


7 कल कक हनी २ न 


३६६ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


करणत्वादिकल्पनाभड्डप्रसज्ञेन  प्रौदिवादखस्थ  स्फुटत्वादिति रामाइ- 
याचार्या! ॥ ७॥। 
ननु अपब्चो निध्यात्वत्‌ ऋगमर्थक्रियाक्षमः | 
यदि शल्क हो कि प्रपद्च मिथ्या होनेसे अ्र्थक्रियामें समर्य केसे होगा? 


ननु दृष्टिसृश्थिदे . सृष्टिदृष्टिबादे च॑ मिथ्यातवसम्पतिपत्तेः 
कर्थ मिथ्याभृतस्योज्थक्रियाकारिलम्‌ ? 
केचित्‌ स्वप्दत्राउहुः समसत्ताकृतत्कियाम्‌ | ५४० ॥ 
उक्त शझ्काके समाधानमें कुछ लोग कहते हैं कि स्वप्नके समान जागरण में मी 
समानसत्ताक अर्थक्रिया होगी | ५० ।॥। 
स्वम्रवदिति ब्रमः। ननु स्वाम्जलादिसाध्यावगाहनादिरूपा<्थे क्रिया 


कलश 3 कलश पहन आर अ _ ली जन अक कब 
कारणत्रयसम्पादक अन्थद्दी प्रौढिवादता स्पष्ट है, [ यदि उसे प्रौदिवाद न माना 


जाय, तो चैतन्यके प्रमाशरण होनेसे वेदान्त ही ब्रह्म्रमके करण हैं, 
इत्यादि कल्पनाका भज्ञ होगा ]॥ ७॥ 

अब # शब्ढा होती हैं कि इृष्टि-सश्ादमें और सश्टि-दृष्टिवाद्म प्रपश्नके 
मिथ्यात्वका अज्ञीकार होनेसे मिथ्याभूत प्रपश्च॒ अभथक्रियाकारी कैसे होगा ? 

इस + अश्षिपके समाधानमें कुछ छोग कहते हैं कि स्वप्नके समान _ जनम 
अैक्ियाकारिल हो सकता है, सर्थात्‌ जैसे मिथ्यामूत स्वाप्त जल्‍में स्नान 
आदि अभक्िया देखी जाती है, परन्तु उन पदार्थेर्मि सत्वत्व नहीं जे वैसे 
ही उक्त दो बादोंमें प्रपश्चके सत्य न होनेपर भी अभ्रक्रिया हो सहूती है, 
यह भाव है। यदि शक्ढा हो कि स्वप्तके जरू आदिसे होनेवाली अवगाहन 
आदि अधैक्रिया असत्य ही है, सत्य नहीं दे, जा्रतमें भवगाहनादि अर्थ संत्य 


जा सर 
के श्रथेक्रियाकारित्व प्रपश्चके पारमार्थिकसवमें प्रयोजक नहीं है, ऐसा पूर्व ा बच 
हे ब् ड 
है, परन्तु शझ्ढा करनेवाला कहता है--वह अयुक्त है, क्योंकि जो मिथ्याभूत पदार्थ है, हु 
अर्थक्रियाकारित्व रह नहीं सकृता है, कारण मिथ्याभूत शुक्तिस्‍ततले कटक आदि अथ- 
क्रिया नहीं देखी जाती है, अतः प्रपत्च मिथ्वा नहीं है, यह शंका करनेवालेका अमिपराय है। ह 
+ अर्थक्रियाकारित्व हेतुसे भी प्रपच्चमैं सत्यलका साधन नहीं कर सकते हैं, क्योंकि 
स्वाप्स पदार्थोर्मे व्यभिचार है, यह इस अन्थसै कट्ा जाता है। 


मिच्या पदार्थोंकी अथेकियाकारिताका उपपादन-क्चिएर] भाषानुवादसदित. १६७ 


असत्येव, किन्तु जाग्रज्जलादिमाध्या सा सत्या ! अविशिष्टम्रभयत्रापि 
5 
स्वसमानसत्ताकार्थक्रियाक्रारित्वमिति क्रेचित्‌ | 
सप्तोत्थमयकम्पादेजागरेउप्यनुक्तनात्‌ । 
श्रद्व तविद्याचार्याएं तमसतता न सम्मता॥ ४१ ॥ 
स्वप्नसे जासनेवाले मदुष्यके भय, कम्प आदि जागरणमें देखे जाते हैं, अतः 
श्रद्वेतविद्याचार्य समसत्ताक अर्थक्रिया नहीं मानते हैं ॥ ५१ ॥ 
अद्वेतविद्याचार्यास्वाहुः--स्वाप्त एदार्थानां न केवर्ल प्रवोधवाध्यार्थ- 
क्रियामात्रकारित्म्‌ू । स्वामाड्नाश्ुजज्ञमादीनां. तदबांध्यसुखभयादिजन- 


है? तो यह भी शक्कर युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसे प्रइन करनेवालोॉसे 
यह पूछा जा सकता है क्लि क्या जाग्रत्कालीन जलादिसे साध्य अवगाहनादि 
अर्थक्रिया सत्य है / अर्थात्‌ उसे भी सत्य नहीं मान सकते हैं, इसलिए 
संत्याथक्रियाकारितवसे भी प्रपश्चमें सयत्व॒सिद्ध नहीं कर सकते हैं। 
स्वसमानसत्ताक # अर्थक्रियाकारित्व तो स्वप्न और जाग्रत्‌ दोनोमें समान है, 
[ परन्तु इससे प्रपश्चमें सत्यत्व सिद्ध नहीं हो सकता ]। 

+ पूर्वोक्त आक्षेपकते समाधानमें अद्वैतविद्याचाय कहते हैं--स्वम्॒कालीन 
पदार्थोंकी केवछ वड़ी अर्थक्रियाकारिता नहीं है, जो कि ग्रबोधसे बाधित होती 


# तात्पय यह है कि केवल अर्थक्रियाकारिता सत्यत्वप्रयोजक नहीं है, परन्तु स्त्थार्थ- 
क्रियाकारिता ही सत्यत्वको प्रयोजक है। आकाश, घट आदिकी अ्र्थक्रिया सत्य है, इसलिए 
वे आकाशादि मिथ्या नहीं हो सकते हैं, स्वाप्न जलादिशी अर्थक्रिया असत्य है, अतः उनमें 
सत्यत्व॒ सिद्ध नहीं हो सकता है, अतः घटादि प्रपश्च सत्य है, सत्यायंक्रियाकारी होमेसे 
इस अनुमानसे अ्रपश्नमैं सत्यत्व सिद्ध हों सकता है, तथापि यह असकझ्लत है, क्योंकि 
जाग्रतूकालीन अर्थॉंकी अर्थक्रिया भी सत्य--त्रिकालबाधित--नहीं है, श्रतः उसे नहीं मान 
सकते हैं| अ्र्थक्रियाकारिता तो दोनोंमें समान है | 

प अद्दे तविद्याचार्यके मंतमें स्वप्नकालीन पदार्थोड़ी मी अथक्रिया सत्य मानी गयो 
है, अतः पूर्व मतोंसे इसमें वैलक्षश्य है । तात्पर्य यह है कि प्रबोधसे बाध्य श्र्थक्रिल् प्रातिभाविक 
अर्थक्रिया होती है, शोर जो प्रत्रोधसे ब्राधित अर्थक्रिया नहीं होती है, वह मले ही स्वप्न- 
कालीन क्यों न हो परन्तु अप्रातिभासिक--सत्य--ही श्रर्थक्रिया होती है। इसलिए स्वप्न- 
कालके सभी पदार्थोर्मे असत्य अथ्क्रियाकारिता नहीं रहती है, किन्तु व्यावहारिक श्र्थ- 
क्रियाकारित्व भी रहता ही है । क्योंकि स्वप्नाज्ञना आदिसे ऐसे सुख आदि होते हैं, जिनका 
जागरणमें बाघ नहीं होता है, इसी प्रकार व्यावहारिक पदार्थों व्यावक्षरिक अर्थक्रियाकारिता 
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श्द्द सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 
८ खाता सिम ० नि आस, 


$स्वस्थापि दर्शनात्‌ । स्वाप्ननरिषयजन्यस्यापि हि सुखमयादेः प्रबोध/नन्‍्तरं 
न बाधोज्लुभूयते, प्रत्युत प्रवोधानन्तरमप्ि मनःअसादशरीरकम्पनादिना 
सह तदनुद्त्तिदर्शनात्‌ प्रागपि सत्तमेवाउवसीयते | अत एवं ग्राणिनां पुनरपि 
, सुखजनकविषयगोचरसप्ने वाज्या, अतादशे च स्प्ते प्रद्देष: | सम्भवति 
च स्वप्तेषप ज्ञानवदू अन्तःकरणबत्तिझपस्थ सुखभयादेरूदयः। न च 
साप्नाइनादिज्ञासमेव सुखादिजनकप्‌ , तच्॒ सदेवेति वाच्यध्‌, तस्याएिं 
इत्नल नाता नमन न पल >प--ननल 23032 
है, क्योंकि स्वम्कालीन अज्ञना, भयझ्वर सर्प आदिसे जागरणमें बाधित न 
होनेवाले खुख, भय आदि भी देखे जाते हैं। यद्यपि स्वाप्तिक अड़ना आदि 
विषयोंसे आनन्द और भग्र आदि उत्पन्न हुए हैं, तथापि उनका 'सम्रमें खुख, 
भय आदि मुझे नहीं हुए! इस प्रकार प्रवोधमें बाघ नहीं देखा जाता है, प्रत्युत 
उठनेके बाद भी मनकी # प्रसन्नता और झरीरके कम्य आदिके साथ सुखादिकी 
अनुबृत्ति देखी जाती है, अतः उठनेके पूर्वमें भी उनकी सत्ता निश्चित होती दै। 
इसीसे आनःदप्रद विषयोंसे युक्त स्वप्नकी प्राणियोंको फिर भी इच्छा होती 
है और जो स्वप्न सुखप्रद विषयोंसे युक्त नहीं है, उसकी इच्छा नहीं होती है-- 
उसमें द्वेष होता है। + स्वप्नमें ज्ञाकके समान अन्तःकरणके वृत्तिरूप सुख, मय आदि 
उत्पन्न होते हैं। यदि शद्औा हो कि स्वप्नक्ालिक अड्नना आदिका ज्ञान ही 
सुख आदिका कारण है, और वह ज्ञान तो सत्य ही है, इसलिए कोई अनुपपत्ति 


तिद्ध हो सकती है, इसलिर मिध्यालपत्नमं अर्थक्रियाकारिताकी अनुपपत्ति नहीं हो सकतो 
है, यह भाव है। 


& सुखानुभव्से मनःप्रसाद हुआ करता है और मय या ढुःखक़े अनुमवसे शरीरकम्प 
आदि हुआ करता है, इन्हींते ज्ञात होता है कि जागनेके बाद भी सुख, भय श्रादिकी अ्नुशृत्त 
होती है, इसलिए उनकी जाग्रश्कालमें अनुश्त्ति होनेसे प्रद्ेघके धूर्वमें भी उनकी सत्यता 
सिद्ध होती है, यह मात्र है। इस विषय अनुमान भी करते हैं--स्वप्तकालीन मय और सुख 
आदि, ज|ग्रव्‌ सुख आदिके समान व्यावहारिक सत्य हैं, प्रातिमासिक नहीं हैं, क्योंकि प्रवोधके 
बाद भी उनका बाघ नहीं होता और जाग्रक्तालमें उनको अ्रनुदृत्ति भी होतो है। 


ई' 'तदेतत्तत्वम येन स्वप्न पश्यति” इस श्रुतिके आधारपर कल्मतरुकारने मानवब्वत्तिरूप 
ज्ञान स्वप्नमें माना है, इसी प्रकार मानतबृत्तिर्प--अन्तःकरणइत्ति रूगू--मय्र आदि भी व्याब- 
हवारिक दो सकते हैं, यह माव है । 
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पमभ्या फ्दाब्ि भयाक्रयाकार तका उपपादन-नत ॥९ | सावानुबादसाइत श९ 


दर्शनस्प्शनादिवृत्तिरूपस्प स्वमप्रष्यसाक्षिण्यध्यस्तस्थ _कल्पनामत्रसिद्ध- 
लावू , नधुपरसेन्द्रियस्य चहुरादिज्वतयः सत्याः. सम्भवन्ति । न च 
तह्िषियापरोक्ष्यमात्र सुखजनकप्‌ , ठच्च साकिरूपं सदेबेति वाच्यम्‌ , 
दर्शनाद्‌ स्पर्शने कामिन्याः, पदा स्पशनात्‌ पाणिना स्पशेने; इजब्गस्था5- 


नहीं है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि वह * ज्ञान भी, जो कि दशन, स्पर्शन 
आदि वृत्तिरूप और स्वप्नप्रपञ्नके साक्षीमें अध्यस्त है, केवल कल्पनासे ही सिद्ध 
है, क्योंकि जिसकी इंद्रियाँ उपरत हुई हैं, ऐसे पुरुषके चक्ष॒ आदिकी वृत्तियाँ 
सत्य नहीं हो सकती हैं । यदि शड्ढा हो कि स्वाप्न विषयका आपरोक्ष्य ही सुख- 
जनक है और वह साक्षीरूप होनेसे सत्य है, अतः अनुपपत्ति नहीं है, तो यह 
भी युक्त नहीं है, क्योंकि जागरणमें सुन्दरीके दशनकी अपेक्षा स्पश् करनेमें + 


के शझा-समाघानका ताल यह है कि स्वप्न सुल्ल आदिकी उत्पत्ति स्वाप्न अख्जना 
आदिसे नहीं होती है, किन्तु उनके ज्ञानसे होती है, श्रतः असत्यते सत्यक्री उसत्ति 
नहीं हो सकती है, किन्तु सत्यसे सत्यकी उत्पत्ति होती है। प्रकृतमैं स्वाप्न अज्ञना आदिका 
ज्ञान साक्लीरूप है, अतः अनुपपत्ति नहीं है, यह पूर्वपक्षका आ्राशय है। इसका उत्तर है कि 
मनोमात्रजन्य जत्तिरूप शान सत्य है या चक्ुरादिजन्य वृत्तिलप ज्ञान सत्य है श्रथवा केवल 
साक्तीरूप ज्ञान सत्य है ! इन विकल्पोंमें प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि इसमें भी यह 
विरल्प हों सकता है कि केवल उक्त वृत्ति ही भयादिकी हेतु है या स्वाप्न भुजल्न 
आदि रूप विषयप्ते त्रिशिष्ट बृत्ति हेतु है ! इसमें पहला पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि 
यत्किश्वित्‌ बत्तिप्ते भी सुख आदिकी रुप्ममें उत्पत्ति होने लगेगी। द्वितीय पक्ष भी युक्त 
नहीं है, क्योंकि बृततिमात्रके सत्य होनेपर मी विषयोंके श्रसत्य होनेसे उन विषयोसे विशिष्ट बृत्ति 
असत्य होंगी, इसलिए, प्रातिमासिक श्ञानसे व्यावहारिक श्रर्थक्रिया उत्पन्न हो सकती 
है, अतः दूक्त उदाहरण युक्त ही है, ऐहा समझकर प्रथम कहे गये विकल्पमें से द्वितीय पक्ष 
का अर्थात्‌ चछुरादिजन्य वृत्तिरूप ज्ञानस्वरूपका 'ज्ञानस्थापि! श्यादि मूलसे परिहार किया 
गया है। तृतीय विकल्यका 'न च तद्विषया? इत्यादिसे परिहार किया गया है। अतः 'स्वाप्त 
अद्जनादिज्ञान सत्य हैं? यह कहना असज्ञत है। 

+ जागरण अवस्थार्म यह प्रायः देखा गया है और अनुभवसिद्ध भी दै कि किली 
रमशीके दर्शनकी अपेक्षा स्पशंसे अ्रधिक सुख होता है, एवमेव सर्पक पुच्छल्पर्शकी 
अपेद्या सिरके स्पर्शशे अधिक भय होता है। अतः यह मानना आवश्यक है कि केवल 
विधयापरोक्षयसे सुख, भय आदिकौ उत्पत्ति नहीं होती है, किन्तु दर्शन, स्पर्शन श्रादि 
रूप वृत्तिविश्ेषसे युक्त विषयोके आपरोच्यते हौ सुल्ल आदिकी उत्पत्ति होती है, इसी प्रकार 
स्वप्ममँ सी तत्‌ तत्‌ विषयके केवल आपरोक्षयसे सुखादिकी उत्पत्ति नहीं होती है, किन्धु 
तादशक्षचिविशेषोंसे विशिष्ट विषयोके आपरोच्यसे ही उनकी उल्पत्ति होती है। इसलिए केवल 

र्म्् 


कि का. 


२७० सिद्धान्तलेशसंग्रह एदितीय परिच्छेद 


मर्मस्थले स्पशनाद्‌ मर्मस्थले स्पर्शने सुखबिशेषस्य भयविशेषस्य चाउलुमव- 
हक शे' ३ कूः 

सिद्धत्वेन स्वप्नेडपि तत्तत्सुखभयादिविशेषस्यथ कल्पितद्शनस्पशनादिवृत्ति- 

विशेषजन्यत्वस्य वक्तव्यत्वादिति । 


अन्तर्बाह्मपुमध्यस्ततमतोउथकियेज्षण/त्‌ 
दीशनाश्यताइशेबुक्रमेतदितीवरे ॥ १२ ॥ 


स्वप्तमैं बाह्मपुझघसे अ्ध्यसत घरके भीतरके अंधकरमे अर्थक्रिया-घटाद्रावरण 
ओर दीपादिनाश्यता--देखी जाती है, अतः पूवोक्त अद्गैताचार्यसम्भत पक्ष युक्त ही 
है, ऐसा भी कुछ लोग कहते हैं ॥ ५२ !॥ 

तथा जागरे घटादिप्रकाशनक्षमतत्रत्यपुरुषान्तरनिरीक्ष्यमाणालोकवत्य- 
पवरके सद्यः प्रविष्टेन पुंसा कल्पितस्य सन्तमसस्य ग्रसिद्धसन्तमसोचि- 
तार्थक्रियाकारित्व॑ इृष्मू । तेन त॑ प्रति घटाद्यावरणम्‌ , दीपाद्यानयने तदप- 
सरणम्‌, तन्नयने पुनरावरणमित्यादेदशनादित्यवि केचित्‌ । 


और वहां भी पैरसे स्पर्श करनेकी अपेक्षा हम्तसे स्पर्श करनेमें, और सर्षके अमर्म- 
स्थलके स्पशीकी अपेक्षा मरमस्थलका स्पर्श करनेमें क्रमशः अधिक ख़ुखविशेष और 
भयविशेष अनुभवसिद्ध है, इसलिए स्वप्नमें भी तत-तत्‌ सुख, भय आदि विशेष-- 
कर्पित दर्शन, स्पशन आदि वृत्तिविशेषोंसे--जन्य हैं, यह कह सकते हैं। 

इसी * प्रकार जाग्रदवस्थामें घट आदि पदार्थोका प्रकाशन करनेमें समर्थ 
तथा छोटे घरमें स्थित अन्य पुरुषों द्वारा दृश्यमान तेजसे युक्त 
छोटे घरमें भी तत्क्षण प्रविष्ट पुरुष द्वारा कल्पित अन्धकार, प्रसिद्ध अन्ध- 
कारके सहश, अर्थकियाकारी देखा जाता है, क्योंकि उपस्त अन्धकारसे उस 
पुरुषके प्रति घटादिका आवरण, दीप आदिके लछानेपर उसका अपसरण और 
दीप आदिके हटनेपर पुनः संवरण आदि अनुभूत होते हैं--ऐसा भी कुछ 
लोग कहते हैं । 


विषयापरोक्ष्यके सत्य होनेपर भी उक्त विशिष्ट आपरोकयके प्रातिमासिक होनेके कारणा प्राति- 
भासिकसे ब्यावह्षारिक सत्यकी उत्पत्ति हो सकती है, यह भाव है | 

# पूर्वोक्त प्रकारसे स्वप्नावश्थामें असस्यसे सत्य अर्थक्रियाका उपयादन किया गया, 
जागरणामें मो असत्यसे सत्य अर्थक्रिया होती है, यह भी कुछ लोगोंका सम्मत पक्ष है, 
अब उसे कहते हैं। 
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लिव्या पदायथोंके अरथकियाकारिवका उपपदन-वकिचार | माषालुबादसहित. ७१ 


अन्ये व हेत॒सत्यत्वापेन्षा नाउथैकियां प्रति। - 
मरीचितोये तोयतजात्यमात्न्न ततल्किया ॥ १३ ॥ 


कुछ लोग कहते हैं--अर्थक्रियाके प्रति हेतुकी सत्यता अपेक्षित नहीं है, मरे- 
मरीचिका जलमेँ श्र्थक्रवा इसलिए नहीं द्ोती हे कि उसमें अवगाइनादि कार्यका कारण- 
तावच्छेदक जलत्वजाति नहीं है ॥ ५३॥ 

अन्ये तु--पानावगाहनाथथक्रियायां जलादिस्वरुपमात्रम्नपयोगि, 
न तदूगत॑ सत्यत्वण्‌ , तस्य कारणत्वतदवच्छेदकत्वयो रभावादिति 
कि तेन | न चेव॑ं सति मरुमरीचिकोदकशुक्तिरजतादेरपि प्रसिद्धोदका- 
चुचिवार्थक्रियाकारित्वप्रसज्ञ:.।. 'मरीचिकोदकादौ उदकत्वादिजातिर्ना- 
स्तीति तद्रिषयकअ्रमस्थ उदकशब्दोल्लेखित्वं तदुल्लेसिपर्वासुभवसंस्कारजन्य- 


कुछ लोग कहते हैं कि जलूपान और स्नान आदि अर्थक्रियामें 
केवल जल आदिका स्वरूप द्वी अपेक्षित है, जलादिकी सत्यता अपेक्षित 
नहीं है, क्योंकि जलादिगत सत्यतामें न तो उक्त अर्थक्रियाकी कारणता है 
और न कारणतावच्छेदकता ही है, इससे उसकी सत्यताका प्रकृतमें कुछ 
प्रयोजन नहीं है । छझह्ढा हो क्लि सत्यताकों यदि कारणतावच्छेदक 
न माता जाय, तो मरुमरीचिकोदक # और शुक्ति-रजञतमें भी व्यावहारिक 
जलके योग्य अ्थक्रियाकारिता प्रसक्त होगी, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि " 
'मरीचिकाजल” आदियमें उदकत्व आदि जाति ही नहीं है, और मरु-मरीचिका- 
जलविषयक्र अममें यह जल है” इत्याकारक जो जलावगाही प्रत्यय होताहै , 
वह तो »उदकशब्दोछेखी पूर्वानुबसे उत्पन्न होनेवाले संस्कारसे ही 
उत्पन्न होता है । इस प्रकारके. तत्तशुदूधिकार  आदिके 
मतसे मरु-मरीचिकराजल आदियगें तत्‌-तत्‌ अथक्रियाओंके प्रति हेतुभूत 4 


# मद्यूमिमैं सम्यृक्त किरणोंमें आरोपित जलको 'मझमरीचिकोदक कहते हैं 

+ व्यावह्ञरिक जलकी पान आदि जो अर्थक्रियाएँ हैं, उनमें उदकत्वजञाति प्रयोजक है, 
क्योंकि जलके बिना पान हो ही नहीं सकता है। इसी प्रकार प्रसिद्ध रजत आदिकी कटक, कुरडल 
आदि अर्थक्रियामें भी रजतत्व आदि ग्रयोजक है, क्योंकि रजतत्वादिसे रहित मृत्तिका आदिसे 
कटक आदि नहीं हो सकते हैं, इस परिस्थिति प्रतिमातिक मद्मरीचिका जलमैं बस्वुत: 
जललादि अर्थक्रियाप्रयोजक घर्मोके न रइनेसे उनसे अर्थक्रिया नहीं हो सकती है, 
यह भाव है । 


श्र सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वतीय परिच्छेद 
स्वप्रयुक्तम' इति तच्शुद्विकारादिमते के जा कयदेकपदिलते त्तदरषकियम्नोजकीदकलारिजाल- 
भावादेव तदप्रसज्ात्‌ । 


अनन्‍्ये तु जातिरस्त्वेव का्चिदे्य कियाउपि च । 
हेतूच्छेदेन बाधेनाउनध्यासेन व्‌ नाउखिला ॥ ५५ ॥ 
कुछ लोग कहते हैं कि मस्मरौचिका जल आदिमें उदकत्व आदि , जाति है 
ओर उक्त स्थलमें कोई अ्र्थक्रागा भी होती है, परन्‍्द देतुके उच्छेदसे, बाघसे 
और अनध्यासले सम्पूर्ण अर्थक्रियाएँ महीं होती हैं ॥ १४ ॥ 
तत्राप्युदकत्वादिजातिरास्ति, अन्यथा तदेशिष्योप्लेखि्रमबिरोधादू, 
उदकादर्थिनस्तत्र प्रइृत््यमावप्रसड्राचेति प्रातिमासिके पूर्वच्श्सजातीयल- 
व्यवह्रातुरोधिनां मते क्वचिदधिष्ठानविशेषज्ञानेन समूलाध्यासनाशात, 
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उदकल आदि जाति ही नहीं है, अतः तथाकथित प्रसिद्ध उदक 
आदिसे होनेवाली अर्थक्रियाओंका प्रातिभासिक जलादिसे असह्न नहीं है, 
यह भाव है। 

# मरीचिकाजरू आदियमें मी उदकत्व आदि जातियाँ हैं। यदि उनमें 
उदकत्वादि जातियाँ न मानी जायें, तो उदकल आदि जातियोंका अवगाहन 
करनेवाले अमेके साथ विरोध होगा, और दूसरी बात यह है कि जलादिके 
अभिलाषुकोंकी प्रवृत्ति ही उन स्थलोंमें नहीं होगी |; इस प्रकारसे प्रातिभासिक 
पदार्थोमें जो पूर्वदष्ट पदार्थोंकी सजातीयता |. मानते हैं, उनके मतमें तत-तत्‌ 
अमविषयीमूत ; पदार्थो्में तत्‌-तत्‌ अभैक्रियाकारिता इ5लिए नहीं होती है 
कि कहींपर  अधिष्ठानगत विशेषांशके परिज्ञानसे समूल-अध्यासका विनाझ 


सिष्का पाया कि अश्कियाकारितका उपपादननक्षार | सावालुवादसहित ३५७३: 


क्वचिदधिष्ठानसामान्यज्ञानोपरमेण केवलाध्यासनाशात्‌, क्वचित्‌ गुजापुश्नादो 
चछुषा वहुयायध्यासस्थलें दाहपाकादिग्रयोजकस्योष्णस्पर्शादेरनष्यासाथ 
तत्र तत्राउथ क्रियामावोपपत्ते!। क्वचित्‌ का्तांचिदर्थक्रियाशामिष्यमाणलाच। 
मरीचिकोदकादिव्यावतंकस्याअथक्रियोपयो गिरूपस्य वक्तव्यत्वे च श्रुतिविरुद्ध 
प्रत्यक्षादिना दुगगरह त्रिकालाबाध्यत्व॑ विहाय दोष॑विशेषाजन्यरजतत्वादेरेब 
रजतादुचिताथथ क्रियोपयो गिरुपस्य ॒वक्तु' शक्यत्वाचव । तस्मान्मिथ्यात्वेध्प्य- 


हुआ है, कह्टींपर अधिष्ठानके सामान्‍्यांशज्ञानके उपरत होनेसे केवल अध्यास- 
का नाक हुआ है # और किसी स्थरूसें गुझजापुभुम आदिमें चक्लुसे वहि 
आंदिके अध्यासस्थलमें दाह, पाक अर्क्रियाके हेतुभूत उप्णस्पर्श आदि 
अध्यस्त नहीं होते हैं । और किसी स्थरूविशेषमें कुछ अर्थक्रियाओंका अज्ी- 
कार भी करते हैं।। मरीचिकाजल आदिमें रहनेवाले अर्थात्‌ केवल 
व्यावहारिक पदार्थोर्म रहनेवाले. अभक्नियामें उपयुक्त धर्मका यदि 
निवचन करता है, तो मिथ्यात्वश्रुतिसि विरुद्ध तथा प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसि 
ग्रहण न होनेवाले त्रिकालाबाध्यत्वरूप सत्यस्वको छोड़कर | दोषविशेषसे 
अजन्य रजतादिवृत्ति रजतत्व आदि रजतादिकी उपयुक्त अर्थक्ियाके प्रति 
कारणतावच्छेदक धर्म है, ऐसा कह सकते हैं । इससे अर्थोके मिथ्या 


& प्रातिमासिक जलादि पदार्थों मैं बलत्व आदि जातिका अज्ञीकार करके मी उक्त अति- 
प्रशज्ञका निवारण कुछ लोग करते हैं--/तत्रापि! इस अन्‍्यसे । 

+ क्योंकि प्रदृत्तिके प्रति इश्ताबच्छेदकविशिष्टका शान प्रयोजक है, अकृत प्रातिमासिक 
जलादि पदायथों में यदि जलस्वादि घर्मोंका श्रज्ञोकार न किया जाय, तो इश्टतावच्छेदक जलत्वादि- 
चेशिशयावगाही ज्ञानके न होनेसे जलार्थीकी प्रवृत्ति ही नहीं होगी । परूढ होती है, अतः 
जलत्वादि आतियाँ माननी चाहिए, यह माव है। 

| ताल यह है. कि प्रातिम[सिक और व्यावहारिक जञ्ममेँ एक जातिके न माननेपर 


साष्यादियें प्रोतिभासिकाध्यासोंमें पूलडष्टिकी सजातीयंताका जो “ब्यवद्वार किया गया है, वह भी- _ 


विरुद्ध होगा, यदि प्रतिभासिक जलमें जलतादि न माने जायें तो 


» मनुष्यदूरसे मरीचिकाम जलकी अ्रान्तिके बाद स्नान आदिके लिए, उनके पा& सथा, जानेके | 
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अनन्तर उसे शात होता है कि यह जल नहीं है, किन्तु केवल मरीचिका है, इस प्रकार 
विशेषदर्शनसे अपने उपादान अश्ञानके साथ जलाध्यास निश होता है, अतः इससे अर्थ- 
क्रियाकी प्रसक्ति नहीं होती है, यह भाव है | 

# जिस शुक्तिर॒जतादि स्थलमें विशेषद्शन नहीं हुआ हो, उस स्थलर्म अधिष्ठान- 
सामास्वशानरूप कारणका नाश होनेसे दी उक्त स्थलमें अर्थक्रियाकारिता नहीं है, यह माव है। 

पं 'स्वप्नवदिति ब्रूम:? इस ग्रन्थसे स्वप्नमेँ जिन पदार्योंकी अर्थक्रियाकारिता मानी गयी है, 
उन पदार्थों की अर्थक्रियाकारिता इष्ट है, यह माव है| 

$ वाल यह है कि र्थक्रियाके प्रति कारणतावब्छेदक सत्यत्व है, ऐसा पूर्वमेँ कहा 
यया है, परन्‍्दु उसे नहीं मान सकते हैं, वर्योकि स्रुप रजदसे कटक आदि का द्वोते हैं, और 
तद्भन्‍न शुक्तिरततसे नहीं होते हैं, इस प्रकारके अन्वय और व्यतिरेकसे सहकृत प्रत्यक्से ही 
अर्थक्रियाकारितावच्छेदक रूपसे सत्वका परित्ञान वुम्हें करना होगा, परन्तु यह सत्य 
मिच्यात्वका विरोधी कालत्रयावाध्यल्वरूप नहीं हो सकता है, क्योंकि उसका प्रत्यक्षसे ग्रहण 
नहीं हो सकता है, अतः उससे ए्थक्‌ ही कहना होगा । 
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रे७४ सिद्धान्तलेशसंग्रह [द्वितीय परिच्छेद 


थक्रियाकारिस्वपम्मवान्मिथ्यैव प्रपश्च., न सत्य इति ॥८॥ 
ननु॒ मिध्यात्वसत्यले. अद्लेक्यश्रुतिपीडनम्‌ । 
तम्मिथ्याले तु विश्वस्य सत्यत्य॑ केन वारयते ॥५५॥ 


शह्क होती है. कि मिथ्वात्को सत्य माननेसे अल्ेक्शभ्रुति बाधित होगी, 
उसके भिथ्या होनेपर भी विश्वक्की सत्यताका निराकरण होगा ॥४४॥ 
ननु मिथ्यात्वस्थ प्रपश्वधमंस्य सत्यत्वे बक्माइक्षतेस्तदपि मिथ्ये 
वक्तव्यमिति कुतः अपश्स्य सत्थलक्ञतिः १ मिथ्यामृर्त बह्मणः संम्र- 
पश्चर्ब॑न॒ निष्थ्रपज्चत्वविरोधीति ल्वदुक्तरीत्या मिथ्याभूवमिथ्यासवस्य 
सत्यत्वापिरोधात्‌ । | 
सत्यमत्रोक्तमद्वतरदपिकार्या. विरोधिनीस । 
सधस्वन्यूनसत्ताक मिथ्यात्वं सत्वतां हरेत्‌ ॥५६॥ 


हि 


इस प्रश्नके समाधानमें अद्वेंतदीपिका्म कहा है कि अपने घर्मीकी अन्यूनसत्ता- 
वाला मिध्यात्व अपनेसे विरुद्ध रुत्यतका अपहरण करता हूँ ॥५ ॥| 


अन्रोक्तमद्रेददीपिकायामू--वियदादिय्रपञचसमानस्व॒भाव॑ मिथ्याखम्‌ । 


होनेपर भी अभैक्रियाकरिताका सम्भत्र होनेसे प्रपश्च मिथ्या ही हैं, सत्य नहीं 
है, ऐसा भी कुछ छोग कहते हैं॥ ८ ॥ 

अब शा होती है कि प्रपश्चमें रहनेवाल मिथ्यात्र यदि सत्य हैं, तो 
अट्वैठ ब्मदी क्षति होगी अर्थात्‌ अद्वितीय अर्म सिद्ध नहीं होगा, इसलिए 
सिद्धान्तीड़ों उसे भी मिथ्या ही कहना होगा। इस परिस्थितिमें परपश्चरी 
संत्यताका निरास कैसे होगा ! क्योंकि अक्क्ा मिथ्याभत प्रपश्चतादात्य # 
प्रपश्नशुस्यताका विरोधी नहीं हैं, इस प्रकारके तुम्हारे ही कथनके अनुसार 
मिथ्यामूत मिथ्यत्व॒ सत्यत्वका विरोधी नहीं हो सकता ३ | 

इस + आश्षिपके समाधानमें उद्वेतदीपिकार्मे कहा हैं कि मिथ्याल॒का 


मिध्याक्े मिश्यो होनेपर भी अपल्षमिश्याल्ननविचार ] भाषानुवादसहदित ३७५ 


तच धमिणः सत्यत्वप्रतिक्षेकम्‌ | धमस्प स्वविरुद्धधमंप्रतिक्षेपकत्वे हि 
उमयवादिसिद्धं धर्मितठमसत्त्वं तन्त्रमू, न पारमार्यिकत्वम्‌ | अपव्लादिभ्रति 
क्षेपके पटत्वादावस्माकं॑ पारमार्थिकलासम्पतिपत्त: बह्मणः सम्रपश्चत्व॑ 
ने धर्मिसमसत्ताकमिति न निष्प्रपञ्च॒त्वप्रतिक्षेपकम्‌ । 

अत एवं मिथ्यात्वस्य व्यावहारिकृत्वे तद्िरोधिनोउ्प्रातिभासिकस्य 


आकाश आदि प्रपश्चके साथ समानस्वभाव है अर्थात्‌ आकाश आदि पदा्थों- 
की जैसी सत्ता है, वैसी ही सत्ता मिथ्यात्वकी भी है। और वह मिथ्याल धर्मीके 
सत्यलका विरोधी--विधावकर-है, अपने विरुद्ध धर्मका विरोध करनेमें धर्मका 
बर्मीसे समानसत्ताकत् वादी और प्रतिवादी दोनोंके मतमें प्रयोजक है, 
धर्मकी पारमार्थिकता प्रयोजक नहीं है, क्योंकि अघदत्वके प्रतिक्षेपकत पटत्व 
आदियें हमारे ( वेदान्तीके ) मतसे पारमार्थिकव सम्प्रतिपन्न--निश्चित-- नहीं 
है । अहका प्रपश्चतादात्य पर्मिसमानसत्ताक नहीं है, अतः निष्पपश्नत्वका' प्रति- 
क्षेपक नहीं है । 

इसीसे # यह भी प्रश्न निरस्त हुआ समझना चाहिए कि यदि मिथ्यात्व 
व्यावहारिक हो, तो उसका विरोधी अप्रातिमासिक प्रपश्चसत्यत्व पारमार्भिक 


# प्रपख्गतादात्य ही. सप्रप्चल्व है. ओर निष्पयश्चल प्रपश्चास्यन्ताभःवरूप है, इस 
प्रकारका निष्प्रप"ञ्चत्व वास्तविक है, क्योंकि, व्यावद्गारिक प्रःश्लक्रा अलस्‍्तामातर ब्रह्मम पारतायक 
माना गया है, इससे एक अद्यमें सप्रन्‍श्चल और निभ्राग्बंलका विरोध नहीं है, वेसे ही मिथ्यात्व 


और सत्यत्वका विरोध नहीं है । ह 
न मिथ्यात्यघर्म मिथ्याभूत ही है, इस पद्चंका अदश करके समाधान करते हँ--अ्राकाश 


हल मर 


आदि पदार्थोंकी व्यावहारिक सत्ता है, इसलिए मिथ्यात्वद़ी भी व्यावहारिक सता होगी। इस 

विषयाँ३ यदि शक्ला हो कि आरोपित घट्स्व आदि आरोपाधिकरणीभूत अपने आश्रय घटादिमें 
विरुद्ध अघटत्व आंदिके विधातक नहीं देखे जाते हैं, अतः सत्य धटत्व आदि स्वविरुद्ध 

धर्मोऊे स्वाभ्रय्म प्रतिक्षेपक होंगे! ऐसी दशामें मिथ्याभूत मिथ्यात्व प्रपश्के सत्यत्वका कैसे 

विरोधी झेगा, तो यद्ट युक्त नहीं है, क्योंकि स्वविरुद्ध घर्मका प्रतित्षेषक वही घर्म होता 

है, जो पर्मितमानसत्तावाला हो, इस प्रकारका उमयत्रादिसिद्ध एक प्रयोजक मानना चादिए, 

संदिग्ध नहीं मानना चाहिए, क्योंकि परमतमेँ घटलादिकी सत्ता पारमार्थिक है, और हमारे 
मतमें नहीं है, अतः सत्यत्व धर्म स्वाश्रयमें स्वंविरुद्ध घर्मका प्रतिक्षेपक नहीं हों सकता है, 

किन्तु मूज्ोक्त घर्मतमानसत्ताक घर्म ही प्रतिक्षेपक हो सकता है, यह भाव है! 

ऊ प्रकृतमें यह शझ्का हो सकती है कि प्रपश्चगत मिध्यात्वके मिथ्यास्वफ्ज्षमँ उस मिथ्यात्वको 
व्यावहारिक ही मानना चाहिए, क्झोंकि उसकी निम्नत्ति केवल ब्रह्मशानसे होती है, इसलिए. उसे 
प्रातिमालिक, या पारमार्थिक नहीं मान सकते, क्योंकि प्रातिमासिक पदा्थकी निश्वत्ति अ्न्मशनके 
सिवा अन्य ज्ञानसे भी होती है और पारमार्थिककी कभी भी निदृत्ति नहीं होती है। और उसके 
व्यावहारिक होनेपर प्रपश्च॒गत सत्यत्व पारमार्थिक सिद्ध होता है, क्योंकि 'सन्‌ घट:? इत्यादि 
प्रत्य्‌द्से सिद्ध प्रपश्का सत्यत्व ब्द्यज्ञानतक अनुदृत्त होता है, अतः प्रातिमासिक नहीं मान 
सकते हैं, और व्यावद्वारिक मिध्यात्वधर्मसे युक्त प्रपश्चमँ सत्यत्वकी व्यावद्वारिक नहीं मान सकते 


३७६ सिद्धान्तल्ेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


अपड्यसत्यत्वस्थ पारमार्थिकत्व॑ स्पादिति निरस्तम्‌ । धर्मिसमसत्ताकस्प 
मिथ्यात्वस्प व्यावहारिकत्वे धर्मिणोउपि व्यावद्ञारिकलनियमात्‌ ! 
सधर्मीज्षाउक्षतों घमंः स्वव्सिबहरो5थवा ॥ 

अथवा अपने घर्मीके साक्षात्कार्से निदृत्त न इोनेवाला चर्म अपने विरुद्ध 
घमका अपहरण करता है। 

अथवा यो यस्य स्वविषयसाज्षात्कारानिवत्यों धम,, स तत्र स्ववि- 

मंग्रतित्तेप' दि कि 
रुद्रधर्मम्रतितेषकाः । शुक्तो शुक्तितादात्म्यं तद्िषयसाक्षात्कारानिवत्यम््‌ 


सा उ 777: ए्ऊफद उछ्य करण 
होगा, क्योंकि धर्मीके समान सत्तावाले मिथ्यालके व्य/वहारिक होनेपर घ 
भी व्यावहारिक ही होता है, ऐसा नियम हैं । 

अथवा # जिसका जो धरम अपने विषयके साक्षात्कारसे निदृत्त न होता हो, 
वह धन उस धर्मीमें अपने विरुद्ध ध्मका प्रतिक्षेपक्र होता है. अर्थात्‌ अपने 
विरुद्ध धमकी स्थिति नहीं होने देता है, यह भाव है। शुक्तिमें रहनेवाल 
शुक्तिताद/त्य शुक्तिविषयक साक्षात्कारसे निवृत्त नहीं होता है, इसलिए वह 
हैं। इस परिस्थितिमं प्रपश्चगत सत्यल्व जब पारमार्थिक है, तो उसका शर्मी प्रपश् मी पारमार्थिक 
अवश्य दो सकता है, अतः अज्ञाद्वैतकी क्षति होगी, इस प्रश्नका समाधान “अत एब! इस 
अन्यसे किया जाता है। तात्यये यह है कि मिध्यात्वरूप धर्मेमैं धर्मिसमानसत्ताकलके आधघारपर 
श्यावद्वारिकल्लका अ्रज्ञीकार करके मिथ्यालाश्रय प्रपश्य मैं सत्यत्वपय वसायी पारमार्थिकत्वका 


आपादन, विरोध दोनेके कारण, हो ही नहीं सकता है | यदि प्रपश्चमँ अनुभूयमान सत्यत्वका 
व्यावहारिक रूपसे अ्रद्भीकार किया जाय, तो भी कोई हानि नहीं है। यदि शह्ढा हो कि 


उम्ान सावाले मिथ्यात्व और सत्यत्व एक जगहपर कैसे रहेंगे ! क्योंकि उनका विरोध है, 


वह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जबतक तस्शान न हो, तक्तक बाधित न होनेवाले 
प्रत्यक्षका विषय तथा मिथ्यात्वका अविरुद्ध सत्वत्व प्रपज्चमे रहता है, ऐसा बास्वार पूर्वर्म 
कहा गया है, यद्द भाव है । 

# इस पक्तका अवलम्बन करनेवालोंका मत है कि सर्वत्र अद्यसत्ता ही प्रतीत होती है, 
उससे मिन्न व्यावहारिक श्रथवा प्रातिमातिक सत्ता है ही नहीं, इसलिए “वर्मिसमानसत्ताकत्वाँ 
आदिसे कद्दा। गया समाधान युक्त नहीं है, अतः स्वामिनत समाधान अथवा इस ग्न्थसे कहते 
हैं। ताले यह है कि वही घम अपने विरोधी घर्मकी स्थितिका निबंतक द्वोता है, जो अपने 
आश्रयके प्र्यक्यसे निशुत्त न होता! हो, इसलिए स्वाश्रयसाज्षात्कारानिकत्य॑त्व ही धर्मके स्व- 
विरुद्धधर्मप्रतिक्षेषकलवमैं प्रयोजक है, यह फलित है। पारमार्थिकत्व या धममिसमानसत्ताकत्व 


प्रयोजक नहीं है, शुक्ति-रजतश्रमस्यल्म शुक्तित्ववर्मकी शुक्तिका साक्षात्कार दोनेपर मी 


निश्॒त्ति नहीं होती है, इसलिए शुक्तिस्वधर्म अशुक्तित्वव्रिधी है, यह सर्वोनुभवसिद्ध है, अंतः 
इस प्रयोजकके स्वीकार करनेमें विरोध नहीं है, यह माव है। 


७22 ५८५ 


निवत्यमिति न निष्मपश्चवलप्रतिक्षेफकमिति ! 
शाब्दप्रामास्ययोस्यल्स लोकिक्रमप्पलम ॥ ५७ ॥ 


शाब्दशान-प्रमाण्य ओर शब्दकी योग्यतामैं व्यावह्वारिक सखसे भी. पारमार्थिक 
बक्मकी-सिद्धि हो सकती है ॥ ५७ ॥ 

एतेन शब्दगम्यस्थ ब्रह्मणः संत्यत्व शब्दयोग्यतायाः, शाब्दधी- 
प्रामाएयस्प च सत्यत्वं वक्तव्यम्‌। प्रातिभासिकयोग्यतावताओ्नाप्रवाक्येन 
व्यावहारिकार्थस्य व्यावहारिकयोग्यवावताजम्निहोत्रादिवाक्येन ताचिकार्थस्य 


अशुक्ति्का--सजतलका --विरोधी है, और इसी स्थलमें जो रजततादाल्य है, 
वह शुक्तिके साक्षात्कारसे निबृत्त दोता है, अतः शुक्तिखका विरोधी नहीं हो सकता 
है । ऐसा होनेपर यद्यपि प्रयश्चका मिथ्यात्व कल्पित है, तथापि प्रपश्चसाक्षाक्कार- 
से निवृत्त नहीं होता है, इससे अर्थात्‌ उक्त प्रमाणोंसे स्वाश्रय साक्षात्कारसे 
अनिवरत्य धर्म स्वाश्रयर्में अपनेसे विरुद्ध धर्मकी स्थितिमें विरोधी है, ऐसा निश्चित 
होनेपर सत्यलका विरोधी ही है, ब्रह्मका प्रपश्चतादास्य बह्मके साक्षात्कारसे 
निवृत्त होता है, इसमे प्रपश्चतादात्य निष्प्रपच्चलका विरोधी नहीं है । 

'इसीसे अर्थात्‌ वक्ष्यमाण हेतुसे यह भी शह्डा निरस्त हुई कि यदि 
तत्तमरिः आदि वाक्यसे ज्ञेव अह्म सत्य है, तो शब्दकी योग्यताको # और 
शब्दज्ञानके प्रामाण्ययों भी सत्य कहना चाहिए, क्योंकि प्रातिमासिक योग्यतासे 
युक्त अनाप्त पुरुषके वाक्यसे व्यावहारिक अर्थ और व्यावहारिक योग्यतावाले 
“अभिहोत्र जुहोति! ( अमिहोत्र होम करे ) इत्यादि वाक्योंसे तात्तिक अथैकी 


# बाधनिश्चयका अमाव योग्यता है, वह शाब्दतरोधमें कारण दै। जैसे 'जलेन तिज्चति? (जलसे 
सिद्चन करता दै) इत्यादि स्थलमें सिद्चनकरणताके बाघका निश्चय नहीं है, अतः इससे शाब्दबोध 
होता है और 'वहिना सिश्चति! ( अग्निसे सिश्लन करता है ) इस स्थलमें वहिमेँ सिब्चन- 
करणताका बाघ निश्चित है, इसजिएः इस वाक्यसे शाब्दत्रोध नहीं द्ोता है। प्रकृतमैँ जिस 
उपनिषद्‌वाक्यते ब्रह्मक बोध होगा ठस डवनिष्रद्वाक्पफी योग्यता अवश्य अपेक्षित है, 
अन्य गले ब्रह्मतान द्वो ही नहीं सकेगा, इस परिस्थितिमें द्वैतापति दोष देते हैँ । 


हित कक कलर 5 पक 


रेछ८ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


वा सिद्धथभावेन योग्यतासमानसत्ताकस्येव शब्दाथथंसिद्धिनियमात्‌ । 
अर्थावाधरुपप्रामास्यस्पाउसस्यस्थे अर्थस्य सत्यत्वायोगाच्च ! तथा च॑ 
बक्षातिरिक्तसत्यवस्तुसचेन द्वेतावश्यम्भाव इति वियदादिश्रपश्चोडपि सत्योड- 
स्ल्िति निरस्तम्‌ | 

व्यावहारिकस्याज्थूक्रियाकारित्वप्य व्यवस्थापितल्वेन व्यावदारिक- 
योग्यताया अपि सत्यत्रह्मसिद्धिसम्भवात्‌ | अक्मपरे वेदान्ते सत्यादिपद- 
सचाद्‌ ब्रह्मसत्यत्वसिद्ध: | अग्निहोत्रादिवाक्ये ताइशपदाभावात्‌, तत्स- 
सखेडपि प्बलबल्माई तश्रुतिविरोधात्‌_ तदसिद्धिरित्येव वेपम्योपपत्तेः । 
शब्दार्थयोग्यतयोः समानसचाकत्वनियमस्थ निष्प्रमाणकत्वात्‌ । घठज्ञान 


सिद्धि न होनेके कारण योग्यताप्तमानसत्तक शब्दाबकी # सिद्धि होती है, 
यह निग्रम प्राप्त होता है और अर्थावाधरूप + प्रामाण्यके असत्य होनेपर अर्थ 
भी सत्य नहीं हो सकता है, इस अवस्थामें ब्रह्मसे प्रथक्‌ योम्बता आदि 
अबाधित अर्थोका अस्तित्व होनेपर द्वेत ही सिद्ध होगा, इससे आकाशादि 
प्रपश्नमें भी सत्यत्व प्रसक्त होगा । 

व्यावहारिक प्र।श्चडी अर्थक्रियाकारिताका अद्वैतवादमें अज्ञीकार होनेसे 
उसी व्यावहारिक योग्यवासे सत्य - त्रिकालाबाधित--ब्रह्मक्ी सिद्ध हो 
सकती है । बअहपरक वेदास्तोमें सत्यादि पड़ोंके होनेसे अह्मकी सत्यता सिद्ध 
होती है और “अमिद्दोत्रं जुह्ोति” इत्यादि वाक्योंमें सत्यादि पदोंके न रहनेसे 
अमिशेत्रादि त्रिकालबाधित सिद्ध नहीं होते हैं | यदि अमिहोत्रादि प्रकरणमें 
सत्यादि पद हैं, तो भी प्रबल अक्याद्वैतश्र॒तिका विरोध दोनेसे अभिद्योत्रादिकी 
सत्यता सिद्ध नहीं होती है, इस प्रकार वैषम्यकी उपपत्ति होती है| शब्दाथ 
और योग्यताके समानसत्ताकृत्वके नियममें कोई प्रमाण भी नहीं है। जैसे घट- 


# जैही योग्यताकी सत्ता होगी, वैसी ही सत्तासे युक्त शब्दार्थकी सिद्धि होगी, यह नियम 
आवश्य मानना चाहिए, अन्यथा प्रातिभासिक योग्यतावाले शब्दसे भी व्यावहारिक अर्थक्री सिद्धि 
हो जायगी; यह भाव है । 

पे जिस शानके विपयका बाघ होता है, वह ज्ञान प्रमाण नहीं माना जाता है, जैसे शुक्तिमें 
रजतज्ञान, अतः बही ज्ञान प्रमाण है, जिसका अर्थ बाधित न होता हों, इसलिए अर्थात्राघ 
अर्थात्‌ अज्षधितार्थव्वरूप ही प्रामाण्य है, यह भाव है । ल्‍् 
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मिप्यालके किध्या होनेपर अपब्चमिध्यात्वप्रकार-विचार] भाषानुवाद हित ३७६ 


ग्रामाण्यस्याउ्धटल्ववतू सत्यभृतत्रह्मज्ञानप्रामाण्यस्याएपि तदतिरिक्तघटितत्वेन 
मिथ्यात्वोपपत्तेथ । तस्मादू ( उ० मी० अ० २ पा० १ अधि० ६) 
आरम्भणाधिकरणोक्तन्वायेन  ऊृत्स्तस्थ वियदादियप्रपश्चस्थ॒ मिथ्यात्व॑ 
चजलेपायते ।| ६ ॥ 
न र्जीकिः सद्ितीयल बल्मए॒स्तदमेदतः | 
तेषां व भोग्साइुय वारणीयमुप्ाधिनिः ॥ भले ॥ा 
जीवोंको लेकर ब्रह्ममें द्वेतत्व प्रशक्त नहीं होता, क्योंकि जीव बहासे भिन्न नहीं है, 
और उनके भोगके साइकर्बका परिद्वार उपाधिकरे आधारपर करना चाहिए ॥| घरद ॥ 
ननु_ आरम्मणशब्दादिभिरचेतनस्थ वियदादिप्रपञ्चस्थ मिथ्याख- 
सिद्धावप्रि चेतनानामप्र्गंमाजां मिथ्यात्वायोगाद्‌ अद्वितीये अन्लणि 


ज्ञानके प्रामाण्यमें अधटल्वका, वैसे ही सत्यात्मक बह्ज्ञानके प्रामाण्यमें # ब्रह्म- 
मिन्न अग्मलका सम्बन्ध होनेसे मिथ्यास्थरी उपपत्ति है, इससे आरम्मणाधिकरणमें 
+ कहे गये सिद्धान्तके अनुसार सम्पूर्ण आकाश आदि यमपश्न मिथ्या ही है ॥९॥ 

यदि यह शकड्डा हो कि आस्मंणाथिकरणके सिद्धान्लके अनुतार अचेतन 
आकाश आईि प्रा्व मिथ्या हो सकता है, परन्तु मुक्त चेतन जीवोंमें मिश्यात्व- 
का सम्बन्ध न होनेसे अद्वितीय अक्में समन्वय नहीं हो सकता है, और पूर्वमें 


है हे तद॒तिरिक्तव्टित नः 


: चाहिए [ पृ० १००० द्वितीब 


# बहात्वाधिकरस ब्रह्में ब्रह्मलः रूय जो त्रह्मश्ञानका प्रामाण्य है, वह 
जअहयसे भिन्न त्रह्मलके सम्तस्धसे युक्त है, अतः बह भी भिध्या ही है, यह मात्र है। यदि 
कहां जाय कि ब्रह्मज्ानमें रहनकाला प्रामाण्य अव्रापितार्थानुभवत्वरूर है, श्रोर केवल योग्य 
विपयस्वरूपमें उसका पर्य्यवसतान है । माएद अखणइ!र्थक वेदान्तोंमेँ ब्द्गा्व हो 
व्यही है? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 
कारण कि वह केवल त्रह्मस्वरूप हो है, अतः इससे 
गी सकती है, थइ भात्र है 
दव अमिन्‍ननिमित्तोपादानकारणते यह कार्य अलग 
सत्यम्‌, 'ऐतदाल्यमिदं सर्वम', 'अक्षेवेदम? 
सः >अर्थात्‌ कारण सत्य है, यह सत्र सलय- 
श्रुति प्रमाण है, यह सुत्रका अर्थ है । इसका 
द्वित पहायूजराक्रमाष्य स्त्नप्रमा भापानुवादमें देखना 


उसके सत्य होनेपर भी 
भी ब्रह्मातिरिक्त सत्य दस्तु 


रूप है, यह सत्र ब्रह्म 
अधिक विस्तार आअः 


ईै८० सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिश्छिद 


समन्‍्वपो न युक्तः। । न ॒च तेषां अक्मामेद! प्रागुक्तो युक्तः, परस्पर- 
भिन्नानां तेषाम एकेन अह्मणाउमेदासम्भवादूं। न च तद्लेदासिद्धिः। 
सुखदूःखादिव्यवस्थया तत्सिड्धू रिति चेदू , न; तेषाममेदेडपि उपाधिमेदा- 
देव तदूव्यवस्थोपपत्तेः ॥ १० ॥ 
नलन्यमेदादन्यस्य कर्थ॑ साझयेवारणम्‌ । 

यदि शज्जा हो कि दूसरेके भेदसे दूसरेका भोगसाडड्य कैसे परिहृत दोगा ! 

ननु उपाधिमेदेडपि तदभेदानपायात्‌ कर्थ व्यवस्था । नद्याश्रय- 
भेदेनोपपादनीयो. विरुद्धधर्मासडड रस्तदतिरिक्तस्प. कस्यचिड्धेदोपगमेन 
सिद्ध्यति | 

अत्राहुनान्यताउसज्े भोवत्तादात्यकल्पनात्‌ ॥ ५६ ॥# 

इसके परिद्धरमें कहते हैं कि अ्न्यत्व हैही नहीं, क्योंकि असज्ञ ओआत्माम भोक्‍तृ- 

तादात्य कल्पित है॥ ४६ ॥ 


अत्र केचिदाहुः--सिद्ध्यस्येवाउन्तःकरणोपाधिभेदेन सुखढु/खादि- 


__  र _॒ ____॒_॒_[औऑऑऑ र्िुी्ु्ंलनन--: 
उनके साथ अह्मका जो अभेद कहा गया है, वह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 


जो परस्पर मिन्न हैं, उनका एक ब्ह्मके साथ अमेद नहीं हो सकता है। और 
भेदकी असिद्धि है, यह भी नहीं हो सकता है, क्योंकि सुख और दुःख 
आदिडी व्यवस्थासे उसकी सिद्धि हैं। तो यह भी शह्जा युक्त नहीं है, 
क्योंकि उन अपवर्गभागी जीवोंका वस्तुतः अह्के साथ अमेद ही है, तथापि 
उपाधिके बलसे उनका भेद हो सकता है ॥ १० ॥ 

यदि शड्ढा हो कि उपाधिके भिन्न होनेपर भी आत्माके अमेदका विनाश 
मे होनेके कारण सुख, दुःख आदिकी व्यवस्था कैसे होगी: क्योंकि जिन 
विरुद्ध धर्मोके असाझूर्यका आश्रयके भेदसे उपपादन करना है; उनकी किसी 
भिन्न वस्तुके भेदसे उपपत्ति कैसे हो सकती है ! 

इस # आश्षेषके समाधानमें कुछ लोग कहते हैं--अन्तःकरणरूप उपाधि- 


# झन्त:करण ही क्तृत्वादि प्रपप्चका श्राअय है और अहम? अनुभवका गोचर है, 
श्रत्मा नहीं, क्योंकि वह कृटस्थ है, इसलिए आश्यके भेदसे ब्यवस्था हो सकती दै, यह 
*क्रेचित' पक्का भाव है। 
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जीवीपाधिमेद-किचार] भाषासुवादसदित डेथर 
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व्यवस्था । काप्ः संकल्पो विचिकित्सा भ्रद्धाउश्द्धा शरतिरइ्वतिहीधीर्भी रित्पे- 
तत्मव मन एवं, 'विज्ञानं यज्ञं तनुते इत्यादिश्रुतिभिस्तस्येव निखिला- 
नर्थाश्रयलप्रतिपादनातू। 'अनझ्डा बझार्य पुरुषः, 'असझ्ो नहि सजते' 
इत्यादिश्रुतिमिः चेवनस्थ सर्वात्मनौदासीन्यप्रतिप।दनाच । 

न चैं सति कर्तृत्वादिब-धस्य चैतन्यसामानाधिकरारण्यानुभवविरोधः । 
अन्तःकरणस्थ चेतनतादास्म्येनाध्यस्ततया वद्धर्माणां चेंतन्यसामानाधि- 
करण्यानुमवोपपत्तेः । न चाउन्तःऋणस्थ कर्तादिवस्थाश्रयत्वे चेतनः 


भेदसे सुख, दुःख आदिकी व्यवस्था सिद्ध डी है, क्योंकि काम संकल्पो०! 
( इच्छा, संकल्प, संशय, श्रद्धा, अश्रद्धा, चेक, अंत, रूज्जा, बुद्धि और भय ये 
सब अस्तःकरणके परिणाम होनेसे मन ही हैं ) 'विज्ञानं बच्चे तनुते! ( अन्तः- 
करणे झास्त्रीव कम करता है ) इत्यादि श्रुतियाँ उसी अन्तःकर्एका सम्पूर्ण 
अनरथोंकि आश्रयरूपसे प्रतिपादन करती हैं| और “असन्ञो ह्य्य॑ पुरुषः ( स्वदा 
चतम्यात्मा ब्रह्म असज्ञ--किसी धर्मविशेषक्ा आश्रय नहीं है ) “असन्नो नहिं 
सज्जते' ( असज्ञ होनेंके कारण आत्मा किसी पदार्थसे सम्बा्ध नहीं होता 
है ) इत्यादि अनेक श्रुतियाँ चेतन ब्रह्ममें सर्वथा औदासीन्यका ही प्रतिपादन 
करती हैं। 

जद्ढ। हो कि अन्तक्रण ही सम्पूश कतृल आदि प्रपश्चक्ा यदि 
आश्रय माना जाय, तो में कर्ता है! में भोक्तः हैं, इत्यादिस्मसे जो कर्तत्थ आदि 
प्रपश्चका चैतन्यके साथ सामानाधिऋरण्य जनुमूत होठा है, वह बाधित होगा, तो 
यह युक्त नहीं है, क्योंकि अ ध्यास हुआ हैं, वह चेतनके साथ 
तादाल्थरूपसे हुआ है, अतः अन्तःकरणके धर्मोका चतस्वके सामाना धकरण्य- 
रूपसे भान होता है #। झड्ड हो कि कर्तृत्व आदि प्रपश्चक्न आश्रय 
यदि अन्तःकरण ही है, तो चेतन आत्मा संसारका भागी नहीं होगा 
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# ताल यह हैं कि यद्यपि आत्मा चेतन्यरूप है, तथावि भेदकल्उनासे चैतन्य आत्माके 
धर्मरूपसे मासता है, वैसे ही आत्मा और अन्तःकरणका ऐक्यास्यास होनेसे उनके घर्मोका श्रर्थात्‌ 
चैतन्य, कतृत्व आदिका सामानाधिकरण्य मासता है | इस प्रक्रिवासे उक्त अनुभवके साथ विरोध 
नहीं है, यह माव है। 


० ०3 | 


शेडर सिद्धान्तलेशसंग्रह (द्वितीय परिच्छेद 


संसारो न स्यादिति वाच्यम्‌ , कर्तूलादिवस्धाथपाहड्डएगन्थितादास्म्या- 
ध्यासाधिष्ठानभाव एवं तस्य संसारः, इत्युयगमात्‌ | तावतैतब भीष- 
णत्वाश्रयसपेदादात्म्याष्यासाधिष्ठ । ने रूज्वादौ 'अय॑ _मीपणः' शत्पमि- 
मानवद्‌. आत्मनोज्नर्थाश्रनाभिमानो पत्ते! । एतदमिप्रयेणव ध्याय- 
तीव लेलायतीव', 'अहड्भारविमूढात्मा कर्ता'हमिति मन्यते' इत्यादि- 
अ्रतिस्मृतिदशटाच । 

अल मम विजित्रसुख दुःखाश्र यतत्तदन्तःकरण।नामध्या- 
तो यद मी युक्त नहीं है, क्योंकि कर्तृत्व आदि पप्चके अ श्रयीमूत % 
अहड्शार ( अन्तःकरण ) के साथ गअन्विरझूय तादास्थके अध्यापक जो 
अधिक्नन भाव है, वही आत्माह्ा संसार हे ड्मा _खीकार क्रिया 
गया है । उपाधि ही संमारकी आश्रय है, इसीसे म जी, 03 
आश्रयीमत सर्पके - तादास्म्याध्यासके अधिष्ठ नवृत रस्सीर्म यही भय- 
हेतु है! इस प्रकार अभिमान होता है, वैमे ही आत्मा ( अन्तःकरणतादाल्या- 
ध्यासाधिष्ठान होनेसे ) अनभ्रक्रा आश्रय है, यह अभिमानमात्र आन्तिमात् ) 
का ही संसार आत्ममें आरोपित है, इसी भावसे--ध्यायदीव० 


ः मिल थे अदरक 

मानों चछता है, एथ प्रतीत होता है ) य अहड्ढा के 
लक लत दस कारण 

साथ तादास्म्यापन्ष होनेसे दी आत्मा अपनेकी कर्शा मानता हूं ) इस अकार 

श्रुति-ह्मृतियाँ देखी जाती हैं । कु 

बढ़ शड़ा हो कि बुद॒ध्िके धर्मोडी व्यवस्था होतेपर भी विचित्र या 

दःखके आश्रवीमूत तत-तत्‌ अस्तःकरणोंका एक ही आत्मा अध्यास हे 


रहनेवाले संसारका, ( जो कि 
उसमें आरोव हो सकता हैं, इसलिए आरोपित संसापश्रवत्र आत्मामैं 
समें आरोव हो स 


# चेतन 
साझ्ोसे अनुभत 


दो नेसे का शझ्डु हि कि 
उपाधिके संसाराभयल दवोनेसे.. पहतने (| कर 
स्वामे आरेव माना जय, तो. अन्यथाख्वाति प्रतक्त होगी? तो यह 
आह्नामें आरेव माना जब, ? गो 
जमे आरोप और अभिड्ाानक्रे अनिवच' 


ञ्ग् है| ञआ[र| 

युक्त के अनुभूवपान है न जाय है 
संसकी उत्पत्ति मानी जाती है, अस्वधाख्य/तित्राद्मँ उसकी डे्लात्ति नहीं मानी है 
संसगकी उत्पत्ति माने हे, 


यह वैवम्य है। हि 


5 पउंजेजी अपन आखि है।इस व्यालकी, 
मै बुद्धि स्वतः ठे सारकी झ्राश्रय है और आक्ार्म संसारक कैब (न्ति हैं, इस व्यवस्थाको 
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सादू आत्मत्यामिमानिकसुखदुःखादिव्यवस्थैवमपि न सिद्ध्यतीति वाच्यम्‌ , 
आध्यासिकतादास्म्यापन्नान्तःऋरणगतानथेजातस्पेव तद्‌गतपर स्परमेद्‌- 
स्थापि अभिभानत आत्मीयतया आत्मनों यादशमनर्थमाक्त्वम् , ताइशेन 
भेदेन तदृव्यवस्थोपपत्तः । 
एतेन सुखदुःखादीनामन्तःकरणभर्मस्वेडपि तदचुभव। साक्तिझुप इति 
तस्येकवात्‌ सुखदुःखालुभवरूपभोगव्यवस्था न सिद्ध्यतीति निरस्तम्‌ । 
तत्तदन्तःकरणुतादात्म्पापत्या तत्तदन्तःकरणमेरेन भेदबत एश्र साक्षिण- 
स्तत्तदन्तःफरणुखद:खादयनुभवरुपत्वेन तदृव्यवस्थाया अप्युपपत्तेरिति | 
आत्मामें आभिमानिक खुख, दुःख आदिक़ी व्यवस्था नहीं हो सकती है, तो 
यह युक्त नहीं है, क्योंकि अध्यासपाप्त तादात्यसे युक्त अन्तःकरणमें रहने- 
वाले अनथपमुदायके समान उस अन्तःकरणं रहनेवाले पारस्परिक भेद भी 
अभिमानसे आलाके सम्बन्धी होते हैं अर्थाव्‌ आत्मामें आ जाते हैं, इसलिए 
आत्मामें जैसे अनकी व्यवस्था दोती है, वैसे ही अस्तःकरणके भेदसे वें 
मेदकी व्यवस्था हो सकती है | 
यदि किसीको यह झज्ला हो कि भले ही सुख, दुःख आदि अन्तःकरणके 
धर्म हों, परन्तु अनुभव तो साक्षीरूप है, इसलिए साक्षीके एक होनेसे सुख< 
दुःखका अनुभव जो. व्यवस्थितरूपसे देखा जाता है, वह नहीं # होगा £ 
तो यह शझ् भी बक्ष्यमाण हेठुसे निरस्त हुई समझनी चाहिए, वर्योंडि ततू तत्‌ 
अन्तःकरणके साथ तादात्यभावक्नों ग्राप्त हुआ साक्षी तत्‌-तत्‌ अन्तःकरणोंकि 
मेदसे भेदेवान्‌ होकर ही उन-उन अन्तःकरणोंमें रहनेवाले सुख-दुःख आदिका 
अनुमवरूप होता है, इसलिए उक्त व्यवस्था भी उपपन्न हो + सकती हैं। 
मानने पर प्रतिशरेर बिके बेदी इुद्ण उमा जे पल पा उत्ात, प्रतिशरीर बुद्धिके मेदसे बुद्धिगत धरम्मोंड़ी व्यवस्था हो सकती है, परन्तु प्रतिशरीरः 
आत्माका भेद न झोनेसे आत्माके प्रपत्चकी व्यवस्था नहीं हो सकती है, यह शझ्झाका भाव है । 


समाधानका यह भाव है कि बुद्धिगत संसारका जैसे आ्रात्मामें आरोप होता है, वैछे बुद्धिमें रमेवाले 
भेदका मी आत्मामें आरोप होता है, इसलिए उक्त अव्यवस्था नहीं है । 

# अर्थात्‌ सुख और दुःखका अनुभव साक्षीलूप है, इसलिए उसके एक होनेले देवदत्तका 
इंलाइुभव यशदत्तका भी सुखानुभव होगा, इस परिस्शतिमें जित समय देवदत्तको सुखका 
अनुभव हुआ, उसी समयमें उसी देवदत्तके सुवानु यत्रकों लेकर यज्॒चक्ो भी "मैं सुखी हूँ! इस 
अकार अनुभव होना चाहिए, यह शझ्लाका भाव है । न्‍ 

ई अर्थात्‌ जैसे अन्तःकरणका भेद आत्मामें अ्रष्यप्त दवोता है, वैते ह्वी उसका भेद साक्तीमें 
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अन्‍्ये भोक्ता पिदाभासः कूटस्थैक्येन कल्पितः । 

अतो न भिन्‍्कयामित्वमित्थाहुबेन्धमोक्षयोः ॥ ६० ॥ 

कुछ लोग कहते हैं कि कूटस्यक्रे तादात्म्यरूसे कल्पित चिदाभास ही मोक्ता 
है, अतः बन्ध और मोक्षुका वेयधिकरण्य नहीं है ॥ ६० ॥ 

अन्ये तु-जडस्य कर्तेववादिवस्थाश्रयल्वानुपपत्तेः कर्ता शाल्ार्थ- 

बाद” इति चेतनस्थेत्र तदाश्रयत्वप्रतिपादकश्त्रेण अन्तःकरणे चिदाभासो 
बन्धाश्रयः | तस्य चाउसत्यस्य जिम्बाद्धिल्स्थ प्रत्यन्तःकरणभेदादिद्वदविदद- 
स्सुब्िदु:खिकत्रेकर्ता दिव्यवप्था । न चेवमध्यस्तस्थ बस्वाश्रयंस्‍्वे बन्धमोक्त- 
योवेयधिकरण्यापत्ति: । अस्प चिदामासस्थान्तःकरणावच्छिन्ते खरूपतः 
सत्यतया सुवत्यस्यथिनि परम।थथजीबेज्ष्यस्ततया कर्तृत्वाश्रयचिदाभासतादा- 
स्म्याध्यासाधिष्ठानमावस्तस्प बन्ध इत्यमभ्युपगमादित्याहुः । 


कुछ लोग # कहते हैं कवि जड़. अम्तःकरण कर्वृत्व आदि घर्मोका आश्रय 
नहीं हो सकता है, इसलिए कर्ता शास्राथवत्तात!. चेतनमें 
कर्तृत्वादि धर्मोका प्रतिषादन करनेवाले इस सूत्रके आधारपर अन्तःकरणमें पड़ा 
हुआ चैतन्यामास ( चैतन्यप्रतिबिम्ब ) कर्तृत्वादि प्रपश्चका आश्रय है | बिम्बसे 
मिन्न मिथ्यारूप उस प्रतिजिम्बका प्रत्येक अन्तःकरणमें भेद होनेके कारण विद्वान 
और अविद्वान्‌, सुखी और दुःखी, कर्ता और अकर्ता आदिकी व्यवस्था हो 
सकती है । बरि शइ्ढ हो कि बिम्ब और प्रतिबिम्बका भेद माननेपर जो अध्यस्त 
चैतन्य है, वह बन्वका ( करैलादि प्रपश्चका ) आश्रय होगा और अनध्यस्त 
विम्बवैतन्य मोक्षका आश्रय होगा, इस अवस्थामें बन्च और मोक्षका सामाना- 
घिकरण्य नहीं होगा ? तो यह शझ्क युक्त नहीं है, क्योंकि यह चिदामास 
अन्त:करणावच्छिन्न पारमार्थिक जीउमें, जो स्परूपतः सत्य होनेके कारण मुक्तिका 
आश्रय है, अध्यस्त है, अतः उसी कर्तृत्वाश्रथः चिदाभासके तादात्पाध्यासकां 
अधिष्ठान होना ही चिदात्माका अस्ध है, ऐसा माना गया है । 
मी अध्यक्त होता है, इसलिए तथाकथित अ्व्यत॒स्थाका आप्ादन नहीं हो सकता है, यह 
समाधानका भाव है| 


कित्तु आत्मा है, इसमें 'कर्ता शास्रार्थक््वात! ( बर० सू० अर २ पा० है अधि० १४ सूत्र 


३३ ) यह सूत्र प्रमाण है, क्योंकि इस सूतमें कर्ता आत्मा हो है बुद्धि ( अन्‍्तःकरण ) नहीं 


है, ऐस! प्रतिपादन किया गया है। 
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अनन्‍्ये विशिष्टो भोक्ताउन्र चंशुद्दो मुक्तिसज्ञतः। 
आत्मेन्द्रयमनोयुक्तमित्यादिश्रुतिदशेनात्‌.. ॥६१॥ 


अन्य लोग कहते हैं कि विशिष्ट आत्मा भोक्ता है और शुद्ध आत्मा मुक्तिका भागी 
है, क्योंकि आत्मेन्द्रियमनोयुक्तम! इस्यादि श्रुति देखी जाती है| ६१ ॥ 


शपरे तु-- 
आत्मेन्द्रियमनोयुक्त॑ भोक्तेत्याहुर्मनीपिणः । 
इति सहकारित्वेन देहेन्द्रियेः तादास्म्येणन मनसा व युक्तस्य चेतन स्य 
मोक्तत्वश्रवणादन्तःकरणमेदेन तद्िशिष्टभेदाद व्यवस्था | न चेव॑ विशिष्टस्थ 
बन्धः, शुद्धस्य मोक्ष इति वेयधिकरण्यम्‌ , विशिष्टगतस्‍्य पन्धस्य 
विशेष्येज्नन्वया भावाद्‌ विशिषस्याउ्नतिरेका दित्याहु: । 


मा न न 
कोई लोग कहते हैं कि # आस्मेन्द्रिय०' ( देह, इन्द्रिय और बन्तः- 


करणसे युक्त चैतन्य भोक्ता है, ऐसा विद्वान छोग कहते हैं) इस भ्रकारकी 
अतिसे यही ज्ञात होता है कि सहकारिवरूपसे देह और इन्द्रियोंसे युक्त 
तथा तादात्यरूपसे अन्तःकरणसे युक्त चैतन्य ही भोक्ता है। इससे अन्तः- 
करणके मेदसे ही अन्तःकरणविशिष्ट चेतनका भेद होनेसे सुखित्व, दुःखित्व 
आदिकी व्यवस्था होती है। इसमें यदि शड्ढा हो कि विशिष्टमें | बन्ध है 
और शुद्धमें मोक्ष है, इसलिए संसार और मोक्षका वेयधिकरण्य ही है तो यह - 
युक्त नहीं है, क्योंकि विशिष्टमें रहनेवाला बन्ध विशेष्यमें अन्वित द्वोता है, 
क्योंकि विशिष्ट विशेष्यसे भिन्न | नहीं है । 


 आत्माके ऐक्यपत्षमं यह अन्य समाधान कहते हैं, जड़ अन्तःकरण क्तोजनहीं है, क्‍ 


-# सब शैरीरोमें यद्यपि चिदास्मा एक है, तथापि केक्‍्ल वही संसारका आअय नहीं है 
किनदु बुद्धिविशिष्ट चिदात्मा उसका आश्रय है । और बुद्धिविशिष्ट चिदात्माके श्रतिशरीर मिन्‍न 
होनेके कारण सुख-हुभ्खादिका साझये नहीं है, इस प्रकार अन्य मतवाले कहते हैं, यह भाव है । 

| शझ्ाका भाव यह है कि बुद्धिविशिष्ट आत्मा केवल आस्मासे मिल्‍न हैं, क्योंकि विशिष्ट शुद्ध 
नहीं है, ऐसी प्रतीति होती है, कारय कि विशिष्टमें रहनेवाला शुद्धप्रतियोगिक भेद विशेष्यर्मे 
रइता है, यह नियम है! इस अ्रवस्थामें विशिष्टात्मयत संसारका विशेष्यमें सम्बन्ध होनेपर 
भी मुक्तिमें अन्वित केवल चैतन्यमें संसारके न द्ोनेसे वैयधिकरएय तदबह्थ है। 

4 ताल यह है कि विशिष्ट और शुद्धमें कोई भेद नहीं है, लोकमें दर्डसे युक्त पुरुषमें 
शुद्ध पुरुषका अमेद प्रत्यभिज्ञात होता है अर्थात्‌ वही पुरुष है! इस श्रकार शुद्घ पुरुषका 
अलग केबल प्रत्यमिता झोती है और इस प्रत्यभिज्ञामें कोई बाधक भी नहीं है, इसलिए, 


>ब् यु ॥ अं, 


श्८द सिद्धान्तलेशसंग्रह 


.. परे कं मनशसज्ाब्रोक्त्ताउन्या गकल्प्य्ते | 
स्फाटकेणिव लौहित्ये ओ्ेत्रवत्तद्व्यवस्थितिः || $२ ॥ 


कुछ लोग कहते हैं कि कर्तुरूप मनके सान्निध्यसे आहउ्मामें अन्य भोक्‍्तृता कल्पित 

है, जैते कि जपाकुसुमके सास्निध्यसे स्फटिकर्में अन्य ही लौहित्य कल्पित होता है, श्रोत्रके 
समान ब्यवस्था हो सकती है ॥| ६२ ॥ 

इतरे तु--अस्तु केवलश्वेतनः कर्तृत्वादिबन्धाश्र यः | स्फाटिकलौहित्य- 

न्यायेनाउन्तःकरणस्थ, . तहिशिश्स्य वा कत्‌ ल्वाद्याश्रयस्थसबिधा- 

नाचेतने5पि कत्‌ त्वायन्तरस्थाउध्यासोपगमात्‌ ! न च तस्येकत्वाद व्यवस्था 

जुपपत्तिः. उपाधिमदादेव तदुपपत्तः ! न चाउन्यमेदादन्यत्र विरुद्धधम- 


सा  िी  लपपनन न नम -- 
अन्य छोग कहते हैं कि केवल चैतन्य ही कर्तृत्वादि प्रपश्चका आश्रय है| 


स्फंटिकलौहित्यन्यायसे * अन्तःकरणके अथवा अन्तःकरणविशिष्ट कर्तृलादि- 
के आश्रयीमूत चैतम्थके सन्निघानसे चेतनमें भी अन्यकर्तृवादि थम अध्यस्त 
हो सकते हैं। यदि शक्ल हो कि चैतन्यके एक होनेसे कोई सुखी, कोई 
दुःखी है, आदि व्यवस्था नहीं होगी, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि उपाधिके 
ओेदसे ही उक्त व्यवस्था हो सकती है।पुनः यदि शह्ढा हो कि जन्यके 
सेदसे अम्यत्र विरुद्ध धर्मोद़्ी व्यवस्था नहीं हो सकती है, तो यह 


विशिष्ठके अन्तर्गत विशेष्यका और झुद्धका परस्पर अ्रभेद स्वाभाविक है और भेद काल्पनिक है। 
अक्ृतमें विशिष्ट आत्मामें रहनेवाले बन्धका शुद्धमें मी अन्यय होता है, अतः संसार और मोछके 
बैयघिकरण्यका संभव नहीं है, यह भाव है | 

# जैसे लोहित्य ( रक्तरूप) के आश्रयीभूत जपाकुसमके .सन्निधानसे स्फटिकर्म 
डपाधिगत लौहिल्यसे अन्य प्रतित्रिम्बभूत लौहित्य उत्पन्न द्वोता है, बेसे ही विदात्मामें अन्तः- 
करण श्रादिमें रहनेवाले संसारसें अन्य ही विजज्ञलण अध्यासात्मक कहूंत्वादि प्रपश्लकी उत्पत्ति 
होती है, यह ताथपये है। यदि शड्ला दो कि साक्षीद्वारा अन्तःकरण आदिम अनुभूयमान 
प्ररश्नका ही चिद्मात्मामें संसर्गाध्यास माननेते वेयिकरण्यशंकाका समाधान हो सकता है, 
फिर दृद्धि आदिम रहनेवाले प्रपश्लके सहश अन्य प्रपत्चकी उत्पत्ति माननेमैं कोई प्रमाण ही 
नहीं है ! तो यह शड्ढा युक्त नहीं है, क्योंकि 'इब्ेंगुणेन'''आराग्रमाजोे हावरः (अन्तःकरणके 
गुणसे जीव आरके अग्रभागके समान अर्थात्‌ अत्यल्पपरिमाण है ) इस श्रुतिसे बुद्धिके 
गुणसे ही जीवमें अल्पपरिमाणका प्रतिपादन किया गया है, इस न्यावसे बुद्धिध्मके सहश 
कर्तृत्वादिकौ भी आत्मा उपपत्ति दो सकती है, अतः उक्त कल्पना प्रमाणशझूल्य नहीं 
है, यह भाव है। 


५७७७७७७/७| भाषाहुवादसहित है डेद७ 


व्यवस्था न युज्यते इति वाच्यम्‌, मूलाग्ररुपोपाधिमेदमात्रेण इचे 


संयोगतदभावव्यवस्थादशनात्‌ । तत्तत्युरुपकणपुटोपाधिमेदेन . ओ्रोत्रभाव- 
-आपगतस्था55काशस्य तत्र-तत्र शुब्दो पलम्भरुत्वानुपलम्मकत्वतारसन्द्रेशनि९- 
शब्दोपलम्भकत्वादिवैवित्यदशनाबेत्याहुः 
एके... साश्रितोषाधिभेदसेदत्रकल्पनस्‌ । 
प्रतिबिस्बेणिवोपाधिधर्माष्यासव्यवस्थितिः ॥ $रे ॥ 
अमाश्रित उपाधिमेद भेदका कल्पयक है, और प्रतित्रिम्बेंमिं उपाधिधमों कौ 
व्यवस्थाके समान प्रक्ृृतमें मी व्यवस्था हो जातो है, ऐसा भी कुछ लोग कहते हैं ॥ ६३ (॥ 
एके तु-यद्याश्रयभेदादेव विरुद्धधर्मव्यवस्थोपादननियमः, तदा 


भी युक्त नहीं है, क्योंकि मूल और अग्ररूप उपाधिके भेदसे एक ही वृक्षमें 
संयोग और संयोगाभावकी व्यवस्था देखी जाती है # । और इसी प्रकार तत-तत्‌ 
पुरुषोंके कर्णपुटरूप उपाधिके मेदले ओजेन्द्रियलकोः प्राप्त हुए आकाझमें तत- 
तंत्‌ स्थलोंमें शब्दके उपलम्भक्व और अनुपलूम्मक॒त्व तथा तार, मन्दर, इृष्े 
और अनिष्ट शब्दके उपलम्भकृतल आदि वैचित्र्य देखे जाते हैं । 

कुछ लोग तो कहते हैं कि यदि आश्रयके भेदसे ह्वी विरुद्ध धर्मोंदरी 
व्यवस्था उपपादित होती है, यह नियम है, तो अन्तःकरणसे उपहित निष्कृष्ट 


# तात्पय यह है कि संयोग और संयोगामाव अ्रव्याप्यदधत्ति है अर्थात्‌ अपने अ्रभावाधिकरण मे 
भी उनकी स्थिति रहती है, इच्मेँ संयोग भी है और उसका अभाव भी है, परन्तु उनके 
अवच्छेदक श्रवग-अलग हैं, संयोगकी स्थितिमें शाखा श्रवच्छेदक है और संयोगाभावी 
स्थितिमें मूल अवच्छेदक है। इसी रीतिसे उपाधिके ( अवच्छेदकके ) भेदसे एक आत्मा 


. झुंखित्व और दुःखित्वक़ी व्यवस्था हो सकती है। 


4 कर्ण पुट्से--कर्णविवरसे अवच्छिन्न आकाश ही ओोत्र-इन्द्रिय है, अन्य आकाश ओब्रेन्द्रिय 
नहीं है, इसीलिए भोत्र पदार्थ के निवंचनमें 'कर्णविवरावच्छिननाकाशः श्रीत्रम! ऐसा कहा गया है। 
तार शब्द--नादविशेषका वाची है, इस विषयमें 'सद्भीतरनाकर'में इस प्रकारका विवरण मिलता है-- 

नादोडतियूक्षम: सूदरमश्च तहत 
नकार ग्राणमामानं दकारमनल विदुः। 
जातः प्राणाग्निसंयोगातेन नादोडमिधीयते ॥ ६ | 
ब्यबहारे त्वसो जेेघा दृदि मन्द्रोडमधीयते । 
कर्ठे मध्यो मूध्नि तारो द्विगुण श्रोत्तरोत्तरः ॥ ७ ॥ 
[ संगीतरूनाकर, स्वराध्याय, प्रकरण तृतीय ] 


मकर किक ह2:00 मनन 


श्ध्८ *. सिद्धान्तलेशसंग्रद [द्वितीय परिच्छेद 


जावोप्पिभेद-पिचार ] . आपाजुधादसदहित रथ 


चेतने निष्क्टे एवोपाधिवशाद भेदकल्पनाउस्तु | अकल्पिताश्रयभेद 
व्यवस्थाप्रयोजक इति क्वाप्यसम्परतिपत्तेः | मणिभुकुरक॒पाणादरुपाधिकल्पितेन 
भेदेन छखे श्यामावदातवतुलदीधंभावादिघर्माणामड्युल्युपष्टम्भो पा धिकल्पि- 
तेन मेंदेन दीपे पाश्चात्यपौरस्त्यादिधर्माणां चः व्यवस्थासम्पतिपत्ते- 
रित्याहुः ॥ ११ ॥ 
के उपाधिरि-- 
प्रकृतिमं उपाधि कौन है ! 


एवग्रपाधिवशादू व्यवस्थोपफ़दने सम्भाविते जीवानां परस्परसुखाध- 
नछुसन्धानग्रयोजक उपाधिः क इति निरूपणीयम्‌ । 
आहुर्मोगायत्नभिननताम्‌ । 


५३8) ( भोगाश्रय ) शरीर आदिका भेद ही उपाधि है, ऐसा कोई लोग 
कहते हैं । 


नज+-त--+-त--.. | 
चेतनमें ही उपाधिसे भेदकी कल्पना रहे। अकल्पित आश्रयका भेद ही 
व्यवस्थाका प्रयोजक (कारण) है, ऐसा कहींपर भी अद्यावधि निश्चित नहीं है, 
क्योंकि मुखर्में मणि, मुकुर ( दर्पण ), कृषण ( तलवार ) आदि उपाधिके 
कल्पित मेदसे श्यामत्व, अवदातत्व (स्वच्छत्व), वर्तुरुत्व, दीपैत्त आदि घर्मोढ़ी 
और दीपमें अहुलि आदि उपाधिके अवरम्बनसे परिकल्पित मेद्से # पाश्चात्य, 
पौरस््य आदि धर्मोकी व्यवस्था देखी जाती है ॥११॥ 


उक्त प्रकारकी उपाधिके आधारपर भले ही व्यवस्थाका उपपादन हो, ५ 


जीवोंके सुख आदिका परस्पर अनुसन्धान + और अननुसन्धानकी प्रयोजक 
उपाधि कौन है ? इसका निरूपण अवश्य करना चाहिए | 


# अर्थात्‌ दीपके आगे अडगुल्ी रख देनेसे सामने श्रम्वकार हो जाता है, इससे कुछ 
ऊपर श्रड्गुलीसे श्राड़ कर देनेपर कुछ ऊण्रके हिस्सेमें श्रन्धकार हो जाता है, और निम्न 
देशमैं प्रकाश रहता है । 

+ अर्थात्‌ देवदत्त श्रपने सुखका आप ही अनुमब॒ करता है, यक्ञदत्तके झखुखका 
अनुभव नहीं करता है, इसी प्रकार एक ही देवदस चरणमें डुःखका अनुभव करता 

है, हस्तमें नहीं करता है, इसमें अवश्य कोई प्रयोजक उपाधि होनी चाहिए, अन्यथा 
किसी एकके प्रति अनुभव और किसी एकड़े प्रति अननुभवकी व्यवस्था नहीं हो सकती है,” 
अतः उस उपाधिके निर्बंचनके लिए यह गश्न किकत्गया है, यह भाव है। 


हि 


अत्र केचिदाहुः--मोगायंतनामेदतद्भेदौ अलुसन्धानानहुसस्धानप्रयोज- 
कोपाधी, . शरीराबच्छिन्नवेदनायास्तदवच्छिनेनाब्ुसन्धानात. चरखाव- 
च्छन्नवेदनाया हस्तावच्छिन्नेनाउलुसन्धानाथ । 'हस्तावच्छिन्नो5६ं पादा- 
बच्छिलवेदनामनुभवामि' इत्यप्रत्ययात्‌ । क्थ तहिं चरणलप्रकष्टकोद्धाराय 
इस्तव्यापारः ? नाउंय हस्तव्यापारः, हस्तावच्छिन्नालुसन्धानात्‌, किन्तु 
अवयवाबय विनोश्वरणशरीरयोभेंदासस्वेन. चरणावच्छिन्वेदना._ शरीरा- 
बच्छिन्नेन 'अहं चरणे वेदनावान! इस्यनुसन्धीयते श्ति तदलुसन्धानात्‌ । 
एवं चैत्रसैत्रशरीरयोरमेदामावात्‌ चैत्रशरीरावच्छिन्रवेदना न मैत्रशरीरा- 


इस अक्षेपके समावानमें कुछ छोग कहते हैं कि भोगायतनका # अभेद्‌ 
और उसका भेद सुखादिके अनुसन्धाव और अननुसन्धानमें क्रमशः प्रयोजक 
उपाधि हैं, क्योंकि शरीरावच्छिन्न वेदनाका ( सुख-दुःखका ) शरीरावच्छिन्न 
आत्मासे ही अनुसन्धान होता है और चरणावच्छिन्न वेदनाका हस्तावच्छित्न 
आत्मासे अनुप्न्धान नहीं होता है, करण 'हस्तावच्छिज्न में चरणावच्छिन् 
चेदनाका अनुभव करता हैं! इस प्रकारका अनुभव नहीं होता है। शंका हो कि 
फिर तो पैरमें रंगे काठेकों निकालनेके लिए हाथ व्यापार क्यों करता है ! तो यह्‌ 
शक्ल युक्त नहीं है, क्योंकि दाथका यह व्यापार ( कण्ठकोद्धार व्यापार ) 
हस्तावच्छिन्न चैतन्यबृत्ति दुःखादिके अनुसन्धानसे नहीं होता है, किन्तु चरण 
और शरीरका, जो कि अवयव और अवयवीरूपी हैं, परस्पर भेद न होनेसे चरणसे 
अवच्छिन्न आत्मामें रहनेवाली वेदनाका 'ें चरणमें दुःखी हैं” इस प्रकार शरीरा- 
वस्छित्न आत्मा ही अनुसन्धान करता है, अतः शरीरावच्छिन्न आत्माको चरणा- 
वच्छिन्न आत्ममें रहनेवाले दुःखादिका अनुसन्धान होनेसे उस स्थलमें हस्तादि- 
व्यापार होता है| इसीलिए चैत्र और मैत्रके शरीरोंका परस्पर तादाल्य न होनेसे 
चैन्नशरीरावच्छिन्न आत्मामें रहनेवाली वेदनाका मेत्रशरीरावच्छित्त . आत्मा 
अनुसन्धान नहीं करता है । और चैत्र तथा मैत्र दोनोंके शरीरोंमें अनुस्यूत- 


# 'मोगायतन' शब्दका श्र है अउच्छेदकतासम्बन्थसे सुल् वा ढुग्खके साज्षात्कारका 
आश्रय, वह शरीर है अथवा इस्त-पाद आदि अवयब । इनकी अमिन्‍नद्ासे सुख कं 
अनुभव और मिन्‍नतासे उनका अननुभत्र होता है। देवदतका शरीर एक है, अं क हे 
शरीरावब्छिन्म शआत्मार्मे रहनेवाले सुख, दुःख आदिका देवदत्तको अमुसन्धान होता है, यशद' 
का शरौर मिन्‍्न है, अतः उसके सुखादिका अनुभव उसे नहीं दोता। 


कल पक लि, जज 


३६० 'सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


जीवोपाधिनेद्‌-विचार ] 


बच्छिन्तेनाप्नुसन्धोयते । नाप्युमयशरीरालुस्पृतावयव्पन्तरावच्छिन्नेनाउलु- 
सन्धीयते । उमयाजुस्यृतस्याउवयबिनो भोगायतनस्येबराउमावादिति न चैत्र- 
शरीरलग्नऊष्टक्रोद्धाराय मैत्रशरीरव्यापरप्रसद्भ इति | 
अन्ये विश्लिश्टत्ज द॑ भोगासाइुयकारणस ॥ ६४ ॥| 

अन्य लोग विर्लिष्ट उपाधिका भेद भोगके अ्रठाडकुयका प्रयोजफ है, ऐसा 
कहते हैं॥ ६४ ॥ 

झन्ये तु-विश्लिशेषाधिभेदोउनलुसन्धानप्रयोजकः । तथा च हस्ता- 
बच्छिझस्य चरणावच्छिज्रवेदनाचुमन्धानाम्युपगमे5पि न दोषपप्। न 
चेव॑ सति गभस्थस्प मात्सुखालु मन्धानग्रमड्/ः। एकस्मिन्नवयबिन्य- 
वयवभावेन अरनलुप्रविश्योविश्लिष्टशब्देन विवक्षितत्वाद्‌ मात्गर्भशरीरयो- 
स्तथात्वादित्याहु! । 


झपसे अनुवर्तमान शिसी अन्य अवयवीसे अवच्छिन्न आत्मासे भी अनुसन्धान 
नहीं हो सकता है, क्योंकि उभय अर्थात्‌ चैत्र और मैत्र दोनोंके शरीरमें अनु- 
वर्तमान सुख-दुःखका आश्रयीमूत कोई अवबवी ही नहीं है, इसलिए चैत्रके 
शरीरमें छंगे हुए कण्टकके निकालनेके लिए मेत्रके शरीरका व्यापार प्रसक्त नहीं 
होता है। 
कुछ लोग कहते हैं कि विक्िष्ट ( विछ्ेष-विभाग-को प्राप्त हुई ) 
भोगायतनरूप उपाधिका भेद अननुसन्धानका प्रयोजक है। इसलिए हस्ता- 
वच्छिन्न आत्माको चरणावच्छिन्न आत्मामें रनेवाले दुःखादिका अनुभव होगा, 
तो भी कोई हानि नहीं है #। यदि शझ्ढा हो कि उक्त विक्लिष्ट उपाधिकों ही 
अननुसन्धानका प्रयोजक माना जाब, तो गर्भस्थ जीवको- माताके सुखका 
अनुसन्धान प्रसक्त होगा ! तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जिनका एक 
अवयवीमं अवयवभावसे प्रवेश नहीं है, उन्हींशो विक्िष्टशब्दसे कहा जाता है; 
अतः माता और गर्भके शरीरका एक अवयवीममं अवयवरूपसे प्रवेश न होनेसे 
उक्त दोष नहीं है । 
# भोगायतनभूत हस्त और चरणका परस्पर भेद झोनेपर भी वे विश्लिष्ट नहीं हैं, अतः 


विश्लि. भोगायतनभेदरूप अननुसन्धानके प्रयोजक न दोनेसे चरणावच्छिन्न आत्माके दुःख 
आदिका हस्तावच्छित्न अल्माकों यदि अनुभव हो, तो भी दोष नहीं है, यह भाव है । 
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भाषालुवादसद्दित श्६१ 


नच- . .- 
“उद्यवायुधदोद॑ण्डा। पतितस्वशिरोउक्षिमिः । 
पश्य॑न्तः पातयन्ति सम कबन्धा अप्यरीनिह ॥! 
इति भारतोक्त्या विश्लेषेः्प्यसुसन्धानमवगतमिति वाच्यम्‌, तत्रपि 
शिरःकबन्धयोरेकस्मिन्‌ू अवयविन्यवयवभावेनाअ्लुप्रविष्वरत्वात्‌, शिररछेद- 
नानस्तरं मूर्ामरणयोरन्यतरावश्यंभावेन च्थविरुद्धार्थश्थ ताइशवचनस्य 
कैमुत्यन्यायेन योधो ससाहातिशयप्रशंसापरलात्‌ । ताइकंप्रमावयुक्तपुरुष- 


यदि शह्ढा हो कि 'डद्यतायुध०” ( जिनके भुजदण्डमें आयुध उद्यत हैं, 
ऐसे कबन्ध भी [जिन योद्धाओंके सिर छिन्न हो गये हैं, वे कबन्ध कहे 
जाते हैं ] मिरे हुए अपने सिरडी अक्षियोंसे देखते हुए रणभूमिमें शत्रुओंके प्रण 
छेते हैं ।) इस महामारतकी उत्तिसे ज्ञात होगा है कि उपाधिका विशेष होने- 
पर भी # अनुसस्धान होता है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि उस स्थरमें 
भी सिर और कबन्धका एक अवयवीमं अवयवरूपसे पूर्वमें प्रवेश होनेसे मस्तक- 
ज्छेदनके बाद मूर्छा या मरण इन दोनोंमें से कोई अवश्य होता है; इस- 
लिए प्र॑त्यक्षसे विरुद्ध अर्थका प्रतिपादन करनेवाले उक्त वचनक्ो कैसुतिकः 
न्यायमे + योद्भाओंके उत्साहातिशयका प्रशंसाथक ही मानना होगा। अथवा 
विशिष्ट [ प्रभावमे युक्त पुरुषविशेषविषयक होनेसे उक्त वचनकों यथाये . 


» जैछे चेत्र ओर मैत्रके शरोर विश्लिष्ट हैं, वैसे ही कबस्च और उसका मस्तक विश्शिष्ट है, 
तो मी विश्लिष्ट शिरोवच्छिन्न चैंतन्यसे कबन्धावच्छिन्न श्राव्माके योद्धापनका अनुसन्धान दोता 
है, अतः व्यमिचार है, यह भाव है। 

| अर्थात, जब कबन्ध भी शल्लुओंसे टक्कर लेते हैं, तब अन्य जीवित योद्धाश्नोके 
डस्साहमैं क्या कहना है ! न 

ई ताल यह है कि उक्त महाभारतका वचन प्रशंसार्थक नहीं है, प्रष्युत यथा है, 
क्योंकि योगप्रमावसे या वरदानके माहास्थसे मस्तक छेंदनके अनन्तर मो युद्धफा अलु- 


. सम्धान दो सकता है, तो फिर विशिलष्ट, उपाधि श्रननुसन्धानकी प्रयोचक है, इस नियमका 


व्यक्िचार तो स्थिर ही है, इस प्रकारकी शब्का हो, तो इसका 'ताहक! इत्यादि मूलसे परिहार 
करते हैं--अर्थात्‌ उक्त मद्यामास्तका वचन उन्हीं पुरुषोंको उद्देश्य कर कहता है, जो बीर 
पुरुष योगी या वरदान प्राप्त किये हुए ये, उनके मस्तकका छेदन द्ोनेपर मी अपने गिरे हुए 
सिर आदिसे अनुसन्धान करके वे अपने शत्रु ओंसे लड़ते थे, इसलिए, योगादिप्रभावविधुर 
पुरुषोंके अननुसन्धानमैं विश्लिष्ट उपाधि प्रयोजक है, योगादिप्रभावयुक्त घुरुषोंके प्रति वह 
भ्रयोजक नहीं है। 
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श्ष्र पिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्छेद 


जीवोपाधिमेद-विवार] सावांछुवादसदित १६३ 


विशेषजिषयत्वेन भूतार्थवादत्वेडपि निरुक्तस्पोस्सगंतोव्नलु मन्धानतन्त्रत्वा- 
विधाताथ । अत एवोक्त वक्ष्यमाणपत्तेषु योगिनां जातिस्पमराणां च 
श्रीरान्तरइत्तान्तालुसन्धाने न दोपप्रसक्तिः | 


देहमेद॑ परे आहुर्बाल्यादिषु न तदूभिंदा । 
साययाउपचयी देहों दीपवन्नेव चाणुनिः॥ ६« ॥ 
अन्य लोग कहते हैं कि 'शरीरका भेद भोगके अछाइ्डर्यक्रा प्रयोजक है! बाल्या- 


बल्था आदिका शरीर भिन्‍न नहीं है, दीपकके समान सायासे छोण ओर बड़ा शरीर होता 
है, अजुओसे नहीं होता है ॥ ६५ ॥ 


अपरे तु--शरीरैक्यभेदों अलुसन्धानतदभावप्रयोजकोपाधी, बाद्यभवा- 
न्तराशुभूतयोरलुसन्धानतदभावद््टे । न च बाल्ययौवनयोरपि शरीरभेदः 
शझ्ूनीयः, प्रत्यमिन्नाना]त्‌ | न च्‌॒ परिमाणमेदेन त्लेदावगमः, 


मान लिया जाय, तो भी उक्त विक्लिष्टोपाधिभेदके स्वाभाविक अननुसन्धानके 
प्रयोजकुलका व्याघात नहीं हो सकता है | उक्त प्रयोजऊके औत्सर्गेक होनेसे 
कहे हुए और कहे जानेवाले पक्षमें योगी और पूर्वजन्मका स्मरण करनेवालकि 
अन्य शरीरके इत्तान्तके अनुप्तस्धानमें कोई दोष नहीं है । 

कुछ लोग तो कहते हैं कि शरीरका ऐक्य और दशरीरका भेद ही अनु- 
सम्धान और अननुसन्धानमें क्रशशः प्रयोजक उपाधि हैं, क्योंकि बाल्यावस्थामें 
और जन्मास्तरमें अनुभूत पदार्थोंका बृद्धावस्थामें अनुसन्धान और इस जन्ममें 
अननुसम्धान देखा# जाता है । यदि शड्डा हो कि बाल्यावस्था और. युवावस्थाके 
शरीरोंका भेद है! तो यह शक्ल युक्त नहीं है, क्योंकि 'बढ्ी यह शरीर है! 
इस प्रकार उनकी ऐक्यावगाहिनी प्रत्यमिज्ञा होती है | यदि श्डा हो कि बाल्य 
और युवावस्थाके शरीरोंका परिमाणके भेदसे भेद है, तो यह भी युक्त नहीं 


+ अर्थात्‌ बाल्यावस्थामें जिस किसी पदार्थविशेषक्ता अनुभव किया गया है, उसका 
युवाबस्थामैं स्मरण होता है, उसका कारण यही है कि बाह्य ओर यौवन अवध्थाका शरीर एक 
है। और जन्‍्मान्तरमें अनुभूव पदार्थका जो स्मरण नहीं होता है, उपमैं कारण यही है कि 
छन्‍्मान्तरका शरीर और इस जन्मका शरौर परस्पर मिन्‍न हैं, अतः इस अनुभवते अनुसन्धान 
और श्रननुसनन्‍्धानमें शरीरैक्य और शरीरभेदको क्रमशः प्रयोजक माननेमें कोई हानि नहीं 
है, रह भाव है। 


एकरिमिन्‌ इक्षे मलाग्रभेदेनेव कालमेदेनेकस्मित्ननेकपरिमाणान्वयोपपत्तः | 


सनन्‍्ववयवोपचर्यमन्तरेण न परिमाणमभेदः । अवयवाश् पश्चादापतन्तो 
न पूर्वसिद्ध शरीरं परियुज्यन्ते इंति परिमाणमेंदे शरीरमभेद आवश्यक 
इति चेव्‌, न; प्रदीपारोषणसमसमयसो धो दरव्यापिअभामण्डलविकास- 
तत्पिधानसमसमयतत्सझ्लोचादनलुरोधिनः परमाणु प्रक्रिय यो रसम्भवादस्याञ्न- 
स्थुपगमात्‌ । विवर्तबादे चेन्द्रजालिकदर्शितशरीरबद्‌ विनैवाध्ययवोपचर्य 
मायया शरीरस्य वृद्धथुपपत्तेरित्याहु: । 

लिड्डनेद परोच-- 

कुछ लोग अन्तःकरणुके मेदको असांकर्यका प्रयोजक मानते हैं । 

इतरे तु--न्तःकरणामेदतद्ेदाभ्या मजुसन्धानानलुसन्धानव्यवस्थामा हु । 
अय॑ च पक्षः प्राशुपपादितः । 
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है, क्योंकि एक ही बृक्षमें मूल और अग्रके भेदसे जैसे मेदका अवभास होता 


है, दैसे ही एक ही शरीरमें कालमेदसे अनेक परिमाणोंका सम्बन्ध हो सकता है, 
यह भाव है । 

यदि शझ्ढा हो कि अवयवोंकी दृद्धिके बिना परिमाणका मेद नहीं हो सकता 
है । और पीछेसे आनेवाले अवयव पूर्वसिद्ध शरीरके साथ सम्बद्ध नहीं 
हो सकते हैं, इससे परिमाणके मेदसे शरीरका # भेद आवश्यक है, तो यह 
भी युक्त' नहीं है, क्योंकि प्रदीषके जलानेंके समय्रमें ही महलके अन्दर 
व्याप्त होनेवाले प्रभामण्डलके विकासका और प्रदीपके आच्छादनकालमें ही 
उक्त प्रभामण्डलकके संक्रोचक्षा अनुसरण न करनेवालेकी परमाणुप्रक्रियाका 
सम्मव न होनेसे उक्त परिमाणमेदका अज्ञीकार ही नहीं है। विवतवादर्मे तो 
ऐेन्द्रजालिकसे दिखलाये गये शरीरके समान अवयवदी वृद्धिके बिना ही मायासे 
शरीरकी वृद्धि हो सकती है | 

कुछ लोग कहते हैं कि अन्तःकरणके अमेद और उसके भेंदसे ही अनु- 
सन्धान और अननुसस्धानकी उपपत्ति हो सकती है। इस पक्षका पूर्वमें उपपादन 
किया जा चुका है। 


# तात्पय यह है कि पूर्वलिद्ध शरीर उत्तरकालभाबी बड़े शरीरके प्रति उपादान नहीं 
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हो सकता है, इसलिए. पूर्वशरीरका नाश होनेके ब्राद पूर्व शरीरके अवयव और पीछे श्रानेवाले 
प्‌ू० है 
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र्६४ सिद्धान्तलेशसगब्रद [द्वितीय परिच्छेद 


विद्यानेदमन्ये अचत्त अच्जञ्ते न्‍ 


कोई लोग श्रश्ञनके भेदकों उक्त असाइूर्यका अयोजक कहते हैं। 
है केचित्ु--अज्ञानानि जीवमेदोपाधिभूतानि नाना इति स्त्रीकृत्य वद्धे दा- 
भंदाभ्पास्‌ अनु सन्‍्धानानलुसन्धानव्यवस्थामाहुः ॥ १२ ॥ 

अह्शनियमादिभ्यः कारखुदेव्यंवस्थितिः || ६६ ।॥। 

अहृष्टनियम आदिसे कारण आदिकी व्यत्रस्था होती है ॥ ६६ ॥ 

अन्र केचिदू ( उ० मी० आअ० २ पा० ३ छू० ४३ ) “अंशो नाना- 
व्यपदेशादू' इत्यघिकरणे अद्शनियमात्‌! ( उ० मी० अ० २ प० ३ 
सू० ५१ ) अमिपन्ध्यादिषपि चैत्रए/ ( इ० मी० अ० पा० ३ 
स्ू० ४२ ) भप्रदेशादिति चेन्नान्तर्भावादं ( उइ० मी० आ० २ पा० ३ 


कुछ छोग जीवके उपाधिभूत अज्ञान अनेक हैं, इस प्रकार. अन्लीकार 
करके अज्ञानके अमेद और मेदसे अननुसन्धान और अनुसन्धानकी व्यक्स्थाका 
उपपादन करते हैं॥ १२॥ 

इस विषयमें कुछ छोग कहते हैं # 'अंझो नानाव्यपदेशात्‌', “अहृश्शनिय- 
मात्‌' + अभिसन्ध्यादिष्वपि चैक! [ “्रदेशादिति चेन्नास्तर्मावात! इन सूत्रोंकी 


उपचित अवयव दोनों मिलकर अन्य शरीरका दृथणुकादिक्रमसे आरम्म करते हैं, अतः 
शरीरोंके परिमाणके भेदसे शरीरोंका भी मेद अवश्य मानना चाहिए, यह पूर्वपक्षका भाव है। 
के जीव बह्यका अंश है, क्योंकि 'य आत्मनि! श्रुतिमें जीव और अह्यका नानात्व व्यपदिष्ट है। 
इस विषय यदि शंका हो कि हह्म तो श्रंशवम्न्‌ नहीं है, ऐसो परिस्थितिमें जीव अद्यका अंश कैसे 
होगा तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि जैसे घयादिसे अवस्छिन्न आकाश महाकाशका अंश होता है, बेंसे 
ही प्रकृतमें भी हो सकता है अर्थात्‌ अवच्छिन्न चैतन्य श्रनवच्छिन्न चैतन्यका अंश है, ऐसा माना 
जा सकता है, वस्त॒तः नहीं है। यह सूत्रका एक हिस्सा है, परन्तु सूत्रका पूर्ण॑त्वरूप-अंशो 
नानाव्यपदेशादन्यथा चापि दाशकितवादिलमधीयत एके” इतना, इसका विस्तार अच्युत- 
ग्रन्थमालामुद्रित माषानुवाद्सह्िित शाडकरमाष्यके प्ृू० १५०८ मैं देखना चाहिए | 
“अदृशनियमात्‌” साइर्यमतमैं प्रधानमेँ रहनेवाजा अद्ृष्ट और न्यायम्तमें अदृष्टका हेतु 
आत्ममनःसंयोग हरएक आत्माके प्रति साधारण है, अतः 'यह इसका अद्ृष्ट है! इस प्रकार 
व्यवस्था न होनेके कारण मोगादिका साडकर्य उनके मतमें भी समान है, यह इस सूत्रका अर्थ है। 
+ साधारण मनके संयोग आदिसे होनेवाले संकल्प आदि भो अ्रहष/ नियमके सम्पादक 
नहीं हैं, श्रतः भोगका साछकर्य ज्योंकां त्यों है । 
ई प्रदेशभेदादिति चेन्नान्तर्मावात्‌--श्रत्माओंके विश दोनेपर भी शरीरावच्छितन श्रात्म- 


> म 


उपा्िगेद होनेपर मी सुखाधनुतन्धानका सायापादन] भाषालुबादवद्दित.. रेध३ 


सखू० ४३ ) इति , खजतद्॒तभाष्यरीतिमलुसृत्य एकस्सिजात्मन्युपाधिमेदेन 
व्यवस्थानुपगमे कणभ्ुगादिरीत्या55त्म भेदवादेजपि व्यवस्थाउनुपपत्ति- 
तौल्यमाहुः । 

बगाद कक चेत्रस्य बेदनोत्पादसमये अन्येषा- 
मप्यात्मनां कुंतो वेदना न जायते । सर्वात्मिना सर्वेगतत्वेन चेत्रशरीरान्त- 
मावाविशेषात ।॥ च 'यस्य शरीरे कणए्टकवेधादि, तस्‍्थेंतर वेदना, 
नाउन्येषाम इति व्यवस्था । सर्वात्मसन्रिधाबुत्पचयमान शरीर कस्यचिदेव, 
नाउन्येषाए/ इति नियन्तुमशक्यत्वात्‌ | हि 

न च 'यदच्शेत्पादितं यच्छरीरम , तत्तदीयम्‌' इति नियम! । अदृष्ट- 
न सशनर- नमन गति नमन नि “तन ततननिय ने 
और इनके माध्यक्री प्रणालीका अनुसरण करके एक आत्मामें उपाधिकी 
भिन्नतासे व्यवस्थाका अज्ञीकार न करनेपर कणाद आदिकों रीतिसे आत्माके 
भेदबादमें भी सुख आदिकी व्यवस्था नहीं हो सकती है। 

# जैसे कि चैत्रके पैरमें चुमे हुए कण्टकसे जब चैत्रकों दुःख उत्पन्न 
होता है, उप्त काल्में दूसरे जीवोंको -भी दुःख क्यों नहीं होता है ः क्योंकि 
सभी आत्माओंके व्यापक होनेसे चैत्रके शरीरमें मी उनका अन्तर्भाव -समान 
ही है। यदि शह्ढ हो कि जिसके शरीरमें कांठा चुमा हो, उसीके झरीरमें 
बेदना होती है? ऐसा नियम है! तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रत्येक 
आत्मके सप्मीप्यमें उत्पन्न हुआ शरीर किसी व्यक्तिविशेषका होता है, 
दूसगेंका नूहीं होता” इस प्रकार नियम नहीं कर सकते हैं 

यरि शह्ढा हो कि जिस अदृष्से जिसका शरीर उत्पन्न हुआ है, वह 
उसीका है? ऐसा. नियम है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि इस प्रकार 
अदृष्टका भी नियम नहीं कर सकते हैं, कारण «जब उसी प्रकारके अदृष्के 


प्रदेशसे अभिसन्धि ( संकल्प ) आदिकी व्यवस्था हो सकती है, तो यह भी युक्त नहीं है 
क्योंकि आत्मा विभुत्व होनेसे समीमेँ सबक सम्बन्ध होनेके कारण 'यह इसका शरीर है 
यह नियम नहीं हो सकता है, अतः उक्त दोष समान है, यह भाव है। 

& इस अन्यसे 'अदृष्टानियमात्‌” इत्यादि सूजोंका, ज्ञो कि पूर्वमें मूलमैं ही उपन्यक्षत हैं. उनका 
स्पष्टीकरण करते हैं, इससे यह निश्चित होमा कि उपाधिमेदके प्रिना आत्माओंकों नाना सान- 
कर भी सोगादिके साडकर्वका परिहार महीं कर सकते हैं । 


१६६ सिद्धान्तलेशसंग्रह [द्वितीय परिच्छेर 


स्थाउपि नियमासिद्धे! । यदा दि तदद्श्ोत्पादनाय केनविदात्मना 
संयुज्यते मन, संयुज्यत एवं तदाउन्येरपि | कथथं कारणसाधारण्ये क्वचिदेव 
तददृशमुत्पचत । नठु मनस्संयोगमात्रताधारण्येडपि 'अहमिद॑ फर्ले प्रापम- 
बान्‌! इति अमिसन्धिरचष्लोत्पादमकर्मानुकूलकृतिरिस्येवमादि व्यवस्थित- 
मिंति तत एवाउ्द्ष्टनियमो भविष्यतीति चेत्‌ न; अभिसन्ध्यादीनामपि 
साधारणमनस्संयोगादिनिष्पायतया व्यवस्थित्यसिद्धं। ।. नलु स्वकीयमन- 
स्संयोगो5मिसन्ध्यादिकारणमिति मनस्संयोग एवा5साधारणो भविष्यतीति, 
न; “नित्य सर्वात्मसंयुक्तं मनः कस्यचिदेव स्वर! इति नियन्तुमशक्यलात | 
न चाज्ष्टविशेषादात्मविशेषाणां मनसः स्वस्वामिभावसिद्धि! ) तस्याउप्य- 
इष्टस्य पूववदू व्यवस्थित्यसिद्ध: | 


उत्पादनके लिए किसी आत्माके साथ मनका सम्बन्ध होता, तब दूसरे आत्माओं- 
के साथ भी मनका सम्बन्ध है ही, [ क्योंकि आत्मा व्यापक है ]। इसलिए 
आत्ममनःसंयोगरूप असमवायिकारण और  समवायिकारणरूप जात्माके 
साधारण होनेसे किसी स्थलूविशेषमें वह उत्पन्न होता है, यह कैसे होगा। 
यदि शक्ल हो कि केवछ आत्ममनःसंयोग के साधारण होनेपर भौ “मैं इस फलको 
प्राप्त करूँ” इस प्रकार अमिसन्धि ( फलकी इच्छा ) और अदृष्टके उत्पादक 
कर्मोंके अनुकूल कृति आदि नियमित हैं, अतः उन्हींसे ही उक्त अदृष्का 
नियम होगा? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि अमिसतन्धि / फलेच्छा ) 
प्रभृति भी सर्वेसाधारण आत्ममनःसंयोगसे ही निष्पादित होते हैं, अतः 
अमिसन्धि आदि भी नियमित नहीं हो सकते हैं।यदि झड्डा हो कि स्वकीय 
मनःसंयोग ही अमिशप्तनन्धि आदिका कारण है, इसलिए मनःसंयोग ही असाधारण 
कारण है, सामान्य कारण नहीं हें, अतः अदृष्टनियम हो सकता है, तो यह 
भी युक्त नहीं है, नित्य और सभी आत्माओंके साथ सम्बद्ध मन किसी व्यक्ति- 
विशेषका होकर स्वकीय होता है, ऐसा मी निग्रम नहीं हो सकता है। यदि 
शड्ढा हो कि अदृष्टविशेषसे ही तत-तत्‌ आत्मा तत-तत््‌ मनोंके स्वामी हैं? 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि उस अदृष्ठकी पूर्वके समान व्यवस्था नहीं 
हो सकृता। 


उपाधिमेद होनेपर भी सुखायनुसन्धानका सांकर्याणदन ] भापालुवादसदित . श७ 


नन्‍्वात्मनां विश्ञुस्वेषपि तेषां अरदेशविशेषा एवं अन्धभाज इति 
आस्मान्तराणां चेत्रशरीरे तस्प्रदेशविशेषाभावात्‌ सुखदुःखा दिव्यवस्था 
भविष्यतीति, न; यस्तमिन्‌ प्रदेशे चेत्रः सुखायलुभूय तस्मात्‌ ग्रदशादप- 
क्रान्तस्तस्मिन्नेव मैत्रे समागते तस्यापि तत्र सुखदुःखादिदशनेन शरीरान्तरे 
आत्मान्तरप्रदेशविशेषस्या5प्यन्तर्मावात्‌ ! तस्मादात्मभेदेडपि व्यवस्था दुरुप- 
पादैव । कथ॑चित्तदुपपादने च श्रुत्यलुरोधान्नाघवार्चेकात्म्यमब्ञीकृत्व तत्रेब 
तदुपपादन कु युक्तमिति ॥ १३ ॥ 
5 न ऑन मना मसनन नम यान 

यदि शड्ढा हो कि आत्माओंके स्वतः व्यापक होनेपर भी उनके प्रदेशविशेष 
ही सुख, दुःख जादि बन्धके आश्रय हैं, अतः चेत्रशरीरमें अन्य आत्माओंके 
प्रदेशविशेषोंकी अवस्थिति न रहनेके कारण सुख, आदिकी व्यवस्था 
होगी? तो यह मी युक्त नहीं है, क्योंकि जिस # प्रदेशमें चैत्रने सुख, 
दुःख आदिका अनुमव किया हो, उस प्रदेशसे उसके हट जानेपर उसी 
प्रदेश आये हुए मैत्रके भी सुख, दुःख आदि देखें जाते हैं, अतः अन्य 
शरीरमें दूसरे आत्माके प्रदेश भी अन्तर्भूत हैं, इससे आत्मामेद पक्षमें भी 
व्यवस्थाका उपपादन अशक्य ही है । किसी प्रकारसे सुख, दुःख आदिके साझये- 
का परिहार किया जाय, तो भी श्रुतिके | अनुसार और छाघवसे एक आत्माका 
अज्ञीकार करके उसीमें खुखादिकी व्यवस्था करनी चाहिए ॥१३॥ | 


# पूर्वपज्षले यह नियम फलित होता है कि एक शरीरमें एक ही आचत्माका 
प्रदेश दै,ब्झान्य अत्माका नहीं, परन्ठ यह असह्त है, क्योंकि प्रदेशसे वही आत्माका प्रदेश 
लिया जायगा जो अहृष्यका आश्रय होगा, क्योंकि सुख, दुःख आदि अव्याप्यदृत्ति हैं, इस 
ऋवस्थामैँ जिस आसन श्रादि प्रदेशमें चेत्रका शरीर अवर्यित होकर चैत्रसुख॒का आश्रय 
होता है, उसी प्रदेशर्मे चैत्रशरीर्के हट जानेपर मैत्रका शरीर बैठ जाय तो वह सुखाभय 
देखा जाता है। इस अवस्थामें पीछे आये हुए मैत्रशरीरमें चेत्र और मैत्रके आत्मप्रदेशोका, 
जो कि अरदृष्यके आश्रय हैं, प्रवेश होनेते उसमें ( मैत्रशरीरमें ) चैत्र और मैत्र दोनोंके 
भोगका प्रसज्ञ होगा । यदि इसमें शडका द्वो कि पूर्वके शरीरके अपक्रान्त होनेपर उसके साथ 
साथ चत्रशरीरमें रहनेवाले आत्माके प्रदेशका भी अपसरण द्वोता है, तो यह भी युक्त नहीं 
है, क्योंकि प्रदेशवाले आत्माके स्थिर होनेके कारण, प्रदेशका चलना बन-ही नहीं सकता ! इसी 
प्रणालीके अनुसार इतर आत्माओंमें भी प्रदेशान्तर्मावि्रयुक्त साडकर्य तदबस्थ दी है, अतः 
आत्ममेदवादियोंका मत सर्वथा अश्रद्वेय तथा युक्ति और प्रमाणसे विधुर है, यह माव है । 

| 'तल्वमतिः 'एकमेवाद्ितीय नह्म/ इत्यादि भुतियोंके अनुसार आत्माका भेद भासता ही, 


मिल जी की नस ला... इक 
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जाके अदुत्वका निराकरए- रिचार १ आषालुवादसद्ित रे88 


एक्मरवात्मवादेडप भोयश्रेशे ; असज्यते । 
तथाउन्ये बहक्रे दोषा विद्वदूमि: संग्रदर्शिताः || ६७ ॥ 


इसी प्रकार आत्माके अणुख्ववादमम भौ इश्वरमें भोगकी प्रसक्ति होगी, इसी प्रकार 
] गर 
विद्वानोंने दूसरे अनेक दोष अ्रशुवादमें कहे हैं | ६७ ॥ ह 


सन्तु त्वृणव एवात्मान:, यदि बिश्रुत्वे व्यवस्था न सुबचा | मैवंध्‌ , 
आत्मवामणुल्े कदाचित्‌ सर्वाह्नीणसुखोदयस्य करशिरश्वरणाधिष्ठानस्य 
चाञ्नुपपत्तः । 
हम यदत्रार्षाचीनकन्पनम्‌-उत्कान्तिगत्यागतिश्रग्णान्यथाजुपपत्त्या अणु- 
हवेष आत्मा य॑ं वा एते सिनीतः पृ््यं) च पाप॑ च!/ आालाग्रशतमागस्य 
इत्यादिभ्रुतिषु साज्ादणुत्॑अवशेन च अणव एवं जीवाः | तेपामणुत्वेज्पि 
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यदि जीवोंकों विभु माननेपर व्यवस्था नहीं होती है, तो अणुपरिमाण 
डी मानो, इस प्रक/रकी यदि शक्ल हो, तो वह युक्त नहीं है, क्योंकि आत्माकों 
अशथु माननेपर किसी समय जो सम्पूर्ण झरीरमें सुखानुभव होता है, उप्तकी और 
कभी एक हों समयमें हाथ, मस्तक और चरणकी जो प्रेरणा होती है, उसकी 
अनुपपत्ति होगी | 

इस विषयमें कुछ अर्वाचीनोंने कल्पना की है कि आत्माकी उत्कान्ति ऋ 
गति और आगति आदिकी अनुपपत्ति न हो, इसलिए और “अणुर्दविष ०! 
( जिस आत्माकों पुष्य और पाप बाँधते हैं, वह आत्मा अणु है) 
बालाग्र०” (केशके अग्रभागका सौवां भाग जीव है ) इत्यादि अ्रुतियोंमें तो 
साक्षात्‌ जीवके अणुल्वका प्रतिपादन है, इसलिए जीव अणुपरिमाणवाले 
ही हैं । उनके अणुपरिमाण होनेपर भी दीपप्रमके + इश्टन्तसे 


नहीं है, किन्तु श्रात्माका ऐक्य ही बुद्धिपथर्मे उतरत है, और अनेक श्रात्माओंके अंगीकारकी 
अपेक्षा एक आत्मा माननेमें कितना लाघव और विरोधामाव है, यह वेदान्तरसिक जानते 
ही हैं, यह ताल है। 

# 'समृत्तान्तम! इत्यादि श्रूति श्रात्माका उक्तमण आदि दिखलाती है । 

नै जैसे दीपकी प्रभा अपने आश्रय दीपकों छोड़कर अन्य ग्रहोदरादि प्रदेशमें व्याप्त 
होती है, वैसे ही शञान, सुख आदि अपने श्राभय अर आत्माको छोड़कर शरीर आदियें 
व्याप्त हो सकते हैं, यह भाव है । क्र 


ज्ञानसुखादीनां प्रदीपप्रभान्यायेन आश्रयातिरिक्तप्रदेशविशेषव्यापियुणतया 
न॒सर्वाज्जीससुखालुपलब्धिः । 'द्रोण इहस्पतेर्मागम! इत्यादिस्ट्त्यजुरोधेन 
जीवानामंशसच्ात्‌ | करशिरअरणाथनुगतेषु सुखदुःखादियोगपद्य कायव्यूह- 
गतेषु योगिनां भोगवेचित्य चेति न काचिदरुपपत्तिः। एवं च जीवाना- 
मणुत्वेनाउसड्रात्‌ सुखदुःखा द्व्यवस्था विभोरीश्वराद भेदश्रेति । 

अत्रोक्तमद्रेतदीपिकायाम--एवमपि कर्थ व्यवस्थासिद्धिः | चेत्रस्य 
शपादे बेदना, शिरसि सुखम' इति_ स्वांशभेदगतसुखदुःखानुसन्धानवद्‌ 
खुख, दुःख आदि आश्रयसे अतिरिक्त प्रदेशविशेषमें व्यापी गुण हैं, अतः 
सर्वाज्लीण सुख, दुःखोंकी अनुपलव्धि भी नहीं है। और 'द्रोणं बृहर्प०' 
( द्वोणाचार्य देवाचाये बृहस्पतिका अंश है) इस स्टृतिके आधारपर जीव 
सांश भी सिद्ध होते हैं, अतः हाथ, सिर, पैर आदिसें जीवांशोंके 
अनुगत होनेसे ही खुख, दुःख आदिका यौगपद्य और अनेक शरीरके समूहमिं 
जीवांशोंके जानेसे योगी लछोगोंके मोगका वैचित्य होता है, इसलिए जीकायुवादमें 
कोई अनुपपत्ति नहीं है। इस प्रकार जीवोंके अणु होनेपर भी एक शरीरमें 
सभी जीबोंका प्रवेश न होनेके कारण सुख, दुःख आदिको व्यवस्था और 
विस इैजवरसे भेद भी हो सकता है, [ जीवको विश माननेसे दोनोंके रुक्षणमें 
भेद न होनेके कारण ईइवरसे जीवका भेद सिद्ध नहीं होगा। जीबकों अणु 
माननेसे तो उन दोनोमें अत्यन्त वैलक्षण्य होनेके करण भेद स्पष्टरूपसे सिद्ध 
होता है, यह माव है ]। 

इस प्रकारकी अर्वाचीनोंकी ऋल्पनाका अद्वैतदीपिका नामक अन्थमें परिहार 
किया गये है कि # जीवमें अशुत्व और सांशत्वके माननेपर भी व्यवस्था 
किस प्रकार हो सकती है? क्योंकि चैत्रके 'पेरमें वेदना है, सिरमें सुख है! 
इस प्रकार जीवके मिन्न अंशोंमें रहनेवाले सुख, दुःखोंका जैसे अनुभव होता 

& अपने अंशमें रहनेवाले सुख्व आदिका जीव अचुभव करता है ओर अन्यनीवगव 
सुखादिका अनुभव नहीं करता, इस प्रकार स्वीकार करते हुए पूर्वपक्तीकों कइना होगा 
कि भेद अननुसन्धानका प्रयोजक है ओर अ्रमभेद अनुसस्धानका प्रयोजक - है, इसमें यह विकल्प 
हो सकता है--जो अननुसन्धानका प्रयोजक भेद है, वह भेंदमान्र है अथवा शुद्ध भेद है?! 
प्रथम पक्तमें अपने अंशबृति सुख आदिका भी चैत्र अनुमव नहीं कर सकेगा, क्योंकि 


अननुसन्धानमें हेतु वहाँ मेंद है, यदि मेदके विद्यमान होनेपर भौ वह सुखादिका अनुसन्धान 
करता है, यह स्वीकार करोगे तो यह भी मानना पड़ेगा कि चैत्रगत सुखादिका अनुसन्धान मैंत्र भी 
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मैत्रगतसुखदुःखालुसन्धानस्थापि दुर्वारत्वात्‌ । अविशषो हि चेत्रजीवात्तदंशयो: 


मैत्रस्य च भेंदः | कायव्यूहस्थले बियुज्याउ्न्यत्र असरखसमर्थानामंशानां 
जीवाद भेदावश्य॑भावाद्‌ अंशॉशिनोस्व्वया भेदाभेदास्युपगरमाच्च ! न च 
शुद्धभेदोज्ननुसन्धानप्रयोजक इति वाच्यम्‌ , शुद्ध हि. भेदस्यांब्शांशि- 
भावासहचरितत्व॑ वा अभेदासहचरितत्वं वा स्थात्‌ ! नाऊध्या।, अंशो 
होष परमस्य', 'ममैवांशो जीवलोके', 'अंशो नानाव्यपरदेशात्‌ ' इति श्रुति- 
स्मृतिसत्रेजीवस्प त्ह्मांशस्वप्रतिपादनेन अह्मजीवयोभोंगसाइयत्रसज्ञत्‌ । 

ननु जीवांशानां जीव॑ प्रतीव जीवस्य ब्रह्म प्रति नांशलमू, किन्तु 


है, वैसे ही मैत्रमें रहनेवाले सुख, दुःखोंके अनुभवका भी कैसे परिहार 
कर सकते हैं, क्योंकि जैसे चैत्रके जीवसे उसके अंशोंका भेद है, वेसे ही 
चैत्रजीवसे मैत्रका भी भेद है। योगीके कायव्यूह स्थलूमें अशीसे विभक्त होकर 
अन्य स्थलूमें प्रसक्त होनेवाले अंशोंका जीवसे भेद अवश्य होगा, और तुम 
अश और अंशीका भेदामेद स्वीकार करते हो । यदि श्डा हो कि शुद्ध 
भेद ही अननुसन्धानका प्रयोजक है, तो यह भी युक्त वहीं है, क्योंकि 
झुद्धमेदका अर्थ कया अंशाशि-वका असाहचर्य है, अथवा अभेदका 
असाहचर्य है ! इसमें प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि # 'अंशो छ्ेष १रमस्य', 
क्रमैवांशों जीवलोकेः, 'अंशो नानाव्यपदेशात' इस प्रकारकी श्रुति, स्थ्रृति और 
सत्रोंसे जीवमें ब्रह्मांशखका प्रतिपादन होनेसे जीव और अझमें भोगसाझर्य 
प्रसक्त होगा । है 

+ यदि शज्जा हो कि जीवके श्रति जीवांश जैसे मुख्य अंश है, वैसे ब्ह्मके 


करता है, इसी बातको चैत्रस्थ' इत्यादि मूलसे बतलाते हैं। द्वितीय पक्का 'न चा शव्यादि 
अन्यसे आशक्लापूवक परिहार स्वयं अन्थकार करेंगे । 

# जीव परमात्माका अ्रंश है, लोकमैं जीवरूप मेरा ( इंश्वरका ) ही अंश है, और जीव 

० कप तु 

परमात्माका अंश है, क्योंकि नानाव्यपदेश है, क्रमशः भ्रूति, स्छृति और सूजका यह अर्थ है। 
इसलिए अननुसन्धानका प्रयोजक शुद्धमेद अर्थात्‌ अंशांशिभावसे रहित भेद माना जाय, तो 
प्रकृतमैँ जीव और ईश्वरका अंशांशिभावसे असहकृत भेद न होनेसे अननुसत्थान नहीं होगा, 
किन्तु परस्परके भोगोका श्रन्योन्यको अनुसन्धान होगा, यह भाव है 

हू प्रक्रतमें शक्ल करनेवालेका भाव यह है कि अननुसस्वानमें शुद्धभेद ध्योजक है, इसमें 


शुद्धश्व केवल अंशाशिभाबासइक्रतस्व॒ नहीं है, किन्तु मुख्यांशांशिभावासइकृतत्व है, 


है २ कक 


जीक्के अदुलका विराकरण-विचार ) आषासुवादसहित.* ०१ 


“वन्द्रभिम्बस्य सुरुबिम्पः शर्तांश/ इतिवत्‌ 'सदशत्वे सति ततो न्‍्यूनत्व- 

मात्रए/ औपचारिकांशलमिति चेत्‌, कि तदतिरेकेश मुख्यमंशरत्वं 
जीदुंशानां जीव प्रति, यदत्राननुसन्धानप्रयोजकेशरीरे निवेश्यते ! न 

तावत्‌ पर्ट प्रति तन्तूनामिवा55रस्मरूखम्‌, जीवस्पाज्नादितात्‌ । ना5पि 
महाकाश प्रति घटाकाशादीनामिव प्रदेशलध्र्‌ , टड्॒च्छिन्रपाषाणशकला: 

दीनामिव खण्डत्व॑ वा, अधुत्वेन निष्पदेशलादच्छेचलाब । भिन्‍्ना- 

3 ५ 3: >प-ननन++--+-+--न-नन- 

प्रति जीव मुख्य अंश नहीं है, किन्तु चन्द्रविम्कका गुरुबिग्ब शर्तांश हे 

यहांपर जैसे गुरुविम्बें चन्द्रविम्कक्का औपचारिक अंशल्व प्रतीत होता है, 

चैसे ही प्रकृतमें जीव ईशवरके सदश तथा उससे न्यून है, अतः जीवमें औप- 
चारिक अंशत्व भासित होता है; तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि इसमें यह 
प्रइन होता है कि जीवके प्रति जीवांशोमें मुख्यांशत्र, जो कि औपचारिकांशल्वसे 
मिन्न है #, क्या है, जिसका कि अननुसस्थानके प्रयोजकीमूत शरीरमें 

( नियमस्वरूपमें ) विशेषणरूपसे निवेश करते हो ! यदि कहो कि जैसे 
पटके प्रति तम्तु आरम्मक हैं, जतएव वे पटके मुख्य अंश कहे जाते 
हैं, वैसे ही प्रकृतमें आरम्मकल्वरूप मुख्य अंशल है, “तो यह युक्त नहीं 

है, क्योंकि जीव अनादि है, [ अर्थात्‌ जीवांशोंमें जीवके प्रति मुख्य अंशलब 

है, ऐसा पूर्वमें जो तुमने कहा है, यह नहीं हो सकता है, क्योंकि जीव 
: अनादि है, इसलिए वे जीवांश जीवके आरमभक नहीं हो सकते हैं, अतः 

उनमें आरम्मुकवरूप मुख्य अंशल नहीं हो सकता है, यह भाव है।] यदि 
कहो कि महाकाशके प्रति घटाकाश आदियमें जैसे प्रदेशलरूप अंशत्व है, 

वैसे ही प्रकृतमें प्रदेशत्वरूप अथवा टक्से तोड़ हुए पत्थरके ढुकुड़ेंके 
समान खण्डत्वरूप मुख्यांशत्व है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जीव 

अणु है, अतः उसका प्रदेश नहीं है और इसीसे उसका हुकड़ा भी नहीं 

चौव और ईरवरका अंशांशिमाव मुख्य नहीं है, किन्तु गोण है, इसलिए उनका शुद्ध भेद इोनेसे 
परस्पर अनुसंघानका साह््य नहीं है और जीव तथा उसके अंशॉमे मुख्यांशांशिमाकत्वके 
होनेसे उनका शुद्ध भेद नहीं है, अतः अनुधन्धानकी उपपत्ति भी हो सकती है, यह भाव ह्दै। 

# अथात्‌ आरम्मकावयवत्व, प्रदेशत्व, खण्डस्व अथवा मिन्नाभिन्‍्नस्वरूप मुख्यांशत्व है! 
यह प्रश्नका आशय है, इनमें प्रत्येक पक्षका मूलकारने ही क्रमशः खर्डन किया ह्ै। 


पलक 4 02 ४2, 


$ 0. शिकन्परादासग्रह ( दिताब परिच्छुद 


मिस्नद्रव्यत्वमंशल्वसभिमतमिति चेद्‌ , न; तथा स॒ठि जीवेश्वस्योजीवानां 
च भोगसाहू यंत्रसज्ञात्‌ । स्वतो भिन्‍नानां तेषां चेतनलादिना अमेदस्यापि 
लयाश्लीकारातू, समृहसमूहिनोभेदामेदवादिनस्तव मते एकसमूहान्त- 
गंतजीवानां परस्पस्मप्यमेदसस्वाच्च स्वाभिन्‍्नसमूद्ा मिन्नेन स्वस्थाउप्य- 
मेदस्थदुर्वारखातू। यदि संयोगादीनां जातेश्ाउ्नेकाशितत्व॑ स्थात्‌, 


तदा शुखगुण्यादेरभेदाद्‌ घटामिन्नसंयोगामिन्नपटादेरपि घटामेदः प्रसज्ये- 
पय स मअ2232: 8-4 :222220 अप: 284 कप आए 28:48 


हो सकता है, जिससे कि प्रदेश और खण्डल्वरूप जीवके अंशोमे 
सुख्यांशत्व हो । यदि कहो कि मिन्नाभिन्नक्व्यचरूप अंश प्रकृतमें 
अभिमत है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा होनेपर जीव 
और इईड़रका और जीवोंका परस्पर भोगसाइये प्रसक्त होगा, क्योंकि जीव 
और ईइवर तथा अनेक जीव स्वरूपतः परस्पर मिन्न # हैं, तथापि वे चेतनत्व 
आदि धर्मोंसे अभिन्न हैं, ऐसा तुम मानते हो । और दूसरी बात यह है कि तुम 
समूह और समूहीका भेदामेद मानते हो, इसलिए तुम्हारे मतमें एक समूहमें 
विद्यमान सम्पूर्ण जीवोंका | परस्पर अमेद भी है, कारण अपनेसे अमिन्न 
संमूहके साथ अमेद्‌ होनेसे अपना भी दूसरेके साथ अभेद है, इसका निवारण 
नहीं कर सकते हैं, क्योंकि गुण और गुणीका अमेद मानकर थदि संयोग, 
विभाग आदि अनेकाश्रित माने जायें, तथा जाति और व्यक्तिका अमेद मानकर 
यदि जे।तिको अनेकाश्रित माना जाय, तो गुण और गुणीका .अमेद होनेसे घटामिन्न 
संयोगसे अभिन्न पटमें भी घटमेद प्रसक्त होगा, ऐसा कहते हुए तुमने 'तदमिन्ना- 


जॉकके अुलंका विशकररा-वितार] भाषालुवादसहित ४०३ 


तेत्थादि बदता लया तद॑भिन्‍्नामिन्नस्थ तदमेदनियमास्युपगमात्‌ । 

न॒च॒ जीवान्तरसाधारण॑चेतनत्वादिधमेंकरूप्येकसमूहान्तगंतत्वादि- 
प्रयुक्ताभेदविलक्षणमुअभेदान्तरमंशांशि नोररिति मेदेज्प्पलुसन्धानप्रयोजकर्म , 
यदत्रानतिग्रसज्ञाय विवक्त्येत | तथा सत्ति तस्येष विशिष्य नि्वेक्तव्यत्वा- 


मिन्नस्य # तदमिल्त्वस' यह नियम माना है । 

+ और अंश और अज्ीका मेद रहनेपर भी अनुसन्धानका प्रयोजक-अन्य 
जीबोंमें रहनेवाले चेतनत्व आदि धम्मोसे होनेवाले तथा एक समूहास्तर्गतत्वरूपसे 
होनेवाले अभेदसे विलक्षण-- अन्य अमेद भी उनका नहीं है. जिसकी हि अति- 
प्रसज्ञके वारणके लिए विवक्षा की जाय, क्योंकि अज् और अंशीका विलक्षण भेद 
माननेपर उसका: भी विशेषरूपसे निवेचन करना पड़ेगा। यदि कहो कि 
अंश और अशीके अमेदमें धर्मोंसे होनेवाडी एकरूपता आदि- अभेद्प्रयोजक 
नहीं है, यद्दी विशेष है, तो यह भी युक्त नहों है, क्योंकि जीव और उसके 
अंशोंमें चेतनत्वादि धर्मोसे एकरूपता और एकशरीरावच्छेद्में एवम्‌ कार्य- 
समूहके मेलनमें उनका समूह | होनेसे जीव और उसके अंशोंके अमेदमें 


* आननूसन्धानमें प्रयोजकीभूत जो मिन्नामिन्न द्रब्यव्वासहकृत भेद है, वह जीव और 
इंस्वरमें भी है, अतः जीव और ईश्वरके भोगका सांकर्य प्रतक्त होगा, क्योंकि घट और पढका 
परस्पर घटत्वादि विशेष धर्मोसे भेद द्ोनेपर भी द्रव्यत्वरूप व्यापक घर्मने जैसे अमेद है, वैसे 
ही जीवल्न और ईस्वस्वरूप घर्मोठे उनका परस्पर भेद होनेपर मी सच्त्य, द्रव्यत्य, चेत- 
नत्व आदि घममेसि उनका अभेद है, यह भाव है! 

+ तात्पर्य यह है कि समूह और समूहीका स्वरूपतः भेद और व्यापक घ्मोसे श्रमेद 
तुम मानते हो, इस अवस्थामें उत्सवर्म एकत्र मिलित मनुष्योंका परस्पर मेदामेद होनेके कारण 
मिन्‍नामिन्नद्रव्यवासइक्रत शुद्धमेदके न रहनेसे उस उत्सवर्में सम्मिलित यावत्‌ व्यक्तियोंके 
भोगका सड्डय॑ पसक्त होगा, क्‍योंकि एक समूही देवदत्तसे अ्रमिन्‍्न समूहका यजद्तके साथ 
अभेद झोनेसे देवद्का यहदचके साथ श्रमेद निरत्त नहीं हो सकता है, श्रर्थात्‌ समूइको लेकर 
देवदतका यशदत्के साथ श्रवश्य अमेद है, इसलिए, भोगसाडकर्यका प्रसद्ध है ही ! 


* तदभिम्नामिन्तस्थ तदमिन्नत्वनियम: इस नियमको नैवायिक- लोगेंने मामा है, 
अपनेसे अ्रमिन्‍न पदार्थते जो अमिन्‍न पदार्थ है, वह आपसे भी श्रभिन्‍्न होता है, यह डक्त 
नियमका अर्थ है, जैसे गुण और गुणीका जो अमेद मानते हैं, उनके मत उक्त नियमके 
आधारपर नैयायिंकीने दोष दिया है कि घटसे अमिन्‍न संयोग है और उससे अ्रमिन्न पट है, 
अत; घट और पटका मी अमेद प्रसक्त हो सकता है, यह भाव है । 

 अहतमे शह्ाका यह कारण है कि जोब और ईश्वर तथा जीवांशोंका एवं समूहामिन्न 
जौकेंका जो चेतनल्वादि धर्मप्रयुक्त अभेद है, उससे विलक्षण ही जीव और उसके अंशौका अभेद्‌ 
है, इसलिए जीव और उसके अंशोंका भेद होनेपर भी परस्पर अनुत्न्धान होता है, जीव और 
ईश्वरका चेतनलादि धर्मोसे अभेद होनेपर भी उक्त विलक्षण श्रम्रेदके न रहनेते परसर 
अनुसन्वानको प्रसक्ति. नहीं है, अतः मिन्नामिलद्रव्यलासहकृत भेद शुद्धमेद है, और वह 
अननुसन्धानक प्रयोजक है, इसमें जो अमेद प्रविष्ट है, वह जीव और उसके अ्रंशोंका 
अनुधन्धानप्रयोजक विलक्षण अमेद है, इसलिए, उक्त मिन्नामिन्नद्रव्यत्वासहकृत मेदरूप 
शुद्धमेदम दोष नहीं है, यह भाव है। 

; जैसे जीव ओर उसके अंशोकी चेतमत्वादिसे एकरूपता है, वैछे जीव और उसके अ्वयवोका 
एक शरीरमें अनुप्रवेश काम उठ शरीसवच्छेद्देन समूह भी है, बैते योगीके जीबके अवयर्वोका 
कायव्यूइसे कहल्ानेवाले अनेक शरीरोंमें प्रवेश होनेसे कदाचित्‌ उन शरीरी जीवोंका मेल दे 


| सिद्धान्तलेशसंग्रद [द्वितीय परिच्चेद 


_3०४ िफियि७)।!छणअनतशपययययनानना 
पे; ।. धर्मेकरुप्याधप्रयूक्तत्वमंशाशिनोरमेंदे विशेष इति चेत्‌, नह 
जीवतर्द्शपोश्रेतनलादिधमेंकरूप्पसचे न .एकशरीरावच्छेदे _ कायव्यूहमेलने 
थे समूहस्वेन च॑ तयोरमेदे धमें करूप्यादिप्रयुक्तत्वस्यापि. सद्भावाद्‌ । 
घर्मेंकरूप्पादिप्रयुक्तामेदान्तरसच्वे5पि जीवतर्दशयोरंशां शिभावत्रयो जका- 
भेदो न तत्मयुक्त इति चेदूं, न; तयोरमेददयाभाबात्‌ल्वन्मतेडधिकर- 
गैक्ये सति भेदस्थाउमेदस्य वा प्रतियोगिभेदेन तदाकारमेदेन वा अनेकत्वा- 
नम्युपगमात्‌ । तस्मादापक्षे सुस्थोडतिप्रसहटः | 
एवेनै द्वितीयपक्षोउपि निरस्तः | अमेदासहचरितमेदर्य अनदुसन्धान- 
प्योजकल्ये उक्तरीत्या खन्‍्मते जीवब्नह्मणोजीवानां चा्मेदस्यापि सख्वेनाति- 
प्रसड्डस्य दुर्घारत्वात्‌ । 
नलु 'अमेदप्रत्यक्षमतुसन्धाने प्रयोजकप्‌' इति तदभावेब्नलुसन्धानम्‌ । 
२. ०--+>-++ल-कतलत- सतना नर जिन लत 7 ता 
धक्यरूप आदि प्रयोजक हैं । यदि शक्ल हो कि जीव और उसके अंशोमे 
धर्मेक्यरूप्यसे होनेवाल कोई दूसरा अमेद भले ही रहे, परन्तु जीव और 
उसके अंशोमें रहनेवाला अंशांशिभावप्रयोजक अमेद धर्मैक्यरूप्प आदिसे 
नहीं होता है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि अंश और अंशीमं दो अमेद 
रह ही नहीं सकते हैं, तुम्हारे मतमें भी अधिकरणकी एकता होनेपर भेद 
और अमेद प्रतियोगीके भेदसे या प्रतियोगीके आकारके भेद अनेक नहीं 
माने जाते हैं | इससे प्रथम पक्षमें ( भेदके अंशांशिभावासहचरितत्वकूप शुद्धत्व 
पक्षम ) अतिप्रसक्ष विद्यमान ही है ! 
इसीसे द्वितीय पक्ष भी निरस्त हुआ हो समझना चाहिए, वर्योकि अनमेदसे 
असहकृत भेद अननुसन्धानका प्रयोजक माना जाब, तो उक्त रीतिसे चेतनत्वादि 
धर्मैक्यरूप्य आदि पड़िक्तसे कही गयी रीतिसे ) तुम्दारे मतमें भी जीव और त्रह्म 
और जीबोंका भी परस्पर अमेद होनेंके कारण अतिशरन्ञ लुर्वार दी हैं । 


यदि शह्ढा हो कि अनेदप्रत्यक्ष जनुसन्तानमें प्रयोजक दें! इसलिए 


अभेद्प्रत्यक्षेक न होनेपर अननुसन्धान होगा । अंजशीका अपना अमेद और 


जीपके अशुत्वका निराकरण-किचारं ) भाषानुवादसदित हे 
न पल  ल्ट टन 


स्वस्थ स्वाभेदः स्वांशामेदआ प्रत्येक्ष इंति तद्द्रप्डुदुखायजुसन्धानम्‌ , 
जीवान्तरेणाउमेद्सच्वेजप तस्त्राउप्रत्यक्षतान तदूदुःखाद्यतु सन्धानम्‌ । जाति- 
स्मरस्‍्य. आगुभवीयात्मनाउपि अमेदस्य अत्यक्षसवात्‌ वद्बृत्तान्तानु- 
सन्धानम्‌ , अन्येषा_ तदभावादू नेत्यादि सब सद्डच्छते इति चेत्‌ ,“तक्ंका- 
त्म्यवादे5पि सर्वात्मतावरकाब्ञानावरणाबत्रस्थ न मैत्रात्मायमेदपअत्यक्षमिति 
तत एवं सर्वव्यवस्थोपपत्तेव्य थः श्रुतिविरुद्ध आत्मभेदाभ्युपभमः | 

न चेत्थमपि अपश्वव्ववादिनस्तव व्यवस्थानिर्वाहः, सर्वेज्षस्थेश्वर्स्थ 
बस्तुसज्ीवान्तराभेदप्रत्यक्ावश्यं॑भाविन- जीवेषु दुःखबत्सु 'अहं दुःखी' इत्यचु- 


प्याज व रू झस् ननननिनना “गाय टिका 
अपने अंशोंका अमेद प्रलक्ष है, इसलए अमेददर्शीको दुःख आदिका 


अनुसन्धान होता है और जीवान्तरके साथ अमेद दोनेपर भी उसका प्रत्यक्ष नहीं 
है, अतः उसे अन्यका दुःख अनुमूत नहीं होता हैं, पूर्वी जातिका स्मरण 
करनेवाले वामदेव अ्रभ्ृतिकों प्राम्भवीय आत्माके साथ अमेदका प्रत्यक्ष है, 
इसलिए उनको पूर्वदृत्तान्वका अनुसन्धान होता है, दूसरोंको उसका प्रत्यक्ष न 
होनेसे अनुसन्धान नहीं होता है, इत्यादि सभी व्यवस्थाकी उपपत्ति हो सकती है, 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि इस अवस्थामें एकस्मबादमें मी सर्वात्मताके 
आवरक अज्ञानका आवरण होनेसे चेत्रको मेत्रात्मके साथ अमेदका अत्यक्ष 
नहीं है, इसलिए उसीसे # सब व्यवस्थाकी यदि व्पणत्ति हो सकती है, तो 
श्रुतिविरुद्ध आत्माके जेदकी कहना व्यभ दी हे । 

और म इस प्रकारदी ऋल्मनासे अर्थात्‌ अमेदप्रस्यक्ष अनुसन्धानमें प्रयो- 
जक है, इस कल्यनासे भी प्रयश्चको ताखिऋ माननेबाले तुम्हारे मतमें व्यवस्था- 
का निर्वाह नहीं हो सकता है, क्योंकि बज ईइवरको वस्तुसत्‌ अन्य जीबोंके 
_अमेदका प्रलक्ष अब दोलेते बीवेकि हाय 5 या प्रत्यक्ष अवश्य होनेसे जीवेके ठुःखसे मैं दुःखी है! इस प्रकार 


सुख आदिके अनुधन्बानओी उप 


होनेपर योगी ज्ञीवके अंशियेंके साथ समूह भी है, इसलिए, घम्मकरूप्यप्रयुक्त अमेद होनेते 
तद्प्रयुक्तत्वका असम्मत्र है, यह माव ह्ै। ् 


दम मर 


शैको परलरमें अ्भेदप्रत्नक्ष नहीं होनेसे हो व्यवस्थितिरूपसे 
हो सकती है, इमीसे यदद अथ हैं। 

| अम्ेदप्रत्मयको अनुसखानका प्रवोजक मानकर क्रय मतर्मे. आत्ममेदकल्पनाओँ 
गैख और श्रुतिका विरोध कहा गया । अत इस अन्यसे आत्मासे अभेदअत्यक्षको अशुसन्धान- 
प्रयोजक मप्न भी नहीं सकते हैं, यह कहते दें। 

| यदि ईश्वर अन्य जीवसे अन्य डीव॒का पररमाथिक अभेदकों जानता नहीं है, यह मान 
लिया जाय, तो ईश्वर सर्वज्ञ नहीं हो सकेग!, यद भाव है। 


#& अर्थात्‌ चेत्र, गैच आदि सभी 
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४०६ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिथ्छोद 


भवापत्तेः / अस्मन्मते त्वीश्वरः स्वामिन्रे जीवे . संसारं अतिबिम्बामुखे 

मालिन्यमित्र पश्यक्नपि मिथ्यात्वनिश्रयात्र शोचतीति नेष प्रसद्धः | 
स्यादेतत्--मा भूदंशभेदः करशिरथरणादीनां कायव्यूहस्प चा5धिष्ठा- 

नम््‌, आत्मदीपस्थाज्नपायिनी ज्ञानप्रभाउस्ति व्यापिनीति सैव सर्वाधिहान 


ईइवरको भी दुःखित्वका अनुभव प्रधक्त होगा। हम वेदान्तियोंके मतमें तो 
ब्रह्मामिन्न जीवमें--प्रतिबिम्बभूत मुखमें दर्पणकी मलिनता देखनेपर भी उसे 
जैसे मिथ्या मानते हैं, वेसे ही - संसारको देखता हुआ भो ईश्वर उसे मिथ्या 
मानता है, जतः उसके विषयमें कुछ नहीं सोचता है, अतः उक्त दोष नहीं# है। 

अब इस प्रकार जीवाणुवादियोंकी झड्ा है हक्लि जीवके अंशविशेष--हाथ, 
सिर, पेर आदि और कायब्यूहका-अधिष्ठान (प्रेरक ) मे ही न 
हो, परन्तु आत्मरूप दीपककी अविनाशिनी ज्ञानात्मक व्यापक प्रमा है,+ 


& कुछ लोगोंने कह्य है कि जीवोंके सांश होनेसे हाथ, सिर, पैर आदिम जीवांशोंके 
अनुगत होनेपर सुख, दुःख आदिका यौगयद्य हो सकता है, ओर कायध्यूहमें योगेके जीवावयवोंके 
जानेपर योगियोंको भी युगपत्‌ सुख, दुःख आदिके मोमका वैचित्य हो सकता है, श्रतः कोई 
अनुपपत्ति नहीं है, तो यह भी युक्त नहीं है, जीवके प्रति उसके अशोे सुख्य अंशत्व नहीं 
है, इसका निराकरण दो चुका है, ओर जीवार॒व/दर्म जीवसह॒श द्वोकर जीक्से न्यूनपरिमाणत्वरूप 
ओऔपसचारिक अंशल्वका भी बाघ है, क्योंकि जीवका ऋख़ुपरिमाण होनेसे उससे व्यूनपरिमाण ही 
नहीं हो सकता है, ओर सह शत्व होकर न्यूनपरिशामत्वकूूप जो ओपचारिक अंशत्व है, वह वो 

+ चन्द्रत्रिम्य और गुरुविम्बके समान जीवांशोंके अत्यन्त मेदका प्रयोजक है, अतः जीवको अपने 
अंशगत दुःलादिके प्रति अनुसन्धातृत्व भो नहीं हो सझ्ता है, वेसे ही योगीके जोवांश 
कायव्यूइके अषिष्ठाता हैं, तथापि उनसे अत्यन्त मिन्‍म य्रोगीका जीव कायब्यूइका अधिष्ठाता 
नहीं हो सकता है। इसी प्रकार शरीराबिष्ता जीव और अत्रयत्रेके ऋषिषठाता अंश अत्यन्त 
मिन्‍न भिन्न हैं । अतः एक ही शरीरमें अनेक भोक्ताओंको प्रसक्ति होगी ओर जीवको सांश 
माननेमेँ कोई प्रमाण मी नहीं है, 'द्रोणं वृहस्मतैर्भागम! इत्यादि वाक्य--उक्त प्रकारसे 
अंशपरक न द्वोनेसे बृहस्पति आदि अपने योग-प्रभावसे प्ृथ्वोका भार अ्द्ृण करना आदि 
देवताओंके कार्यके लिए अन्य शरीरका परिग्रहण करते हैं--यही शोध कराता है। इससे यह 
भी खण्डित हुआ समझना चाहिए कि राम, कृष्ण आदि विष्युके अंश हैं । 

+ै' जीव स्वयं अझु मले ही हो, परन्तु उसकी नित्य ओर व्यापक ज्ञामात्मक प्रमा है, इससे 
उसके एकदेशमें रहनेपर भी अपनेमें रहनेवाले ज्ञानके प्रभावले द्वाथ आदि शरीरके सम्पूर्ण 
अवयवों और कायव्यूइमें बह अजिष्ठित होता है, अतः निरंश जीवक़े अधिडाठृत्व आदिकी 
“अनुपपत्ति नहीं है, यह शझ्ढका ताप है। 


हर पी 


पर ऐश ०, 0 00 0) 0 | फेज 


ह : भविष्यतीति चेदू , चेद्‌ , न; ज्ञानवद्‌ ऑत्मघर्मस्थ सुखदुःखभोगस्य श्ञान- 


साश्रित्य उत्पक््यसम्भवेन करचरणाद्रवयवर्मेदेनाध्वयविनः, कायव्यूहवतः 
कायमेंदेन च भोगवेचित्याभावग्रसज्ञात्‌। 'सुखदुःखमोगादि ब्लानधर्म 
एव, नात्मघर्म:' इत्यभ्युपगमे तद्वेविच्येण आत्मग्र॒गस्थ ह्ानस्थ भेद- 
सिद्धावप्यात्मनो भेदासिद्धया भोगबेचित्र्यादिना5ः्त्मामेदप्रतिक्षेपायोगात्‌। 
भोगादयाश्र यस्या5तत्मनाउणुत्वेन प्रतिशरीरं विच्छिन्नतया तद्व्यापित्ववाद हब 


अतः वही प्रथा हाथ आदिकी प्रेरक होगी, तो यह भी युक्त नहीं है, 
क्योंकि  ज्ञाकेक समान आत्मामें रहनेवाले सुख-दुःखात्मक भोगकी ज्ञानक्रो 
आश्रय करके -ज्ञानमें--उत्पत्ति नहीं हो सकती है, अतः हाथ, पैर आदि 
अवयबोंके भेदसे अवयवी जीवको और अनेक शरीरवाले योगीको, शरीरोंके 
भेदसे, विचित्र भोग नहीं हो सकते है। सुख-दुःखात्मक भोग आदि ज्ञानके 
ही धर्म हैं, आत्माके धर्म नहीं हैं, यद्दि ऐसा मानो, तो उक्त भोगके वैचिच्यसे 
आत्माके गुणमूत ज्ञानका मेद सिद्ध होनेपर भी आत्माका भेद सिद्ध नहीं हो 
सकता है, इससे भोगके वैचित््यसे आत्माके अमेदका अपाकरण नहीं कर 
सकते हैं। और 'भोग आदिक्रा आश्रय आत्मा अणु होनेसे प्रत्येक शरीरमें 
विच्छिन्न-मिन्न है, अतः जीवके व्यापक्र वादके समान और जीव एवं ईशके 


# समाधानकर्तोका माव यह है--पूर्व॑प्षीके मतसे ज्ञान हो व्यापक ठहरा, यदि व्यापक . 
ज्ञानमैं सुद्धादिको उत्पत्ति मानी जाय, तो शरीरके प्रत्येक अवयव और कायब्यूहमें युगपत्‌ 
सुखादिका श्रनुभव हो सकता है, परन्ठ पूर्वपत्षी सुखादिकों श्ञानधर्म नहीं मानता, किन्दु अणु 
आत्माका ही छरुमे मानता है, इसलिए ज्ञानके व्यापक झोनेपर भी द्वाथ आदि अवयर्वों और 
कायव्यूइमैं युगपत्‌ भोगके वेचित्र्यकी उपपत्ति नहीं हो सकती है | 

और योगियोंके भोगफा वेचित्य है, इसमें स्मृति अमाण भी है-- 

आत्मनां च सहलाणि बहूनि भरतपर्भ । 
योगी कुयांत्‌ बल प्राष्य तैश्च सर्वों मी चरेत्‌ ॥ 
प्राप्ुनात्‌ विषयान्‌ कैश्रित्‌ केश्विडु तपश्चरेत्‌ | 
सडूक्षिपेक्व॒पुनस्तानि सूथों रश्मिगणानिव॥॥ 

अर्थात्‌ योगी योगके प्रभावसे अनेक शरीरोंको धारणकर सम्पूर्ण प्ृथ्वीमें जा सकता 
है, कुछ शरीरोंसे वह अनेक मोग करता है और कई एक शरीरोंसे उम्र तप भी करता है, 
ओर बन शरीरोंको पुनः अपनेमें लौन भी कर लेता है, जैसे सूथ अपनी किरणोंकों समेट लेता 
है, यह उपयु क्त स्लोकोंका भाव है। * 


झ््न्द सिद्धान्तलेशसंब्रह (द्वितीय परिच्छेद 


तदमेरवाद इव- च न सर्वधमंसड्ूरापत्तिः' इति मतहानेश्र । तंस्पाजोवस्याउ- 
शुल्वोपगमेन व्यवस्थोपपादन न युक्तमिति । 

नाअपि तेन तथेब्राद मेंदसाथन युक्तम्‌, उत्करान्त्यादिश्रवणात्‌ 
सान्ादणुलश्रवणाच अशुज्ोंवः” इति बदतः 'तव मते तत्‌ सृष्ठा तदे- 
वानुप्राविशत्‌, अन्तः प्रविष्ृश्शास्ता जनानाम्', 'गुहां प्रविष्णों परमे 
पराध्यं! इत्यादिश्रुतिष्‌॒ प्रवेशादिश्रवणात्‌, 'स एपोडणिमा एवं मं 
आत्माउन्तहंदयेडणीयान्‌ वीहेयों यवाद्ा' इति श्रताँ साक्षादणुत्वश्र वणात्र 
परोष्प्पशुरेव विदृध्येदिति छुतः परजीवयोविंशत्वाणुल्वास्यां मेदसिद्धिः । 


अनभेदवादके समान सब्र धर्मोका साह्य प्रसक्त नहीं है! इस प्रकारके अपने 
मतकी हावि भी प्रसक्त होगी, इससे जीवको अणु माननेपर सी व्यवस्थाका 
उपपददन नहीं हो सकता है । 

और जीवों अशु मानकर उसका ईडरसे भेद भी पूर्वपक्षी नहीं कर 
सकते हैं, क्योंकि उत्कान्ति आदिके और साक्ञात्‌ अणुलके अबणते “जीवको 
अणु माननेवाले पूर्वपक्षीके मतमें 'तत्सष्टवा० ( जगतक़ो बना करके परमात्मा- 
ने जगतमें ही प्रवेश किया ) “अन्त:०! ( शरीरके भीतर प्रविष्ट हुआ, परमात्मा 
जनोंका नियत है) 'गुद्गं”' ( पराध्य # हदयाकाशर्म जो बुद्धिरप मुह 
है, उसमें जीव और ईइबर प्रविष्ट हैं ) इत्य'दि श्रतियोंसे जगत्‌ आदियें ईइबर- 
के प्रवेश प्रभृति सुने जाते हैं और 'स एबोडजिमा०ण ( यह परमात्मा अणु 
है, मेरे हृदयमें यही आत्मा है, जो त्रीदि और बत्रसे छोटा हे, इस श्रतिमें साक्षात्‌ 
अणुल्वका कथन है, इससे ईश्वर मी अणु दी सिद्ध होगा, इसलिए पूर्वपक्षीके 
मतमें भी अणुत्व और विभुखसे जीव और ईइ्वरका भेद कैसे सिद्ध होगा? 


हि खत स्‍ दर 
# परार्थ्य शब्दका अर्थ है --परस्य अ्घम--स्थानम्‌ अरहतीति पसर्घ्धम अर्थात्‌ इब्वरके 
स्थानके लिए जो योग्य है, ऐसा दृदयाकाश | 


 पूर्वपक्षी श्र्‌तियोंके आधारपर जीव अरुत्वकी और ईश्वरमें व्यापकल्वक्की सिद्धि करता 
है और इन्हीं अणुल्व ओर विभुत्वरूप विरुद्ध धर्मोसे जीब ओर ईह्वरके मेदका भी साधन 
करता है, परन्तु ईइ्वरमें उक्त श्र्‌तियोंसे अणुस्चक्ी हो हुईं, इमलिए पूत्रपक्षीके मतसे 
दोनोंमैं रहनेवाले एक ग्रणुतले उन दोनोंका मेद हो महऊुसा है ?, अर्थात्‌ कमी नहीं 
होगा । अतः पूर्वपत्षी अपने अभीष्ट जोवेशयर5 भेरकी मो सिद्धि जीतको अणु मानकर नहीं कर 
सकता है, यह भाव है । 


ञ 
के हे 


हि, 


जीवफे अशुल्वका ग्राकरण-विचार ] आषालुबादसहित ४०६ 


जीव अ 22947: 727 2 


ननु आकाशवत्‌ सर्वंगतश्व नित्य/ ज्यायान्‌ दिवो ज्यायानन्त- 
रिक्षाद! इत्यादिश्रवणात्‌ , सर्व्रपश्चोपादानत्वाच पररस्य सर्वगतलवसिद्ठेः 
तदणुत्वशरुतयः उपासनार्था:, दुर्गहत्वामित्राया वा उन्नेयाः । प्रवेशभ्रुतवश्च 
शरीराद्युपाधिना निर्वाह्दा:। न च॒ जीवोल्क्रान्त्यादिश्रुतयो5पि बुद्धया 
उपाधिना निर्वोढुं शक्या इति शझ्ूयम्‌ , 'तमुत्कामन्त आ्रणोज्न्‌ त्करामर्ति 
_  र ॒__रऔौ॒र्ंर न्‍्न्‍्पभभपपफ पट 

यदि # गड्ढा हो कि 'आकाशवत्‌० ( ईइबर आकाशके समान सर्वगत 
और नित्य है ) ज्यायान्‌ दिवो ०” ( इखर बुछोक और अन्‍न्तरिक्षसे बड़ा है) 
इत्यादि श्रुतिसि और सब प्रपश्चके प्रति इश्वरकी उपादानता श्रुत होनेसे 
परमात्मा व्यापक्र ही सिद्ध होता है। इससे इश्वरमें अणुलरको प्रतिपादक 
श्रुतियाँ . उपासनाके किए. अथवा ईइरमें दुअहलवके प्रतिपादनके लिए 
हैं। एवं प्रवेशश्रुतियोंका शरीर आदि उपाधिसे निर्वाह करना चाहिए। 
यदि शक्ला हो कि + जीवमें उत्तमण आदिकी प्रतिपादक अ्ुतियोंका भी 
बुद्धिरूप उपाधिसे निर्वाह कर सकते हैं, तो फिर उक्त युक्तिसे जीबका 
अणुल् सिद्ध नहीं होगा ? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि तमुत्कामन्तम्‌०! 
( जीवके उत्करान्त होनेपर प्राण उत्कमण करता है) इत्यादि श्रुतेसि आणात्मक 


# पूर्वपक्षी अपने मतकी स्थिरताके लिए. कहता है कि अनेक श्रुतियाँ ईश्वस्मेँ विभुखका 
प्रतिपादन करती हैं, अतः विभुसप्रतितादक श्रुतियोंक्रे आधारपर अणुस्वन्रोबक अृतियाँ डपासनार्थ 
हैं । अथवा वे ईश्वर साधारण प्रयललते ज्ञात नहीं हो सकता है, अपितु उसको जाननेके लिए अत्यन्त 
कटिन प्रयतें करना चाहिए, यह सुचन करती हैं। और जीवको अर माननेमें अनेक परध्क्ष 
भुत्तियाँ हैं, अत: जीव अर और ईब्वर व्यापक ही लिछ होता है । 


+ सिद्धान्तीकी बीचमैं यह शक्ल है--जैसे ईश्वरमेँ विभुत्वका प्रतिपादन करनेवाली 
भुतिषों औपचारिक नहीं हैं, और अखुस्वप्र तिपादक भरुतियाँ मुख्यहैं, ऐसा तुल्ययुकत्या क्यों न माना 
जाय ? इसपर '“तमुत्कामन्तम? इत्यादिसे पूर्वप्षी उत्तर देता है । इसमें फिर शक्ल की जाय कि 
यथपि श्र तिमैँ प्राणके उकमणके पूर्वमे जीवकी उत्करान्दि सुनी जाती है, तथापि केव्न जीवको 
उत्कानित नहीं होती है, परन्तु बुद्धिविशिष्ट जीवकी उत्कान्ति सुनी जाती है! तो यद्द भी युक्त नहीं 
है, क्योंकि शद्धि और प्राण अभिन्‍न (एको ही है। शुतिने भी कहा है--'यो वैग्राणः सा प्रशा! 
(जो प्राण है, वही बुद्धि है) । अतः अनेक श्रुतियोंसे साक्षात्‌ जीवकी उत्क्रान्ति आदिका ज्ञान होता 
है, इससे जीवको अ्रणु॒ मानना ही युक्त है, विभ्ु मानना युक्त नहीं है। इससे जीव और ईशका 
मेद सिद्ध हो सकता है, यह पूर्वपल्लोका भाव है। 

घर 


जि क वि तट लि जीन पलक कट 2 


१8 हे सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्वितीय परिच्देद 


इति प्राणाख्यबुद्ध्युत्क्रान्तेः प्रागेव जीवोत्कान्तिबचनात्‌ |! तथा “विद्वा- 
जामरूपादियुक्तः परात्पर॑ पुरुषम॒पैति दिव्यप्र! इति नामरूपविमोश्चानन्तर- 
भसपि गतिश्रवसाच्च। तदथाञनस्सुसमाहितस॒त्सर्जन यायादेवमेवाय॑ 
शारीर आत्मा प्राज्षेनात्मनाउन्वारूट उत्सजन्‌ याति' इति स्वामाविक- 
गत्याभ्रयशकटर्शन्तो क्ेश्वेति चेद्‌ , नैतत्सारम्‌ ; सवा एप महानज 
आत्मा योज्य विज्ञीनमयः ।' 
टसंबतमाकार्श नीयमाने घड़े यथा। 
घटो नीयेत नाकाशं तदज्जीबो नमोपमः ॥ 
इत्यादिश्रुतिषु जीवस्थापि विश्वतवश्न वणात्‌ | | तवन्मते प्रकृतेरेव जगढु- 


पादानस्वेन अह्मणों जमदुपादानत्वाभावाज्जीवस्थ कायव्यूहगतविचित्रसुख- 
कि न्नन सन 5 टन व + ० नर 75 
बुद्धिकी उत्कान्तिसे पूते ही जीवकी उत्कान्ति ज्ञात होती है, इसी प्रहार 


विद्वान्नाम०” ( आत्मतत्तज्ञना नाम और रूपसे # विमुक्त होकर दिव्य पर 
पुरुषके प्रति जाता है ) इत्यादि श्रुतेसि नाम और रूपसे मोक्ष होनेके वाद भी 
जीव गति सुनी जाती है| और 'तद्था० ( जैसे अनेक सामानोंते भरपूर 
बेडगाड़ी शब्द करती हुई जाती है, वैसे ही शरीरमें रहनेवाल्ण यह 
जीव्र ईइबरकी प्रेरणासे प्रेरित होकर ज.ता हैं) इस प्रकारकी श्रतिसे 
जीवमें गाड़ीके दृष्ट/्तसे स्वाभाविक गति कही भी गयी है? तो यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि सवा एप० (वह विज्ञाममय जीव बड़ा व्यापक है ) 
“बटसंबृतमाकाश' ( घटसे सम्बद्ध आकाश जैसे घटके ले जानेपर जाता 
है, परन्तु स्वतः नहीं जाता है, वैंसे ही जीव भी उपाधिके गमनसे जाता है, 
स्वतः नहीं जाता है, अर्थात्‌ आकाशके समान है ) इत्यादि श्रुतियोंसे जीबमें 
भी विभुखका श्रवण है। तुम्हारे ससमें + माया ही जगत्‌की उपादान होनेसे 
ब्रह्म जगत्‌का उपादान नहीं दे और जीवको अण्यु माननेपर भी जैसे शरीर- 


* नाम ओर रूपसे अर्थात्‌ अज्ञानसे होनेवाले सम्पूर्ण संसारसे मुक्त होकर परमात्माके 
प्रति जाता है, यद् भाव है। 

+ सिद्धान्ती उक्त धृवेपद्धीके मतका खण्डन करता है, भाव यह है कि जैसे परमात्माके 
प्रकरणमें प्रतिपादित परमेश्वरका विभुस्त ओऔपच!रिक नहीं हो सकता है, वैते ही जीवप्रकरणमैं 
सुना गया जोबका विश्ुत्व भी औपचारिक नहीं हो सकता है, अतः जीवप्रकरणमें पडित 
अनेक वाक्य 'स वा? इत्यादिसे बतलाये हैं। 


बह अंक 5 


जापिके अशुत्वका निराकरस-विचार], भाषांनुवादसहित ४१९१ 


दुःखोपादानत्ववदणुत्वेषपि जगदुपादानस्वसम्भवाच्च, ततस्तस्य सर्वेगत- 
खासिद्वेंः । तत्परवेशश्रुतीन शरीरोपाधिकसवकल्पने जीबोस्‍्क्रान्त्यादि- 
श्रुतीनामपि बुद्ध्युपाधिकलोपगमसम्भवात्‌ । 'पश्चवृत्तिमनोव॒दृव्यपदिश्यते' 
(उ० मी० अ० २ पा० ४ स्र० १२) इति प्रत्रभाष्ये बुद्धिप्राणयो! 
कायमेदाक्लेदस्थ प्रतिपादितस्वेन बुद्ध्युपाधिके जीवे प्रथममुत्कामति 
प्राणस्थानूस्क्रमणोपपत्तेः । नामरूपविभोक्षानन्तरं अद्मग्राप्तिश्वशस्य ग्राप्तरि 


समुदायमें विचित्र खुख, दुःख आदिकें प्रति उसे उपादान मानते हो, वैसे ही वह 
जगत्‌का डपादान भी हो सकता है, अतः ईइबरमें व्यापफ्लक्की उपपत्ति नहीं 
हो सकती है #। अम्मकी प्रवेशबोधक श्रुतियोंकी शरीररूप उपाधिसे जैसे उपपत्ति 
करते हो, वैसे ही जीवक़ी उत्कान्ति आदि बोधक श्रुतियोंकी भी बुदूथि आदि 
उपाधियोंसे उपयत्ति कर सकते हैं।+ पश्चबृत्तिमनोवद्व्यपदिश्यते! इस सूत्रके 
भाष्यमें कार्यके पर्थक्यसे प्राण और बुद्धिमें परस्पर भेदका प्रतिपादन किया 
गया है, अतः बुद्थिरूप उपाधिसे उपदित जीव प्रथम उत्कमण करता है, 
किर प्राणका उत्ककण उपपन्न हो सकता है। नाम और झूपसे विमुक्त 
होनेके बाद ब्ह्मक्री प्राप्तिती तो श्रुति हे, वह प्राप्त करनेवाले जीवमें 


& इस ग्रन्थसे सिद्धान्तीने कह कि पूर्वपक्षी ईस्वस्में विधुवका भी साधन नहीं कर सकता हैं, 
इक्से सुतराम्‌ उसके मतमें जीव और ईश्वरमेद भी असिद्ध ही है, क्योंकि इंश्वरमैं व्यापकत्व तभी 
हो सकता है, जब कि ईश्वर जगत्‌का उपादान हो, परनन्‍चु पूवप्चीने ईश्वरकी जगत्‌का उपादान 
नहीं माना है*ैकिस्ठ॒ प्रकृतिको माना है, अतः ईश्वरमें व्यपकत्व सिद्ध नहीं हो सकता है, और 
जीवमें अणुत्वकी भी सिद्धि नहीं हो सकती है, ३योकि सुख-छुःखके प्रति जैसे जीवकों उपादान 
ठुमने माना है, वैसे द्वी युक्तिसे वह संसार भी उपादान दो सकता है, इससे उपादान 
होनेके कशरण जीवमें भी व्यापकत्यकी सिद्धि हो सकती है। 

+ 'बश्इृतिमनोवद्‌ व्यवदिश्यते! इसका यह अर्थ है--मनके समान अर्थाद्‌ जैसे मनकी भोज, 
चक्चु आदिके मेदसे शब्द आदि विपथक पांच प्रकारकी वृत्तियाँ द्वोती हैं, वेसे ही प्राणको 
प्राण, अपान, उदान, समान और व्यान रूपते पांच प्रकारकी बृत्तियाँ- होती हैं, अतः प्राण 
मनके समान अति कह गया दै। इसमें इशन्त और दान्तिककी उपपत्तिके लिए अवश्य 
प्राथ और मनका भेद मानना चाहिए, 'यो वै प्राण: सा प्रज्ञा” इत्वादिसे प्राण और प्रशाका 
जो अमेद कहा गया है, वह प्रक् ओर प्रायरूथ उपानिसे उपहिंत प्रत्यगष्माके एक होनेसे 
डपहित आत्म/बी मुख्यतासे कह्टा गया है, कद समझना चादिये । 


४१२ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ ठतीर परिच्छेद 


जीव इव ग्राप्तव्ये ब्रक्मण्यपि विश्वत्वविरोधित्वात्‌ । प्राकृतनामरूपविमो्षा- 
ननन्‍्तरमपि अग्राकृतलोकविग्रहाद्यपघघानेन जअह्मणः प्राप्तव्यचबादिमते 
आप्तुर्जबस्थाध्प्यप्राकृतदेहेन्द्रियादिसस्वेन तदुपधानेन  अद्षप्राप्तिअवणा- 
विरोधात्‌ स्वामाविकगत्याश्रवशकटद्श्टान्तश्रवणमात्राद्‌ जीवस्य स्वाभा- 
विकृप्रवे शाभ्यजीव सम भिव्याहा रेस बद्यणो5पि स्वाभाविकप्रवेशसिद्धिसम्भ- 
वादू । अक्जीवोभयान्वयिन एकर्य अविष्टपदस्थ एकरूपप्रवेशपरत्वस्प 


जैसे विभुस्वकी विरोधी है, वैसे ही प्राप्तत्य अह्ममें भी विभुत्वकी विरोधी 
दो सकती है | और दूसरी बात यह भी है कि # प्राकृत नाम और रूपसे 
विमोशक्ष होनेके अनन्तर भी अप्राकृत छोक-विश्रद आदि उपाधिसे ब्रह्ममें 
प्राप्तव्यता है, इस प्रकार कहनेवाले तुम्हारे मतमें अल्प्राप्ति करनेवाले जीवको 
भो अप्राकृत शरीर, इन्द्रिय आदि हैं, अतः उन उपाधियोंके आधारपर बह्म- 
प्राप्तिका विरोध भी नहीं है, इससे स्वाभाविक गमनक्रियाके आश्रय शकटके 
दृष्टान्तमात्रसे जीवर्में स्वाभाविक गति आदिकी सिद्धि होनेपर 'ुहां प्रविष्टौ! 
इससे स्वाभाविक प्रवेश करनेवाले जीवके सान्विध्यसे ब्रह्ममें भी स्वाभाविक 
प्रतशकी भी सिद्धि हों सकती है 4 क्योंकि ब्रह्म और जीव दोनोंमें सम्बन्ध 
रखनेवाले एक प्रविष्टपदकी एकरूपप्रवेशबोधकता ही कहनी चाहिए #। 


# छर्बाचीनोंके मतमें ब्यापकत्वरूपसे ब्रह्म मुक्तोंका प्राप्य नहीं है, किस्तु लोकविशेष 
आदि उपहितत्वरूपसे ब्रह्म मुक्तोंका प्राप्य है, अतः उपहितत्वरूपसे ब्रक्षमँ रहनेवाली प्राप्तव्यता 
स्वृरूपतः व्यापकत्वविरोधी नहीं है, ऐसी आशझ्ला करके जीवमैँ भी ठल्ययुक्तया यह प्रकार 
। है, ऐसा 'प्राकृत' इत्यादि गन्यसे कहते हैं । तात्पर्य यह है कि विद्वान नामरूपाद्विमुक्त 
३ प्राकृत नामरूपसे विमुक्तः इस अ्र्थंकी कल्पना करके अरराचीन ज्ञानी जीवक़े अप्राकृत 
रूपका स्वीकार करते हैं, इसलिए स्वतः विभु जीव, जो कि अप्राकृत नाम रूप उपाधिसे 
तन है, तहके प्रति गन्ता ( गमनकर्ता ) हो सकता है, अतः जीवविपयक विभुत्व- 
; बाध न करना उचित नहीं है, यह भाव है। 

+ ताथर्थ यह है--एक बार कहा गया पद अनेकार्कक नहीं होता, यह नियम है, 
इसमे 'गुं प्रविशे! इसमें एक 'प्रविष्ट! शब्ददी जीवमें स्वामाविकार्यक्ता और ब्ह्ममें ओपाधि- 
कार्थकता माननी अयुक्त है, अतः ब्रह्ममें पूवपक्ञीको स्वाथाजिक गवि प्रात्त होगी, यदि ईस्वरमें 
तिरादक भ्रुतिके अनुरोथहे प्रविश्भ् तिका सामास्यप्रवेश अर्थ मानते हो, तो जीवमें भी 
पाइक अरूतिके आधारपर शकटइशन्वर्म गमनादिका साम्बमात्र प्रदर्शित है; 


सकता 


मिस 
स्वाभाविकगत्वाश्रयल॒ प्रतिपादित नहीं है, ऐसा मान सकते हैं; यह भाव है । 


4 के 


जीपके अशुल्वका निराकरण-किचार] भाषाशुवादसदित ४१३ 


वक्तव्यत्वात्‌ । तस्मात्‌ परमते अद्यजीवयोविंशुल्ाणुत्वव्यवस्थित्यसिद्धे्न 
ततो मेदसिद्धि प्रत्याशा | अस्मन्मते अद्यात्मैक्पपरमहावाक्यानुरोधेना- 
अ्वान्तरवाक्यानां नेयस्वात्‌ स्वरूपेश जीवश्य विश्वुत्वम्‌ू , औपाधिकरूपेण 
परिच्छेद इत्यादिप्रकारेण जोबब्रह्ममेदप्रापकश्रुतीनाम॒पपादन भाष्यादिषु 
व्यक्तम्‌ | 


इससे पर-जीवाणुवादीके मतमें जीव और ब्रह्ममें अणुत्व और विभुत्वकी 
व्यवस्था नहीं हो सकती है, अतः उससे मेद्सिद्धिकी आशा नहीं करनी 
चाहिए। हमारे मतमें ब्रह्म और जीवके ऐक्यबोघक 'तत्खवमसि! आदि महा- 
वाक्यके अनुरोधसे अवान्तर # वाक्‍्योंका अर्थ करना चाहिए, अतः जीव 
स्वरूपतः 7 व्यापक है और औपाधिकरूपसे परिच्छिन्न है, इत्यादिरूपसे 
जीव और अह्के भेदका बोध करानेवाली श्रुतियोंक्री उपपत्ति भाष्य आदियें 


स्पष्ट है। 


# जैसे अर्वाचीमोंके पत्षमँ जीव ओर ईश्वर दोनोंमें बिमुत्त और अ्रणुत्व प्रतिपादके 
श्रूतियोंके समान होनेते और उन दोनों श्रृतियोंकी श्रस्यथासिद्धेके समान होनेके कारण 
उनमें अणुत्य और विभुस्व समान रूपसे ही सिद्ध होंगे, एक अणु और दूसरा विश, इस प्रकार 
व्यवस्था सिद्ध नहीं होगी--यह दोष दिया गया है; वैसे ही दोष सिद्धान्तमें भी आ सकते 
हैं, क्योंकि जैवके परिव्छिन्नत्व ओर विश्ुलज्ञा प्रतिपादक श्र्‌तिलिज्ञ समान ही है, श्रतः जीवों 
विभुत्य॒ स्वाभाविक है और परिच्छिस्नल श्रौपाधिक है, इस प्रकार व्यवस्था नहीं हो शकती है। 
इसपर सिद्धान्ती अस्मन्मते” इस्वादिसे कहते हैं. कि नहीं--हमारे मतमें अब्यवस्था नहीं हो 
सकती हैं, क्योंकि महावाक्यक्रे अनुतार ही अवान्तर वाक्योंका अर्थ होता है, प्रकृतमें महा 
वाक्य तत्वमसि! आदि वाक्य हैं, क्योंकि मुक्तिका साधनोभूत जो अक्ात्मेक्यशान है, उसके 
प्रति तत्वमस्यादि वाक्य जनक हैं, ओर अवान्तर वाक्य “स एप्रोडशिमा! इत्यादि हैं, क्योंकि 
दे महावाक्दार्थज्ञानके कारणीमृत 'ततः और 'त्वथ! पदार्थके ज्ञानके प्रति साधन हैं, और जितने 
पदार्थप्रतिपादकवाईंय होते हैं, वे सत्रके सब्र महावाक्यके अज्ञ होते हैं, श्रतः सिद्धान्तमे 
अ्रव्यवस्था नहीं है, यह भाव है। 


7 यदि स्वरूपतः जीव व्यापक न हो, तो महावाक्यसे प्रतिपाद्य श््कके साथ मेद अ्नुपपन्न 
होगा, अतः जीवको स्वरूपतः व्यापक ही मानना चाहिए । 


हि सिद्धान्तलेशसंग्रंह हानोतपत्तिमें कर्मोके उपयोगका विचार] सापालुवादसद्दित 9१५ 
तस्मात्‌ अपन्रमिष्यालात्‌ परामेदाच देहिनः | है ः डे» ७७४50 :  ,%ष 
मानान्तराविरिधेन . घिद्नोउद्धेते समन्‍्क्‍यः ॥्ता ३ नमः परमात्मने 
इससे प्रपञ्चके मिथ्या होनेसे, परमात्माके साथ जीवका अमेद होनेसे और अन्य ततीयः परिच्छेदः 


किसी अमाणके साथ विरोध न झोनेसे अ्रद्वेत त्रह्ममें वेदान्तोंका समन्वय सिद्ध ही है || ६८ ॥ 
इति श्रीमहज्ापरतरसतीकितचितायां वेदान्तपिद्धान्तसूक्तिमज्ञया' 
द्वितीयः पर्च्छेदः. समाप्तः | 
तस्मादचेतनस्य प्रपश्वस्य मिथ्यात्वात्‌ चेतनग्रपश्वस्‍्य अज्षामेदाच्च न 
वेदान्तानामद्वितीये अह्मणि.विद्येकप्राप्पे समन्वयस्य कथरिडिरोध इति | 
॥ इति. सिद्धान्तलेशसंग्रहे द्वितीयः परिच्छेदः समाप्तः ॥ 


इससे अचेतन प्रपश्चके मिथ्या होनेसे और चेतनप्रपश्चका ब्रह्मके सांथ अमेद 
होनेसे केवल विद्यासे प्राप्य अद्वितीय ब्हामें वेदान्तोंका तात्पर्य है, इसमें कोई 
विरोध नहीं । 


इति पं० मूलशझ्डर व्यासविरचित सिद्धान्तलेशसंग्रहके भाषानुवादमें 
द्वितीय परिच्छेद समाप्त 


मम 


ज्ञानेनिव कथ्य मुक्तिः कमसिश्रारि तत्स्पुतेः | 
नाविधकत्वाद बन्वस्य नान्‍्य; पन्‍था इति श्रृतिः ॥ १॥ 
यदि शक्भा हो कि ज्ञान ही से मुक्ति कैसे होगी! क्योंकि कर्मसे भी मुक्ति ही 
है, ऐसी स्टूति है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि समग्र प्रपश्न श्रव्धयासे होता है, और 
ध्नान्‍्यः पन्‍्या? इत्यादि श्रुति है ॥ १॥ 
नतु कर्थ विद्ययेत्र अक्षप्राप्ति | बावता कर्मणामपि तल्याप्ति- 
हेतुत्व॑ यते 
त्व॑ स्मयेते-- हि 
'तसआपिहेतुर्विज्ञानं कम॑ चोक्त महायने !' इति । 
सत्यम् , 'नान्‍्यः पन्‍्था विद्यतेज्यनाय' इति श्रत्तेश, नित्यसिद्ध- 


# अब शंका होती है कि विद्यासे ही अक्मड़ी प्राप्ति होती है, ऐसा कैसे कहते 
हो, जब कि कर्म भी जद्मप्राप्तिके प्रति साधनरूपसे स्मृतिमें कहे गये हैं-- 

धतत्पराधहेतुर्विज्ञानस! ( हे महामुने ! अक्मप्राप्तिक प्रति साधन कर्म और 
विज्ञान दोनों ही कहे गये हैं ) । 

ठीक है, + तथापि यह श्ढा युक्त नहीं है, क्योंकि 'नान्यः पन्‍्था०! ( मुक्तिके 
लिए ज्ञानकों छोड़कर अन्य मार्ग ही नहीं हैं ) ऐसी श्रुति हैं|, और सर्वदा 


# पूर्वपरिच्छेदके अन्‍्तमें ब्द्या्नातिरूप मोच्त केबल विद्यासे होता है, ऐसा कह्दा गया है, 
इस विषयमें समुच्चयवादी शक्का करता है कि केवल विद्यासे ही मुक्ति होती है, यह नहीं हो सकता, 
क्योंकि कर्म भो साधनारूपले स्पृति आदिम बतलाये गये हैं, यह माव है । 

+ अर्थात्‌ 'तेनेंति हक्षवित्‌ पुश्यक्ृत्‌' ( अह्मशान और पुण्य दोनोंके समुच्चयमे बरद्ध॑शानी 
ब्रह्मको प्रास करता है ) इस अ,तिमँ कह्ठा गया है, यह भाव है। 

| अर्थात्‌ पूर्वपच्ीका समुचयवाद युक्त नहीं है, क्योंकि युक्तिते डपबृंहित, नान्‍्य: पर्था: 
इत्यादि भ्रुतिसे समुच्चयका बाघ होता है। भ,तिका श्रर्थ यह है, केवल अद्मज्ञानसे अन्य--शानकर्म 
समुच्चयरूप श्रथवा केवक्त कर्मूूप मार्ग मोक्कके लिए. है दी नहीं॥ ओ्रौर मोह तो आत्माका 
स्वेदा है ही, परन्तु उसमें अप्रासमात्र अम है, इस अ्रमकी निइति दी मोक्ष है, अतः अज्ञान- 
निबृत्ति केवल शानसे ही-हो सकती दै, कर्मेसे नहीं हो सकती, यह लोकमें दश्च्चर है, जैसे कणठमें 
मालाके रहते हुए. भी अमसे वह अप्रात-सी प्रतीत ढोती है, और ज्षमके निइक्ष होनेपर मतुष्य बसे. 
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कै१३ सिद्धान्तलेशसंग्रद [ दतीय परिच्छेद 


्ाा्.ंोोोिित ता... 


बक्मावाप्ता कण्ठगतविस्मृतकनकमालाज्या प्तितुल्यायां विद्यातिरिक्तस्य 
साधनत्वासम्भवाच्च । ब्रह्मावाप्तौ परम्परया कमपिक्षासात्रपपाताइशी 
स्मृति, कब तहिं कर्मणाम्प्योगः 
कर्मण/मुपयोयस्तु॒ भामतीकन्मते. स्थितः । 
तम्रेतमिति काक्येन मुख्ये विविदिषोद्धवे |! २ ॥ 
भामतीकारफे मतमें कर्मोका डपयोग 'तमेतम्रः इत्यादि वाक्‍्यसे मुख्य विवि- 
दिषामैं दै | २ ॥ 
अन्र भामतीमतालुवर्तिन आहुः--तमेत॑ वेदालुबचनेन ब्रोह्मणा 
विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसाउ्नाशकेन इति श्रतेविद्यासम्पादनद्वारा 
बद्यवाप्त्युपायभूतायां विविदिषायामुपयोगः | ननु इष्यमाणविद्याया- 


सिद्ध (प्राप्त) अबकी प्राप्तिमें, जो कि गलेमें होते हुए भी विस्मृत सुबर्ग- 
मालाकी प्राप्तिक समान है, विद्यासे ( ज्ञनसे ) मिन्न कोई साधन हो ही नहीं 
सकता । अतः उक्त श्रुति अहाक्री प्राप्तिमें केवक परम्परासे कर्मोंड्ी अपेक्षा ही 
बतलाती है, तो कर्मोका उपयोग कहाँ है ! 

इस विषयमें भामतीकारके अनुयायी कहते हैं कि 'तमेतं बेदा०” ( ब्ल्मामिन्न 
जीवको स्वाध्याय, यज्ञ, दान और अनाशक # तपसे ब्राह्मण लोग जाननेकी इच्छा 
करते हैं ) इस अतिसे विद्योकी प्राप्ति द्वारा अक्मग्राप्तिकी हेसुभूत विविदिषामें + 
कर्मोका उपयोग है। यदि शह्ढा हो कि [ दष्यमाण विद्यामें ही कर्मोंका उप- 


ज्ञानकी उल्पचिमें कमोंके उपयोगका विचार ) आपषालुवादसहित ४१७ 


मेवोपयोगः कि न स्थात्‌ $ न स्थाद ; प्रत्ययार्थस्प प्राधान्यात्‌ । विद्या- 
संयोगात्‌ ग्रत्यासन्नानि विद्यासाधनानि शमदमादीनि, विविदिषासंयोगात्तु 
बाह्येतराखि यज्ञादीनि' इति सवापिक्षायिकरणभाष्यात्ष ( उ० मी० आ० हे 
पा० ४ अधि० ६ छ० २७ ) । नन॒ विविदिषाथ यज्ञायनुष्ठातुर्वेदनगोचरे- 
च्छावस्वे विविद्षायाः सिद्धत्वेन तदभावे वेदनोपायविविदिषायां कामना5- 
सम्भवेन च विविदिषार्थ यज्ञायनुप्तानायोगाद्‌ न यज्ञादीनां विविदिषायां 


योग क्यों नहीं होता, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रकृत्नथ और प्रत्ययार्थ- 
में प्रत्ययार्थ ही # प्रधान होता है और “विद्याके साक्षात्‌ साधन होनेसे शम, दम 
आदि विद्याके अन्तरज्ञ कारण विद्याकी उत्पत्तितक अनुष्ठेय हैं । तथा 
अन्नज्ञनेच्छाके साधन होनेके कारण बहिरज्ञ यज्ञ आदि साधन विविदिषाकी 
उत्पत्तितक ही अनुष्ठेय हैं, इस प्रकारका स्वपिक्षाधिकरण-माष्य + भी है। 
यदि शक्ल हो कि विविदिषाके लिए यज्ञ आदिका अनुष्ठान करनेवाले पुरुषको 
यदि पूर्वसे ज्ञानविषयक इच्छा विद्यमान है, तो विविदिषा सिद्ध ही है, यदि 
ज्ञानविषयिणी इच्छा उसे नहीं है, तो ज्ञाककी कारण विविदिषा्म भी इच्छा नहीं हो 
सकती, अतः उमयथा विविदिषाके लिए यज्ञादिका अनुष्ठान हो ही नहीं सकता 
है 7, इसलिए विविदिषामें यज्ञ आदिका विनियोग युक्ति-युक्त नहीं है, तो 


प्राप्त हुई समभता है, वैसे ही मोददके प्रात्त होनेपर अमकी निइ्चचिसे श्रप्राप्त वस्तु प्रात्त हुईं ऐसा 
समभत्ता है, श्रतः समुच्चयवाद असज्भत ही है, यह भाव है। 

$ श्र्थात्‌ ऐसा तप करना चाहिए जिससे शरीरका विनाश न हो, इसलिए, द्वित, मित, 
तथा पवित्र अशन करके ही तप करना चाहिए, अ्रनशन आदि शरौरनाशक तप नहीं करना 
चाहिए, यह भाव है। 

१ अद्वाशानकी इच्छा, जो रुचिरूप है उसमें, यह अथ है । 

| शझ्झाका बीज यह है कि विद्या ही साक्षात्‌ मुक्तिके प्रति कारण है, इसलिए उसके प्रति ही 
यज्ञ आदिको कारण क्यों न माना जाय, जैसे अन्यत्र स्वर्गादिके प्रति, जो इधष्यमाण-हच्छुके 
विषय हैं, यत्ञ आदिका विनियोग किया जाता है, श्रकृतमें इच्छाकी बिषरय विद्या हे, इसलिए, 
उसीमें यशादिका अन्वय होना श्रमीष्ठ है, यह भाव है । 


# तातयय॑ यह है कि च्वर्गकामों ज्योतिष्टोमेन बजेत' इत्यादि स्थलमें याग आदियें 
विधिप्रत्ययसे इष्ट-छाधनता बोधित द्वोदी है, वह इष्ट क्या है १ इस प्रकारकी विशेष 
जिज्ञासा होनेपर पुरुषके विशेषशरूपसे श्रुत कामना और स्वर्ग दोनोंमें से किसी एककी भी 
शब्दतः प्रधानत्ता प्रतीत न होनेसे आर्थिक प्रधानताका आश्रयण किया जाता है, और अर्थतः 
प्रधान है स्व, इसलिए, फलरूपसे उसीका अन्वय किया गया है। याग स्वर्गका साघन है । 
प्रकृतमैं शानेच्छाका ही.फलरूपसे अन्वय होता है, कयोंक्रि शब्दसे वही प्रधान प्रतीत होती है। 
इसलिए फलप्रत्यासत्ति आदि श्रकिश्वित्कर हैं | प्रकृतमेँ समगवान्‌ माष्यकारकी भी सम्मति है। 

+ विदिदिषामें ही कर्मोंका विनियोग है, इसमें माष्य मी प्रनाण है, 'क्रापेज्ञा च यक्ञादि- 
श्र्‌तेरश्ववत्‌ ? इस सूजसे यह सर्वापेज्ञाचिकरण आरब्ध है, ( देखिए--४० २९२२ अच्युतप्रस्थ- 
माल्षाम॒द्वित गहासूत्र शाह्लरमाष्य ) | 

पं प्रकारान्तरसे विविदिषाविनियोगका आज्षेप करते हैं! भाव यह है कि यदि ज्ञानेच्छा यज्ञ 
आदिका फल है, तो ज्ञानेच्छाविषयक ज्ञानले य्ष आदिका अलुान करना चाहिए और 
ज्ञानेच्छाक स्वत: फलत्व न होनेसे ज्ञान द्व/रा ही उसमें सुक्तिफलकत्व द्वोगा, इससे यह क्रम प्राप्त 
होगा कि पहले मुक्तिमें स्वतः पुरुषार्यत्वके ज्ञानसे इच्छा होगी, उसके बाद बक्नज्ञानमें मुक्ति- 

थरे 


मेक कप वश कक» 


बिनियोगो युक्त इति चेदू, न; अन्रद्नेपेण काश्य प्राप्तस्य तत्परिदारायाउच्न- 


४१८ सिद्धान्तलेशसंग्रह (खतीय परिचय 


व्िषयौक्तण्ख्यलक्षयायामिच्छायां सत्यामप्युत्कटाजीर्णा दिभ्युक्तथातुवैषम्प- 
दोषात्‌ तत्र प्रवृत्तिपयन्ता रुचिन जायते इति तद्रोचकौषधनिधिवद्‌ 
निरतिशयानन्दरूप॑ ब्रह्म तत्प्राप्ता विद्यासाधनमित्यथ प्राचीनबहुजन्मानु- 
छ्ितानभिसंहितफलकनित्यनेमितिककर्मो पपतज्जातचित्तसादसहिस्ना सम्पल्न- 
विश्वासस्य पुरुषस्य जल्मावाप्ती विद्यायां च तदोन्युरुयलक्षणायामिच्छायां 
सत्यामपि अनादिभवसब्चितानेकदुरितदोपेणा55स्तिककाप्ुकस्य हेयकर्मणीब 


8 कप नमन नन्ननित तल सपा ये 


यह मी युक्त नहीं हैं, क्योंकि जैसे अज्नमें ह्ेपसे अर्थात्‌ क्रिस 
दोषबश अज्न न खानेसे जिसको शरीरमें झशता ग्राप्त है, उसे अपने 
शरीरके दौषैल्यका परिद्ार करनेके लिए अन्नमें उत्कण्ठारूप इच्छा तो अवश्य 
होती है, परन्तु बड़ उत्कद अजीर्णरूप दोषसे उत्पन्न धातुवैषम्यसे अन्न- 
खानेमें प्रदत्ति करानेवाली रुचि तहीं होती है, इसलिए अन्नर्मे रुचिके सम्पादक 
औषधका उपचार किया जाना आवश्यक होता है, वेसे ही तअ्ह्म निरतिशय 
आनन्‍्दरूप है और उसकी प्राप्तिका साधन विद्या हैः इस विषयमें पहलेके अनेक 
जन्मोंमें फलकी इच्छाके बिना अनुष्ठित अनेक तित्य, भैमित्तिक कर्मोसे उलन्न 
हुई चित्तकी प्रसज्तासे जिस पुरुषको विश्वास हुआ है, उस पुरुषफ़ी 
ब्रह्मकी प्राप्ति और विद्यामें उत्सुकतारूप इच्छा तो. अवश्य होती है, परन्तु 
जैसे आस्तिक # कामी पुरुषकी निन्दित कर्ममें प्रशृत्त होती है, वैसे ही विषय- 


साधनल्वके ज्ञनसे इच्छा होगी, उसके बाद चेदनेच्छामें वेदनलाधनल्वज्ञानसे इच्छा होगी, गा 
इच्छाके अनस्तर यश आदिका अचुड्ठान होगा । इस परिस्थिति बेदनेच्छारूप रन 
हद श्यसे यश्ञादिमें प्रइुत पुरुषको विविदिषाके कलमभूते अद्वाशञनमें इच्छा है, या नहीं हे ? हक 
पक्षमँ यज्ञ आदिका अनुष्ठान ब्यथ होगा, द्वितीय पद्म यज्ञ आ्आादिका अवुआन प्रसक्त दी ं 
होगा, क्योंकि विविदिषाके कलमें ( बेदनमैं ) कामनाके न रहनेसे विविदियार्म भी इच्छा न 
है, अतः विविदिषा्म यजञादिका विनियोग नहीं हो तकता है, यद्द पूर्वपत्ञका भाव है। हा 
# जिस पुरुषने पूर्वके अनेक चन्‍्मोंमें अनेक कर्मोका अनुदान किया हा ह 
कमों से जब्र उसकी चित्तशुद्धि हुई है, और ब्रह्मविद्या्में जिसका विश्वास भी हुआ भ 
बह विवयमोगँ कैसे प्रइेत्त होगा ? इस श्भके परिहारमेँ यह आस्तिककायुकस्ल है 
है। सारांश यह है. जिसको बेदविद्धित कर्मोंके करलेते अवश्य कल्याण होता 


2225, 


जानकी उत्तसियें कमोंक्े उपयोगका विचार ] भाषानुवादसददित घ्१६ 


विषयभोगे प्रावण्यं सम्पादयवा प्रतिबन्धाडिद्यासाधने श्रवणादौ प्रजृत्ति- 
पर्यन्ता रुचिन जायत इति प्रतिबन्धनिरासपूर्वा तत्सम्पादकयज्ञादिविधा- 
नोपपत्तेरिति । 

स्वरयकतकाम्यमाने ते ज्ञाने क्विरणानुयाः। 

जिज्ञासितव्य॑ श्रुविभिषल्लेत्यत्र श्रुतेरिष || ३ ॥ 


विवरणानुसारी कहते हैं कि स्वर्यके समान अमिलषित ज्ञानमैं ही कर्मोंका उपयोग 
है, जैसे कि “अुतियोसे अहा जानना चाहिए! इसमें अर तियोंका ब्रह्मशानमैं उपयोग है॥३॥ 


ओगमें दक्षताका सम्पादत करानेवाले अनेक जन्मोंके स्वित पार्पोके प्रभावसे 
प्रतिबन्ध होनेके कारण विद्याके साधन श्रवण आदिंमें पुरुषकी प्रवृत्ति 
करानेवाली रुचिलक्षण इच्छा नहीं होती है, अतः प्रतिबन्धके निरासपूर्वक 
विविदिषाशब्दसे कहलानेवाडी अवणादिमें प्रवृत्तिपयेन्त रुचिकी उत्पत्तिके 
लिए यज्ञादिका अनुष्ठान करना चाहिए। [ सारांश यह है कि ज्ञानकी इच्छा 
दो प्रकारकी है--एक तो विद्यामें उत्कण्ठारूप और दूसरी रुचिरूप, पहली 
इच्छा, यश्त आदिके अनुष्ठानके पूर्वमें भी है, अतः उसीको लेकर ज्ञानकी 
कारण विविदिषामें कामना होती है, इससे विविदिषाके लिए यज्ञ आदिका 
अनुष्ठाव होता है | दूसरी रुचिरूप इच्छा यज्ञ आदिके अनुष्ठानके बाद द्वोती 
है, अतः उस रुच्यात्मक विविदिषामें यज्ञ आदिका विनियोग कर सकते हैं, 
इसलिए पूर्वपक्षीकी उक्त शड्ढा उपपत्तिशून्य है #]। 


आर उनका अनुशून न करनेसे पाप होता है, इस प्रकार शास््रपरिशीलनसे शान है, ऐसे 


किसी पुरुषको भी कामोद्रे क होता है और वह पापविशेषते निषिद्धाचरण करता है, वैसे दी 


. मुमुज्चुकी भी पापविशेषसे विषय प्रवृत्ति हो सकती है, यद्ट माव है । 


# इस भामतीकारके अनुसारी मतमैं--'अध्यार्थ:--विविदिषन्ति यशे न! इति ब्ृतीयाभ व्या 
यज्ञादीनामड्जडल्वेन ब्रद्मशाने विनियोगात्‌' नित्यस्वाध्यायेन ब्राह्मणा विविदिधन्ति, न तुन 
विन्दन्ति, वस्ठुतः प्रधानस्थापि वेदनस्व प्रदृत्यर्थतया शब्दतों गुणत्वात्‌ , इच्छायाश्च प्रत्यवार्थवया 
प्राघान्यात्‌ , प्रधानेन च कार्यसम्धत्ययात्‌” यह साज्षात्‌ वाचस्‍्पतिक्री उक्ति प्रमाणभूत है। 
ताल यह है कि 'विविदिषन्ति यश्ञे न इसमें 'यशेव/ इस तृतीयाविभक्त्यन्त श्र तिसे बक्षशञानमें 
यश आदिका अज्ञत्वरूपसे विनियोग होता है”““*''नित्य स्वाध्यायले ब्राह्मण ब्रह्मज्ञानकी 


, इच्छा करते हैं, न कि जानते हैं। वयपि वस्तुत: बेदन ( ज्ञान ) प्रधान है, तथापि शब्दमयोदासे 


बह श्रप्रघान है, ओर इच्छा प्रत्ययार्य होनेके कारण प्रधान है, और प्रधानमें श्रन्यका सम्बन्ध 


: होता है, [ द्रश्ब्य--५० ४१ और ६१ कल्पतरुसद्दित भामती, नि्ैयलागर प्रेसमें म॒द्वित | 


नल शनि .है2/ है 2.00 लक 


४२३० सिद्धान्तलेशसंग्रद 


[ तृतीय परिच्छेद- 


हौनकी उत्पलिम कर्मोंके उप्योगका विचार ) भापालुवादसहित ४२१ 


विवरणालुसारिणस्त्वाहु: 
न्यम्र इति सामान्‍्यन्यायादू इच्छाविषयतया शब्दबोष्ये एवं शब्दसाधनता- 
न्वयः” इति स्वग॒ंकामादिवाक्ये क्लप्तविशेषन्यायस्प बलवचात्‌। “अश्वेन 
जिममिषति', असिना जिधांसति' इत्यादिलौकिकप्रयोगे अश्वादिरूपसा ध नस्य, 
“तदन्बेषटव्यं तद्भाव विजिज्ञासितव्य', भन्तव्यों निदिध्यासितव्यः” इत्यादि- 
वेदिकप्रयोगे तब्वार्थभूतविधेथ सस्प्रत्वयामिहितेच्छाविषष एवं गमनादौ 


विवरणानुसारी लोग कहते हैं कि # 'प्रकृति०” ( प्रकृति और प्रत्ययके 
अथॉमें प्रत्यगका +. अर्थ ही प्रधान होता है ) इस सामान्य नियमसे स्वरगे- 
क!मादि वाक्यमें क्लृप्त 'इच्छाविषय द्ोनेसे शब्दबोध्य अथमें ही शब्दसाधनताका 
अन्वय होता है! यह न्याय बलवान है। और 'बेड़िसे जानेडी इच्छा 
करता है, तल्वारसे मारनेकी अभिवाषा करता है? इत्यादि लॉौंकिकप्रयोगमें 
अइब आदिरूप साधनका और 'तदम्वेष्टव्यम/ ( उसकी-- परमात्माकी-- 
खौज करनी चाहिए, उसकी जिज्ञासा करनी चाहिए, आत्माक्ा मनन करना 
चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए ) इत्यादि वैदिकप्रयोगमें दव्यार्थभूत 
विधिका समप्रत्ययसे कही गयी इच्छाके विषयभूत गमन आदिमें ही अन्बय 


+ मामब्यादि मवटौकोपेत शाडनकरमाष्यके प० ६८३ में इस मतकी पोषक विवरणकी पंक्तियाँ 
हैं--नित्वनैमित्तिककर्मोनु्ने:  संस्कृतस्याब्पत्मनो यदि अरणमननध्यानाम्यासादीनि जश्ञान- 
साधनानि सम्पद्चन्ती, तदा संस्कारकर्मारिण सहकारिविशेषादात्मजश्ञानमवतारयन्ति--इत्वादि ।* 
इसी प्रकार और अनेक वाकयोंसे भी इसी अ्र्थका प्रतिपादन श्रुत्ति और रूठ्ठतिके विरेधपरिद्दारपूबंक 
किया गया है । 


+ “'विविदिषन्ति यशे न! इसमें सन्‌रूप प्रत्ययका श्र्थ है--इच्छा और विद्‌धातुरूप प्रकृतिका 
अर्थ है--ज्ञान | इनमें प्रत्ययार्थ इच्छा ही प्रधान है, इसलिए शब्दतः प्रधानरूपसे प्रतीत 
होनेवाली इच्छामें ही यशादिका विनियोग प्राप्त है, परन्तु इस नियमका ओत्सर्गिक होनेसे बाघ 
हो सकता है । अ्रतः 'स्वगंकामों यजेत' इस विधिवाकयमैं विधायक प्रत्ययसे इश्टठाधनत्वरूपते 
अवगत यांगके इश्टविशेषकी झ्राकाडत्षामें शब्दतः स्वरगके प्रधान न होनेपर भी फललरूपले 
अन्य किया गया है, इसलिए “इध्यमाणसमभिव्याहारे इष्यमाणस्वेव प्राघान्यमू, न तु 
इच्छाया/ (इच्छा और इच्छाविष्यके सामीप्य रहते इच्छाका विषय हौ प्रधान होता है, 
इच्छा नहीं ) इस प्रकारका विशेषनियम, जो कि पूर्व सामान्यनियमका वाधंक है, बलवान है, 
यह भाव है। 


हक यम 


अक्ृतिप्रत्ययार्थयो! प्रत्ययार्थस्थ आधा- 


अन्वयस्य व्युत्पन्नत्वाच्च .प्रकृत्यभिह्िितायां विद्यायां यंज्ञादीनां विनियोगः 
चु॒ तथा सति यावद्चियोदय॑ कर्मानुष्ठानापत्या त्पजतैब हि 
तज्ल्ेयम्‌, इत्यादिश्वतिप्रसिद्धं कम त्यागरुपस्प संन्यासस्थ विद्याथल्व 
पीड्येतेति चेदू, न; प्राम्‌ बीजाबापात्‌ कषणघ्, तदनन्तरमक्षणमिति 
कषणाकषणार्भ्या वीज्यादिनिष्पत्तिवदू-- 
“आरुरुचषोमुनेयोंगं ! कम काररापघुच्यते | 
योगारूठस्य तस्येब शमः कारणमुच्यते ॥* 
इत्पादिविचनालुसारेण चेतसः शुद्धों विविदिषादिरूपप्रत्यकृग्रावण्यो- 


व्युत्यन्न है, अतः प्रकृतिसि अमिद्दित ( कथित ) विद्यामें ही यज्ञ आदिका # 
विनियोग है । 

यदि शक्ल हो कि ऐसा होनेपर विद्याकी उत्तत्तितक कर्मानुष्ठानकी 
प्रसक्ति होनेसे त्यजतैव” (सब कर्मोंका त्याग करके ही पुरुषकों ) 
प्रत्यगात्मरूप ब्रह्मका सक्षाक्तार करना चाहिए, त्याग किये बिना नहीं) 
इत्यादि अ्रतिसे ! सिद्ध कर्मत्यागरूप संन्यासमें विद्याथता बाधित होगी, तो 
यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जैसे बीज बोनेके पूर्वमेँ हलक जोंतना पड़ता है, 
उसके बाद नहीं, इससे कर्षण और अकर्षणसे त्रीढ्िकी उत्पत्ति होती है, 
चैसे हीआरुरुक्षोमु ०” ( योगकी सिद्धि होनेके पूर्वमें उसके प्रति कर्म कारण हैं 
और योगसिद्ध होनेके बाद उन कर्मोंक़ा शम ( संन्यास ) कारण है, ऐसा कहा 
जाता है ) ईस वचनके अनुसार अन्तःकरणकी शुद्धिमें विविदिषारूप प्रत्यकृप्र|वष्य 


+ यदि इसमें कोई शंका करे कि उदाह्ृत वाक्योंमें श्र्थात्‌ 'अश्वेन जिगमिषति! , इत्यादि 
वाक्योमि अश्व आदिका इच्छामें अन्यय नहीं हो सकता है, इसलिए इच्छान्वयका परित्याग 


_ किया है ! तो यह ठौक नहीं है, क्योंकि तुल्ययुक्तिसे यह मी कह सकते हैं. कि वेदनेच्छाके भी 


यज्ञान्कयमें अयोग्य होनेसे उसमें यज्ञादिका विनियोग नहीं हो सकता है और ब्रह्मवेदनका, जो 
है न्य 
कि बलद्यानन्दसाक्तात्कारूूप है, फलरूपसे अन्वय हो सकता है, यह भाव है । 
अझथ परिव्राड! इस प्रकार्से उपक्रम करके 'ब्रह्मम॒याय कहते इत्यादि कही गयी अन्य 
श्रुतिसे परिवाट्शब्दसे कथित लंन्यास ब्रह्मसाद्धात्कारका कारण बतलाया गया दे, इसी प्रकार 
अन्य अुतियोंमे भी कहा गया है, यद्द अमिप्राय हैं। 


सर सिद्धान्तलेशसंग्रद [ हकीय परिच्छेद 
एप एज कान उक्‍नान ताज -तफतत कफ का 2 न दल 
(32 ४३6- 7 अकबर कक विद्यानिष्पत्त्भ्युपगमाद।| 
अ्रत्यकृप्रबणतां बुद्ध: कर्माण्यापाथ शुद्धितः । 
डैतार्थान्यस्तमायान्ति प्राइडन्ते घना इब ॥! 
हति कर्मणां विद्याथल्वफ््षेडपि विविदिष!पर्यन्तमेब कर्मालुष्ठा ने विविदिार्य- 
लपचात्‌ को भेद इति चेदू, अय॑ भेद!--कर्मणां विद्यार्थलपश्े द्वारभूत- 
विविदिषासिद्धधनन्तरघुपरतावपि फलपर्यन्तानि विशिष्टगुरुलाभान्निर्विष्न- 
अवशमननादिसाधनानि निश्ृत्तिप्रमुखानि सम्पाध विद्योत्पादक्नियमो5- 
त। बिविदिषाथंलपक्षे तु श्रवशादिय्रश्वत्तिजननसमर्थोत्कटेच्छासम्पादन- 
मात्रेण कृताथथतेति नाज्वश्यं विद्योत्पादक्वनियमः । “यस्थेते चत्वारिंशत्‌ 
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( योग ) के उदयतक कर्मोंका अनुठ्ठान और उसके बाद संम्यास है, इस रीतिसे 
कर्म और कर्मके त्यागसे विद्याक्ी उत्पत्ति होती है. ऐसा माना है । 
नैष्कर््यसिद्धिमें भी कहा है---अत्यकृप्रवणताम्‌ ०! ( चित्तशुदृधिद्वारा बुद्धिमें 
बिविदिषा, वैराग्य आदि स्रत्य हुप्ावण्पकी प्राप्ति करनेके बाद कर्मोंका प्रयोजन प्राप्त 
हो. जानेसे वे कर्म वर्षाकालके वाद मेबके समान अस्त हो जाते हैं । ) यदि शझ 
हो कि कर्मोके विद्यारथल्वपक्षमें भी विविदिषातक ही उनका अनुष्ठान होनेसे कर्मोंके 
विविदिषार्भल्वपक्षसे क्या भेद हुआ ? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि मेद 
इस प्रकारसे है--कर्मोंके विविदिषार्थत्वपक्षमें द्वारभूत विविदिषाकी सिद्धिके 
बाद उनका त्याग होनेपर भी अहडद्वारा फलडी उत्पतत्तितक विशिष्ट गुरुकी 
आप्तिसे निवृत्तिग्मुख ( निवृत्तिसहित ) अवण, मनन आदिका सम्पादन करके 
वे कम विद्याके उत्पादक होते हैं, ऐसा नियम है। और बिविदिष र्थत्वपक्षमें 
तो अर्थात्‌ जिस पक्षमें कर्मोका प्रयोजन केवल ब्द्मज्ञानकी इच्छा पैदा करग है, 
उस पक्षमें तो अवण आदियें श्रव्ृत्ति करानेमें समर्थ ऐसी उत्तट इच्छाके 
सम्पादनमात्रसे झृतारथता है, इश्नलिए उनमें अवश्य विद्योत्पादऊत्व # है, 


परम आशा; यश आदिसे उत्पन्न अहृष्ट अवण आदिम प्रदत्तितक रुचिका- 
( विविदिषाका ) उत्पादन करके नष्ट हो जाता है, क्योंकि अरृष्का फत्नोलत्तिके बाद विनाश 
होता है, यह नियम है। और तरिविदिषराकी उत्पत्तिके अनन्तर अवण आदिके प्रति बाधक न 
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गत करउफ का तताका कथन । अधाहवदसाइत श्श्र 


संस्काराः इति स्मृतिमूले कर्मणामात्मज्ञानयोग्यवापादकमलापकर्षणणुणा 
घानलक्षणसंस्काराथस्वप्तें इवेति बदन्ति ॥ १ ॥ 
तत्रोपयोगः कथितः कैश्विदाश्षमक्रमेणाम्‌ 
कोई लोग कहते हैं कि आश्रम-कर्मोंका ब्रह्मविद्या आदिपें उपयोग है। 
न केपां कर्मणामुदाहतभ्र॒त्या विनियोगो बोद्ध्यते १ अ्रत्र कैबिदृक्तव्‌- 
ववेदानुबचनेन' इति ब्रह्मचारिधर्माणाम्‌ , यज्ञेन दानेन' इति गृहस्थधर्मा- 
णाम्‌ , तपत्ाउ्नाशकेन' इति वानप्रस्थधर्माणां च. उपलक्षणमित्याश्रमधर्मा- 


ऐसा वियम नहीं है। जैसे कि “यस्थैते०” ( जिस पुरुषके औत, स्मात आदि 
चालीस संस्कार हैं) इत्यादि स्वतिसे प्रतिपादित कर्मोंके संस्कारागत्वपक्षमें, 
जो कि संस्कार आलज्ञानक्री योग्यताके सम्पादक मलापकर्षणरूप और गुणके 
आधानरूप हैं, उक्त नियम नहीं है || १॥ 

अब शक्ञा होती है हि पूर्वोक्त श्रुतेसि किन कर्मोंका विनियोग ज्ञात होता 
है! इस शझ्कके समाधानमें कोई छोग कहते हैं कि वेदानुवचनेन' # यह 
ब्रह्मचारीके धर्मोका, 'यज्ञेन दानेन' यह मृहस्थधर्मोका और “तपसा<नाशकेन! 
यह वानप्रस्थवर्मोंका उपलक्षण हे, इसलिए सभी आश्रमधर्म विद्यामें उपयुक्त 


रहनेसे विविदिधासे दी श्रवणादि द्वारा ब्रह्नज्ञान प्रात होता है, अवण आदिके प्रतिबन्धक पापके 
रहनेपर यत्न करनेपर भी श्रवण आदि नहीं होते दैं, इसलिए ढुरितसत्ताका निश्चय करके उसकी 
निवृत्तिका उपाय करता है, प्रायः निवर्तक उपायके न करनेसे श्रवण श्रादि नहीं हो सकते हैं, 
इसलिए जानकी नहीं होता है, जैसे ओषघसे अन्नके भक्षणमें रचिकी उत्पत्ति करके यदि 
अस्त प्राप्त हो, तो उसके भक्षणसे ऋशता निकल जाती है, परन्तु यदि यत्न करनेपर भो अन्ननहीं 
मिला, तो कृशता ज्योकी त्यों बनी रहती है, इसलिए उनमैं अवश्य विद्योसादकता है, यह नियम 
नहीं है, यह भाव है। इसीमें दशान्त है--जो लोग कर्मोका संस्काररूप फल मानते हैं, उनके 
पक्ष यदि क्मोंसे संस्कृत पुरुषको श्रवणादिसाघन मिले, तो उसे तलज्ञानद्वासा अद्ाकी प्रासि 
होती है, यदि न मिले तो पुण्यलोककी प्राप्ति होती है, यह सिद्धान्त किया गया है, 
इसलिए कर्मोंके संस्कारा्य॑त्वपत्तमें क्ोंमें विद्योप्रादकता अवश्य ही है, ऐसा नियम नहीं है, 
बैसे विविदिषायत्ववादियोंके मतमें भी है, यह भाव है । 

# शिष्य वेदका उच्चारण गुरुवचनके अनन्तर करता है, अतः बेदानुवचनशब्दसे वेदाध्ययनका 
अइण किया जाता है, वह अक्मचारीके घर्मोमें प्रधान ही है, इसलिए वेदाध्ययनसे वृहाचारीके सम्पूर्श 
धर्मोंका अरहण किया जाता दै । इसी प्रकार उत्रेचर उपलक्षणमें बीज समरकना चाहिए । 
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णामेव विद्योपपोगः । अत एवं “विहितत्वाचाश्रमकर्माप' ( उ० मी० 
आ० ३ पा० ४ छू० ३२ ) इति शारीरकसत्रे विद्यार्थकर्मस्वाश्रमकर्म- 
पदप्रयोग इति | 
परैस्तु वेधुरादीनामपि कल्पतरूकितः॥ 9 ॥ 
कोई लोग कल्पतरुकी उक्तिके अनुसार आश्रमर्राइत विधुर आदिकोंके कर्मोंका 


भी उपयोग कहते हैं ॥ ४ ॥। 

कल्पदरो तु नाउउश्रमधर्माणामेव विद्योपयोगः, अन्तरा चाउपि तु तदू- 
इष्टे! (उ० मी० अ० ३ पा० ४.० ६६) इत्यपिकरणे आश्रमरहितविधु- 
रागडुष्ठितकर्मशामपि विद्योपपोगनिरूपणात्‌ । न च विधुरादीनामनाअ्रमिर्ां 
प्राग्जन्भाइष्ठितयज्ञायुतपादितविविद्षाणां विधासाधनश्रवणादावधिकारनिरू- 
पणमात्रपर तद्धिकरणम्‌ , न तु तदलुप्ठितकर्मणां  विधोषयोगनिरूपणपर- 
मिति शह्॒यम । 'विशेषानुग्रह्न' इति (3० मी० अ० ३_पा० ४ ब० २८) 
हैं, इसीलिए. 'विहितत्वाच्वाश्रमकर्माउपि! # इस शारीरिकसृत्रमें विद्याके उपयोगी 
कर्मोंमें 'आश्रमकरी! पदका प्रयोग किया गया है । 

कल्पतरुमें $ तो कहा हैं कि आश्रमधर्मोका दी विद्यामें उपयोग है, ऐसा 
नियम नहीं है, क्योंकि 'अन्तरा चाउपि! इस अधिकरणमें आअमरढ्षित विघुर आदिसे 
अनुष्ठित कर्मोंका भी विद्यामें उपयोगनिरूपण किया गया है। यदि शड्ढा 
हो कि पूर्वजन्ममें अनुष्ठित यज्ञ आदिसे जिन्होंने विविद्षाक्ी उपपत्ति की है, ऐसे 
अनाश्रमी विधुरोंका विद्यके साधन श्रवण आदियमें अधिकार है, इसीका निरूपण 
उक्त अधिकरणमें किया गया है, न कि विधुरोंसे इसी जन्ममें अनुछ्ठित कर्मोका विद्यामें 
उपयोगका निरूपण किया गया है, तो यह भी युक्त नहीं दे, क्योंकि “विशेषानुपहश्व' | 

# सूतका अर्थ है कि कर्मफलोंकी अमिलाषा न करनेवाले आश्रमीकों भी आभ्रम 


कर्मोंका अनुष्ठान करना चाहिए, क्योंकि आ्आश्रमीके प्रति उन कर्मोंका शास्त्रोंमे विधान है, 


अन्यथा प्रत्यवाय होगा, यह माव है। स 
+ इस सूत्रका यह अथे है--आश्रमकै बिना रहे हुए. पुरुषोंका भी बूह्मविद्यामें अधिकार 


है, क्योंकि रैक्वप्रभति अनाश्रमी पुरुषोंकों भी बर्मविद्या हुई है, यह भाव है। 
| देवताराधन श्रादि विशेषधर्मोंसे चिचरश॒द्धिद्वारा रैक्व प्रभतिको आश्रमधर्मेकि समान 
विद्याका अनुप्रह देखा गया है, अतः अनाअ्रमियोंका कम भी विद्याका साथन है, इसीलिए-- 


“जप्येनैव त॒ संतिद्ष्येत गरह्मणों नाडत्र संशय: । 
कुर्यादन्‍्यन्‍न वा कुर्यात्‌ मैत्रो ब्राह्मण डच्यते ॥ 


श्रर्थात्‌ जपसे भी ब्राह्मण सिद्धि प्राप्त करता है, उठमेँ तनिक भी संशय नहीं है। वह अन्य 
कम करें वा न करे, क्योंकि ब्राह्मण दयावान्‌ कहलाता है, यह भाव दै। 
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तद्धिकरणधत्तद्भाष्ययोस्तद्लु हितानां जपादिरूपवर्शमात्रधर्माशामपि विद्यो- 
पयोगस्य कण्ठत उक्तेः । “बिहितल्वाच्चाश्रमकर्मापि! इति बजे आश्रम- 
कर्मपदस्य वरणधर्माणामप्युपलक्षणल्वादित्यमिप्रायेणो ऋम्‌ । 
दि डे क्त्र क्लुप्तफलत्वेन नित्यानाबेव केश्चन | 
कोई लोग कहते हैं कि क्लुत फल होनेसे नित्य कर्म ही विद्याके उपयोगी हैं | 
अब ४ & 
| आश्रमधर्मव्यतिरिक्तानामप्वस्ति विद्योपयोग:, क्रिन्तु नित्यानाम्रेव । 
तेषां हि. फल दुरितिक्षयं विद्याश्पेक्षे, न काम्पानां फल स्वर्गादि । तत्र 
यथा गकृती क्लप्तोपकाराणामज्ञानामतिदेशे सति न प्रक्ृतोपकारा- 
ज्् अं न पिन पट ता ना न न अल ननभननन तक ञ हु 
इस प्रकारके उसके अधिकरणके सूत्र और भाष्यमें जपादिरूप सम्पूर्ण धर्मोका 
उपयोग साक्षात्‌ कहा गया है। “विहितत्वाच्चाअ्मकर्माउपि' इस सूत्रमें “आश्म- 
कर्म! शब्द सभी वर्णधर्मोका उपलक्षण है अर्थात्‌ आश्रमकर्मसे भिन्न इतर 
वर्णधर्मोका मी ग्रहण करना चाहिए, यह भा से 
हज सु |ब है-- इसी अमिग्रायसे कह्पतरुमें 
| भी हैं! ५ अं 
रु यद्यपि आश्रमधर्मोसे # इतर धर्म भी विद्याके उपयोगी हैं, तथापि 
वे नित्यप्म ही हैं, क्योंकि उनका दुरितिक्षषरूप जो फल है, उसीकी 
ऑपेक्षा विद्या करती है, काम्यकरमोंसे होनेवाले स्वगी आदि फछवी 
ओक्षा नहीं करती है। इस परिस्थितिमें अर्थात्‌ विद्यामें उपयोगी उपकारशी 
हेतुताके काम्यकर्मोमें न होनेसे जैसे प्रकृतियागमें + प्रसिद्ध उपकारी 
अज्ञोंका विकृतिमें अतिदेश होनेपर प्रकृति किये हुए उनके उपझारसे 
छछ इन पंक्तियोंको कल्पतरुमैं, जिसके प्रणेता _.. # इन पंक्तियोक्ो कल्पतस्ो, जिसके प्रशेता अमलानद सलाम हे सेव 77 वर स्त्रामी हैं, देसि 
अ डे न्द स्त्रामी हैं, देखिए ( परु० 
भामतीकल्पतरैसदित शाड्करमाष्य ) । इससे यही डिद्ध होता है कि पार 
विविदिषाश्र,तिसे जिन यज्ञ आदि धर्मो'का विद्यामें उपयोग कहा गया है, वे नित्य हो धर्म लेने 
चाहिए, काम्य नहीं, क्योंकि काम्योंका यदि ग्रहण किया जायगा, तो काम्य कर्मोंके स्व्रामाविक 
फल्लका परित्थाग करके डनका नित्यसाधारण पापच्त्यरूप फल मानना होगा, कारण. विद्या 
पापक्षयकी अपेत्ा रखती है. सगे आदिकी नहीं, इसमे केवल गौरव होगा, यह मात्र है। 

+ प्रकृतियाग उसे कहते हैं, जो अतिदिश्यमान अज्ञरा प्रतियोगी हो । प्रतियोगी उसे 
कहना चाहिए जिस यागके श्रज्ञ अतिदिष्ठ होते दे विज्ञतियागका अर्थ है. अति- 
दिश्यमान अन्ञोंका अनुयोगी । जिसमे अज्ञ अतिदिष्ट ह्वों, वह श्नु तेगो हैं। प्रकृतियागर्ते श्रुत 
परदाथकी बिकृतिमे कप] करना अतिदेश कइलाता है। दर्शटरण मास प्रद्धतियास है, क्योंकि इसके 
पदार्थों का विक्वतिभूत रो पशुयाग आदिम अतिदेश होता है। और सोर्य पशुयाग आदि 
विकृतियाम हैं, क्योंकि वे अतिदिश्यमान दुशंपूर्ण मास यागके पदों के अनुयोगी हैं, यह भाव है | 
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तिरिक्तोपकारकल्पनम्‌, एवं छ्ञाने विनियुक्तानां सज्ञादीनां क्‍्लृप्तनित्यफल- 


पापक्षयातिरेकेश न नित्यकाम्यसाधारणविद्योपयोग्युपकारकल्पनमिति । 


काम्यानामपि संक्षेपशारीरककतां नये ॥ «॥ 
न चोपकारसंक्लूप्तिद्वारं वार्क्य अतीक्षते । 
आप्तेषचनवैयथ्य”  द्वारमेदेउविशिष्टता ॥ ६ | 
संक्षेपशारीरककारके. मतमें काम्यकर्म सी विद्याके उपयोगी हैं, वाक्य उपकार- 
संक्लृष्तिर्प द्वारकी अर्थात्‌ अन्यत्र - जिस. उपकारकी प्राप्ति हुई हो, उसकी अपेक्षा 
नहीं करता है, क्योंकि उसकी श्राष्ति दोनेसे वाक्य ही व्यर्थ दवोगा, यदि द्वारमेद 
मानेंग्रे, तो समता ही प्रसक्त होगी ॥ ४ , 5 ॥ 
संवेपशारीरके तु नित्यानां काम्यानां च करमणां विनियोग उक्त), 
यज्ञादिशब्दाविशेषात्‌ ! प्रक्ृतो क्‍्लप्तोपकाराणां पदार्थानां क्‍लृप्तप्राकृतो- 


8 5 न कप लत टन कक एप एक 
भिन्न उपकारकी कल्पना नहीं की जाती हीं, वैसे ही ज्ञानमें विनियुक्त [ नित्य ] 


यज्ञोका नित्यकर्मोके फलूपसे प्रसिद्ध पापविनाशसे अतिरिक्त नित्य और 
काम्यकमोंके साधारण विद्यार्मे उपयुक्त उपकारकी कल्पना नहीं की जाती है, 
कारण वैसी कल्पना करनेमें गौरव है। 

# संक्षेपशारीरकर्में तो नित्य और काम्य दोनों कर्मोका विद्या्में विनियोग 
कहा है, क्योंकि 'तमेतम” इत्यादि श्रुतिमें स|मान्यरूपसे .यज्ञ आदि शब्दोंका 
कथन डिया गया है।॥ प्रकृतियाग्में जिनका उपकार प्रसिद्ध है, ऐसे पदार्थों- 
का--कलूप प्रकृतियागीयके उपकारके अतिदेशसे ही विक्ृतियागर्मे अतिदेशसे-- 


संक्षेपशारीरकक/रका यह भाव है कि “विविदिधषन्ति यरों न! इसमें यज्ञशब्द जैसे नित्य 
यज्ञोमें रूढ है, वैते ही काम्ययशेंमँ मी रूढ़ है, इसलिए नित्य कर्मों के समान काम्य-कर्मका 
मी विद्यार्मे उपयोग प्रतीत होता है, अतः निस्यकाम्ब साधारण किसी उपकारविशेषकी कल्पनार्मे 
कोई विरोध नहीं है । 

| नित्यकाम्यसाधारण विद्यार्म उपयुक्त उपकारकी यदि कल्पना की जाय, तो पृव॑मीमांसाके 
स्यायके साथ विरोध होगा, ऐसा समझकर कल्पतरूुमैँ विक्रतिमँँ अतिदिष्ट अज्ञोका इृशन्द 
दिया गया है, उसका परिहार इस गन्धसे करते हैं । तालये यह है कि प्रकृतियागर्म जिन 
पदार्थों का डपकार कलृप्त है, उनका पहले अतिदेश होता है, अनन्तर उन पदार्थों के उपकारका 
विक्॒तिमें अतिदेश द्ोता है, पहले प्रकृतिके पदार्थोंके अतिदेशसे विकृतिमँ विनियोग करनेके बाद 
उनके डपकारकी कल्पना नहीं की जाती है, इसलिए, प्रकृतिविकृतिस्थलम क्लूप्त उपकारका 


आज जम 


आतिसे विनियुक्त कमविशेषाका कथन] सन्ानुबादसाईत आल 


_आ आस इस छ क्‍टि पट ७ ७इसथिी टिततइ?ियीियतथ?”७”ाणाण: 
पकारातिदेशछुखेनेव विकृतिष्वतिदेशेन सम्बन्ध, न त॒ पदार्थानामति- 
देशानन्तरमुपकारकल्पनेति न तत्र प्राकृतोपकारातिरिक्तोपकारकरुपना- 
प्रसक्तिः। इह तु प्रत्यक्षश्र॒त्या प्रथममेव विनियुक्तानां यज्ञादीनाएुप- 
दिशनामझ्ानामिव पश्चात्‌ कल्पनीय उपकारः  प्रथमावगतविनियोग- 
निर्वाहायाक्लप्तोडईपि. सामान्यशब्दोपात्तसकलनित्यकाम्यसाधारणः क्‌्थं 
न कल्प्यः। अध्वरेषु अध्वरमीमांसकेरपि हि 'उपकारमुखेन पदार्थान्वये 
एव क्‍लुप्नोपकारनियमः, पदार्थान्वयानन्तरम उपकारकल्पने त्वक्लप्ती5पि 
विनियुक्तपदार्थाडुगुण एवं उपकारः कन्पनीयः' इति सम्प्रतिषेव बाघ- 


सम्बन्ध होता है, पदार्थोके अतिदेशके वाद उपकारकी कह्पना नहीं की जाती 
है, इसलिए विक्ृतिस्थल्में प्रकृतिस्थ पदार्थोके उपकारसे प्रथक्‌ उपकारकी 
कल्पन! प्रसक्त नहीं है, प्रकृतस्थर्में तो साक्षात्‌ यज्ञेन! इस श्रतिले पहले ही 
विनियुक्त यज्ञ आदिके--जैसे# उपदिष्ट अज्ञोंका प्रथम अवगत विनियोगके 
निर्वादके लिए. अक्छृप्त दृष्टाइशररप उपकारकी कछ्पना की जाती है, चैसे 
ही प्रथम अवगत विनियोगका निर्वाद करनेके लिए अक्छृप्त होनेपर भी सामान्य 
यज्ञशब्दसे नित्य-क्राम्य साधारण पश्चात्‌ कल्पनीय--उपकारकी कल्पना क्‍यों 
मत की जाय ? अर्थात्‌ अवइ्य की जाय, यह भाव है। प्रथम उपकारके 
अतिदेशके अनम्तर जहाँ पदार्थोक्रा अन्वय किया जाता है, वहींपर कट 
अर्थात्‌ प्रथमतः ज्ञात उपकारकी कह्पता होती है, अन्यकी नहीं, यह नियम है ह 
और जहाँपर पदार्थोके अन्वयके पीछे उपकारकी कह्पतां की जाती है, 
वहींपर अक्छृप्त होनेपर भी विनियुक्त पदार्थोके अनुकूल ही उपकारकी कछपना की 


परित्याग करके अन्य उपकारकी कल्पना नहीं की जाती है, इसलिए दृष्टान्व विषम है अर्थात्‌ 
प्रकृतस्थलमें तो पहले यज्ञ आदिका विनियोग करनेके बाद डपकारकी कल्पना की जाती है 
और श्रतिदेशस्थलमें प्रकृतिमँँ उपकारकी कल्पना करनेंके बाद प्रकृतियशके पदार्थोका विक्ृतिम 
विनियोग होता है। 

# दर्शपूर्णमातके प्रकरणमें अथवा श्रन्य स्थलमें जो पदार्थ डपदिष्ट हैं अर्थात्‌ साक्षात्‌ भ्रुतिसे 
बोचित हैं उनका भ्रुति, लिज्न आदि प्रमाणोंसे पहले ही दर्श, पूर्यमास आदिम विनियोग हो जाता है। 
अनन्तर इस विनियोगके निर्वाइके लिए. दृष्ट ओर अदृष्टरूप किसी फलरूप द्वारकी कल्पना 
की जाती है, इसी प्रकार “विविदिधन्ति यशेन इत्यादि श्रुतिसे प्रथमतः ही यश आदिका 
विविदिधा्ें विनियोग हो जाता है, इसलिए. इस विनियोगको सफल करनेके लिए अकक्‍्लूप्त 
उपकारकी यदि कल्पना की जाय, तो भी कोई द्वानि नहीं है, यह भाव है। 


छ्श्द सिद्धास्तलेशसंग्रद [तृतीय परिच्छेद 


लक्षशारम्भसिद्धवर्थमु पकारशुखेन बिक्ृतिषु प्राकृतान्ययो दशमादे सम- 
थिंतः । किश्व 'क्लप्तोपफारालाभान्नित्यानामेबाई्य॑ विनियोगः इत्यमस्यु- 
पगमे नित्येग्यो दुस्तिक्षयस्थ तस्माच्च ज्ञानोत्पत्तेर्यतः सिद्धौ व्यर्थोज्यं 


जाती है, इस प्रकार कर्मोके विषयमें अज्जीकार करके ही पूर्वमीमांसकोंने 
वाधाध्यायके आरम्मके छिए उपकारका अतिदेश करनेके बाद विकछृतिमें 
प्रकतिस्थ पदार्थोका सम्बन्ध # दशम अध्यायके प्रथम पादमें बतलछाय्ा है। 
डिश्च, कडस उपकारकी काम्योंमें प्राप्ति न होनेसे नित्य कर्मोका ही यह 
विद्यामें विनियोग है, ऐसा माननेपर नित्य कर्मोसे पापका विनाश और विविदिषा- 
वाक्यसे भिन्न वाक्यसे ज्ञानोत्पत्ति यदि सिद्ध है, तो यह विनियोग ही 


प्रकृतियागके अज्ञभूत पदार्थोकी, अ्तिरेशले विक्ृतियाग्मै, प्राप्ति दिखलाई गयी है। लास्पर्य 
यह है कि पूर्वमीमांसाके दशम अध्यायमें विक्ृतिमें अ्रतिदिष्ट अज्ञोंका प्रकृतिमें कलुप्त उपकारका 
सम्मव न होनेपर बाधका निरूपण किया गया है। उस बराधनिरूपणकी, यदि विक्ृतिमें अति- 
देशसे पदार्थप्राप्तेके बाद उपकारकी कल्पना की ज्ञाय, तो सिद्धि नहीं होगी, क्योंकि जैसे 


प्रकृतिम श्रुति आदिसे विनियुक्त पदार्थोका दृष्ट फल न रहनेपर अदृष्ट उपकारकी कल्पना की - 


जाती है, वैसे ही अतिदेशसे बिकृतियागमें विनियुक्त पदार्थोंका दृष्ट उपकारके न रहनेपर 
अटद्दद् उपकारकी भी कल्पना हो सकनेसे उसकी सिद्धिके लिए सभी अंगोंका अनुष्ठान अररुयं- 
मारी होनेक्के कारण कुछ अ्रद्मोकी अनुदान था उसके अंशातिदेशप्रामास्यरूप बाघका अ्रसम्भव 
है, इसलिए बाधनिरूपणकी सिद्धिके लिए, प्रकृतिमैँ कलृप्त उपकारके अतिदेशसे ह्वी विक्ृतिमैं 
प्रकृतिस्थ पदा्थका अस्वय है, इस प्रकार दशम श्रध्यायके प्रथम अधिकरणमें निश्चित किया 
गया है, इसलिए जह्ांपर पदाथों के विनियोगके अनस्तर उपकारकी कल्पना की गयी हो, वहाँपर उन 
पदार्थोकी अपनी सामथ्यके अनुसार प्रथमतः क्ञत जिवियोगके निर्वाहके लिए श्रक्लृत्त उपआरकी 
कहपना मीमांसकसम्मत है, ऐसा प्रतीत द्वोता है। यदि विनियोगके बाद जहाँ उपकारकी 
कल्पना की गयी हो, उतत स्थलमैं भी क्‍्लृष्त उपकारका सम्भव न द्वोनेपर विनियुक्त पदार्थका 
परित्याग ही इष्ट हो, अक्लृप्त उपकारकी कल्पना इष्ट न हो, ऐसा माना जाय तो 
“उपकारमुखेन! इत्यादि निरूपण करनेवाला अधिकरण ही व्यर्थ होगा, क्योंकि श्रवण, अवधात 
आदि पदार्थोका अतिदेशसे विनियोग होनेपर मी विक्रतियागल्थ कृष्णल आदिम अपण आदिके 
विक्लिति, तुपविभोक श्रादि लोकतिद्ध इशेपकारका श्रमात्र होनेसे और अक्लृप्व उपकारकी 
कह्पनाका स्वीकार ने होनेते श्रवणादिका अनुष्ठानलक्षण बाघ, जिसका कि दशम 
अध्याय निरूपण किया गया है, हो सकता है, किर उसके लिए “उपकारमुखेन! इत्यादि- 
निरूपण करनेकी कोई आवश्यकता नहीँ है| इससे विविदिषाताक्यसे सामान्यतः नित्यकाम्य 
साधारण विनियोगके प्रथम अवगत होनेपर उत्की उपपत्तिके लिए अ्क्लुप्त उपकारकी कह्यता 
श्रुक्त ही है, यह भाव है। 


आज 


अतिसे विनियुक्त कर्मक्शिषोंका कथन ] सावालुवादसदित ४३२६ 
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विनियोगः; अन्यतस्तदसिद्धौ ज्ञानापेलितोपकारजनकत्वं तेष्बक्लप्त मित्य- 
विशेषाद्‌ नित्यकाम्यसाधारणो विनियोगो दुर्वाः । ननु॒ नित्यानां 
दुर्तितयमात्रहेतुत्वस्थाउन्यतः सिद्धावपि विशिष्य ज्ानोत्यतिप्रतिबन्धक- 
दुरितनिवर्हकर्त न सिद्धपू, किन्तु अस्मिनू विनियोगे सति ज्ञानों- 
इशेन नित्यान्यदधतिष्ठतोअ्वश्यं ज्ञानं भवति; इतसथा शुद्धिमात्रमू, न 
नियता ज्ञानोत्पत्तिरिति सार्थक्रो5्यं विनियोग इति चेत्‌ , तहिं नित्याना- 


व्यव है, यदि दूसरेसे सिद्ध नहीं है तो श्ञानके लिए अपेक्षित उपकार- 
जनकता नित्योंमें क्‍्छृप्त ही नहीं है, इसलिए नित्य और काम्य कर्मोके 
साधारण विनियोगका निवारण कर ही नहीं सकते हैं | बदि शक्झा हो 
कि # नित्य कर्मोमें केवल दुरितक्षयकी हेतुताकी अन्यसे सिद्धि होनेपर भी ज्ञानको 
उत्पत्तिमें प्रतिबन्धक पापक्षयहेतुता अन्य प्रमाणसे विशेषरूपतया सिद्ध नहीं है, 
किन्तु इस विनियोगसे ही यह सिद्ध होता है कि ज्ञानके उद्देह्ससे 
यदि पुरुष नित्य कर्मोंझ अनुष्ठान करे, तो अवश्य ज्ञान उत्पन्न होता हे 
इस व्रिनियोगके + न रहते केवल झुद्षिमात्र ही होती है, नियमसे ज्ञानी 
उत्पत्ति नहीं होती, इसलिए यह विनियोग सार्थक है! तो यह भी युक्त 


# शक्षाका तासर्य यह दै कि दुरित दो प्रकारके हैं--एक तो शानकी उल्पत्तिमेंप्रतित्रत्थक 
ओर दूसरा ज्ञानकी उत्पस्ति मैं उदासीन होकर नरकादि देनेबाला | इस अवस्थार्म यदि नित्य- 
क्षमोंका ज्ञानमें विनियोग न किया जाय, दो न्त्यिकर्मोंसे शानप्रतिबन्धक दुस्तिका क्षय होता है, 
इसमें प्रमाण नहीं है, 'धर्मेण पापमपनुदति' ( घर्मसे पाप हट जाता है ), 'यशो दान तपश्रेंव 
पावनानि भैनीविशामः ( यज्ञ, दान और तप मनीषियोंकोी पात्रन. करनेवाले हैं ) इस प्रकारके 
श्रुति स्मृति-बचन भी निश्यकर्मोमे सामानन्‍्यपरापच्षयकी हेतुताका प्रतिपादन करते हैं | इससे नित्य 
कर्मोंधिं नियमतः ज्ञानप्रतिबन्धकदुरितक्यहेदुता दूसरेसे प्राप्त ही नहीं है, इसलिए. उसकी प्राति 
करानेके लिए यह विनियोग है, अर्थात्‌ यह बात अन्यतः सिद्धिपक्षका अवल्म्बन कस्के 
विनियोगकी सार्थकता बतलाती है, यह भाव है। 

+ ताथर्य यह है कि यह आदिका ज्ञानमें विनियोग न होनेपर नित्य आदिके अवुष्ठानस 
दुस्तिविनाशरूप शुद्धि द्वी प्राप्त ढोती है, परन्तु ज्ञानकी उत्पत्तिमे प्रतिब्नन्धक दुरस्तिन्ञवरूए 
शुद्धि प्राप्त नहीं होती, क्योंकि ज्ञानके उद्दे स्थसे नित्यकर्मोंका अनुष्ठान नहीं है। इस अवस्था 
अनेक जन्मोंसे जिसने नित्यकर्मोका अनुष्ठान किया है, उसको भी नियमतः ज्ञानकी उस्तत्ति 
नहीं होगी, क्योंकि कदातचित्‌ देवयोगसे श्ञानप्रतिबत्धक द्ुस्तिसमूइका सम्पूर्ण छब होनेप९ 
भी ज्ञान कदाचित्‌ होता है, इस प्रकार अनियत शानोत्पत्ति होगी | 


शरै० सिद्धान्तलेशसंग्रद 


[ दरवीय | परिच्छेद 


मपि अक्लप्रमेव झानोत्पत्तिप्रतिबन्धकदुरितनिवर्हणत्वस्‌ » ज्ञानसाधन- 
विशिष्टमुरुलाभश्रवशमननादिसम्पादकापूव च॒ द्वारं॑ कल्पनीयमित्यक्लप्ो- 
पकारकल्पना5विशेषान्न सामान्यश्रुत्यापादितों नित्यक्राम्यसाधारणों विनि- 
योगो भज्जनीय इति ॥ २॥॥ 


बाद्णअहणं चाउत्र त्रेणिकिनिदशनस। 
वार्षिकोक्त स्तथोददेश्ययतलेनाउविविज्ञणात्‌ ॥| ७॥ 


ब्राह्मण विविदिषस्ति" विविदिषन्ति! इस श्रुतिमैँ ब्राह्मणग्रइण त्रेवर्णिकका उपलक्षण है, 
क्योंकि इस अर्थका पोषक वार्तिककारका वचन है और हाझह्षणपदकी डद्देश्यविशेषण- 
तय भी बिव्ञा नहीं है। 


नहीं है, क्योंकि # नित्य कर्मोमें ज्ञानोपकारकवनियमके असिद्ध होनेपर 
नित्यकर्मोंमें भी ज्ञानही उत्तत्तिमं अक्लप्त ही प्रतिबरन्धक दुर्तिके विनाश- 
कारणतारूप और १ ज्ञानके प्रति साधनमूत श्रोत्रिय अह्मनिष्ठ गुरुका लाभ, 
श्रवण, मनन आदिको प्राप्त करनेवाले अदृशरूप द्वारकी कल्पना करनी होगी, 
इसलिए अक्कृप्त कत्पनके सामान्य होनेसे “यज्ञेर! इस सामान्यश्रुतिसे प्राप्त 
नित्य और काम्य कर्मोंके साघारण विनियोगकों नहीं हटाना चाहिए ॥२॥ 


* जानमैं श्रपेक्षित उपकार नित्योमें क्लृत है! यह मत प्रमाणशूल्य है, ऐसा मानकर 
काभ्योंके समान निः्यमैं भी श्रकलूत्त उपकारकी कल्पना समान है, इस अभिप्रायते दूषित 
करते हैं, यह भाव है । 


+ यदि प्रकृतमें शंका हो कि नित्यकर्मोंके विनियोग पत्षमें हो विधिका लाघव है, क्योंकि पत्षमें 
डनकी ज्ञानप्रतिब्र्थकपापविनाशकी जनकता अन्य बचनसे प्राप्त छोनेके कारण केवल नियम- 
विधिसे लम्य है, और कान्यकर्मोंकी शानप्रतिबत्धकहुरितविनाशकारणता किसीसे प्राप्त 
नहीं है, अतः ज्ञानमैं काम्य क्मोंके विनियोय पद्म विधिका गौरव अपरिहार्य है, तो यह शंका 
युक्त नहीं है, क्योंकि इस परिस्थितिमँ मी यज्ञ आदि श्रुतियोंके संक्रोचरूप आधके परिदारके 
लिश काम्य कर्मोका भी विनियोग अन्रब्य है, इसीमें तय है। यद्यपि नित्यकमोंते श्ञान- 
प्रतिबन्धक दुरित-विनाशहूप विशेषशुद्धिका लाभ होनेगर मी उतने मात्रसे ज्ञानह्रीं उत्पत्ति 
नहीं होती है। क्योंकि प्रमाणप्रमेशासम्मावना आदि प्रत्यक्ष प्रतित्रस्थक हैं, तथापि उन 
प्रतिबन्धकोंके निरासके लिए नित्योे उच्च गुर तथा उनसे श्रवण आदिके सम्पादक अच्लुष्त 
अदृश्कारणवाकी विविदिषाव/क्यके बलसे कल्पना करनी चाहिए, यह माव है | 


किये कर्मोंमे भेवरद्कोंका अषिकार ] भाषानुवादसहित घशेटै 


ननन्‍्वेबमपि कथमू-- 
कमंगैव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादयः ।! 
इत्यादिस्मरणनिर्वाहः * न व तस्प विद्यार्थर्मासुप्ठानपरत्वप्‌ , 
विविदिषावाक्ये ब्राह्मणग्रहणेन ब्राह्मणानामेव विद्यार्थकर्मए्यधिकारप्रतीतेः | 
आते जनकायसुष्टितकर्मणां साक्षादेव मुक्त्युपयोगो वक्तव्य), मैतरम ; 
विविदिषावाक्ये ब्राह्मणग्रहणस्य जेवसिकीपलच्षणत्वात्‌ । 
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अब शाक्ा होती है कि यद्यपि तत्माहिहेतुर्विज्ञानं कम चोक्त महामुने! इत्यादि 
ज्ञान और कर्मके समुच्चयका प्रतिषादन करनेबाली स्थृतिका विविदिषावाक्‍्यके 
साथ विरोध न हो, इसलिए 'ज्ञान साक्षात्‌ मुक्तिका साधन है और कम 
विद्यकी प्राप्ति द्वारा छुक्तिमें साधन है, इस प्रकार क्रमसमुच्चयसे निरूपण 
किया गया, तो भी “कर्मगैक (जनक प्रभृति महानुभावोंने कर्मों द्वारा ही मुक्ति प्राप्त 
की ) इत्यादि स्मृतिकी उपपत्ति केसे हो सकती है, [ क्योंकि इसमें 'करमैणव 
( करमसे ही ) इस अवधारणसे म॒क्तिके प्रति फर्मातिरिक्त साधनताका खण्डन 
किया गया है, इसलिए साक्षात्‌ मुक्तिके प्रति ही कर्मोका उपयोग प्रतीत 
होता है ]। यदि शज्जा हो कि 'कर्मगीव' इत्यादि स्पृतिका ताले विद्याके 
लिए कर्मोंके अनुष्ठानमें ही है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि आक्मगाः 
विविदिषन्तिः इस्यादि विविदिषाश्रुतिमें ब्राह्मण” शब्दके कथनसे यही प्रतीत होता 
है कि ब्राह्मणोंका ही विद्याके प्रयोजक कर्मोमें अधिकार है। इसलिए # जनक 
आइि द्वारा अनुष्ठित कर्मोंका साक्षात्‌ ही मुक्तिमें उपयोग है, ऐसा कहना 
चाहिए तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि उक्त विविदिषावाक्यमें ब्राह्मणका 
ग्रहण बैवर्णिकोंका + उपलश्षण है । 


# अर्थात्‌ विविदिषन्ति' इस्यादि श्रुतिसे ज्ञात विद्यासाघनसे कर्मों में जैवर्णिक अधिकृत 
नहीं है, इसलिए, यह श्र्थ है। 

+ जब्र विविदिषावाक्यमें ब्राह्मणग्रहण उपलक्षण है, तत्र॒विद्याके प्रयोजक कर्मों में 
जनक आदिका भी श्रधिकार है, अतः 'कर्मणैव' इस्थादि स्पृतिका वचन बिद्याप्रयोजक कर्मके 
अनुधानमैं ही पर्यवसित है, इसलिए उक्त वचनसे 'तमेब विदिस्वाइतिसृत्युमेति नान्‍्यः पन्‍्या 
विद्यतेडयनाया. ( आत्मसाक्षास्कास्से ही मृत्युका-संसारका-अतिक्रमण कर सकते हैं, उससे 
अन्य संतारके श्रतिक्रमणके लिए मार्ग नहीं है ) इस श्रुतिसे विदद्ध साक्षात्‌ कर्मों मुक्ति- 
साधनता बोधित नहीं होती है, यद्द भाव है | 
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[वर्तीय परिच्छेद 
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यथा55हुसत्रभवन्तो वातिककाराः-- 
ब्राह्मगग्रहणं चाउत्र दिज्ञानाश्पलच्ाणम्‌ | 
अविशिशधिकारित्वात्‌ सर्वेषामात्मबोधने ॥' इति । 
नहि 'विद्याकामों यज्ञादीननुतिष्ठेद! इति विपरिणमिते विद्याकामा- 
पिकारतिधो आहाणपदस्पाउधिकारिविशेषत्मर्पकत्व॑ युज्यते; उद्देश्य 
विशेषणायोगात्‌ ! 


इस विषयमें पूजनीय वार्तिककार कहते हैं ब्राह्मणग्रहणं चाउन्न०” 
( विविदिषावाक्यमें ब्राह्मण-अहण द्विजोंका अर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्यका 
उपलक्षण है, क्योंकि आत्मजश्ञानके साधनभूत कर्मेमें ब्राह्मण, क्षत्रिय और 
चैश्यका अधिकार सामान्यरूपसे सुना गया है # )। 

और “विद्याकामो यशादीननुतिष्ठेत! ( विद्याका अमिराषी यज्ञ आदिका 
अनुष्ठान करे ) इस प्रकार | विपरिणत विद्याकमकी अधिकारविषिमें ब्राह्मण 
पद अधिकारीका समर्पक ( बोधक ) है, ऐसा नहीं कह सकते हैं, कारण 
विद्याकामरूप उद्देश्यमें विशेषणका सम्बन्ध नहीं हो सकता है । 


& इस वार्तिकको सुरेद्वराचार्यविरचित वार्तिकके १८८६ प्ृष्ठमें चतुर्थ अध्याय चतुर्थ 
ब्राह्मणमैं देखना चाहिए. | 

नै क्योंकि विंद्याप्रयोजक कमोंका दो अधिकार प्रझृत है यह भाव है, यदि इस जिषयमें 
किसीको शंका हो कि विविदिषावाक्यमें आाह्मणशब्दमे त्ेवशिकोपलक्षणस्थक्े सिद्ध होनेपर 
तीनो वर्णोंका सामान्यहूपसे विद्याप्रयोजक कर्मोंमेँ अधिकार सिद्ध छोगा और तीनों वर्योंका 
सामान्यतः कर्मोंमें अधिकार सिद्ध दोनेपर उसके अनुरोधसे आह्यणग्रहणको उपलक्षण मान 
सकते हैं, इसलिए अन्योप्त्याश्रय होगा, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि ब्राह्मणपदम सामान्यतः 
द्विजोपलत्॒शताकाश्रनाश्रय करके ही सभी द्विजोंका विद्यार्थ कर्मों अधिकार वा्तिक- 
बचनमें कहा गया है । 

| तात्पर्य यह है कि किसीको यदि शक्का हो--विविदिषावाकयमैं ब्राह्मण शब्दके म्हणसे ब्राह्मणका 
ही विदयार्थ कर्मोंमें श्रषिकार प्रतीयमान द्वोता है, तो फिर वर्ण॑त्रयखाघारण अधिकारकी सिद्धि कैंसे 
झेती है ! ठो इसपर कहना चाहिए कि क्या आहयणशब्द वन आदि विधिके उद्दं इ्यमैं 
विशेषणके समर्पकरूपसे ब्राक्मणमात्रकी अधिकारिताका बंधक है, अथत्रा विधेयभूत कर्ताके 
समर्पकरूपसे अ्रथवा इन दोनोंके समर्पक न होते हुए भी अन्य यति न दोनेसे अपनी 


केवल सस्निधिसाजसे ब्राह्मगमात्रके अधिकारका ोधक हें ! इस. प्रकार तीव विकल्पों प्रथम 


'ब्ब कर 5325... 


विद्यर्य कर्मों शूद्रका अनधिकार ] भाषालुवादसहित छ््श्३्‌ 
आल जल्‍न्‍िन वि) घि७घस्‍अििट७ ७ सिियनियना+ 


नापि 'राजा स्वाराज्यकामों राजब्येन यजेत' इंति स्वाराज्यकामा- 
घिकारे राजबयविधो 'स्वाराज्यकामो राजकर्तवकेण राजसयेन यजेत' इंति 
कर्दतया यागविशेषशत्वेन विधेयर्य राशो राजकर्तृकराजस यस्पार्राज्षा 
सम्पादयितुमशक्य॒त्वाद्‌ अर्थादधिकारिकोटिनिवेशवद्‌ , इह यज्ञादिकर्वृतया 
विधेयस्य्राह्मणस्यारर्थादधिकारिकोंटिनिवेश इंति युज्यते | “सर्वथाउपि 


व एबोमयलिज्ञाई' इति बजे (उल्मी० अ' हे पा० छय० 2. 


यदि शह्ढ हो कि जैसे 'रज़ा स्वाराज्यकामो० ( स्वाराज्यको चाहनेवाल 
राजा राजसूयनामक यज्ञ करे) स्वाराज्य चाहनेवालीकी. अधिकार- 
बोधिका # इस राजसूमविधिमें स्वाराज्यका अभिलापी पुरुष राजा द्वारा किये जानेवाले 
राजसूय यज्ञसे अपना अमीष्ट सम्पादन करें! इप्त प्रकार कर्वृत्वरूपसे यागके 
विशेषण विवेयमूत राजाका- केवल राजसे किये जानेवाले.. राजसूयका 
राजासे इतर अनुष्ठान नहीं कर सकता है, इससे अर्थृत;--अधिकारी 
कोटि विशेषणरूपसे निवेश होता है, वैसे ही प्रकृतमें “विद्याका 
अभिलाषी पुरुष ब्राह्मणकतृक बाग आदिका अनुष्ठान करे, इस प्रकार विधेयमूत 
ब्राह्ममका अथैतः अधिकारी कोटिमें निवेश द्वोगा? तो यह भी युक्त नहीं 
है, क्योंकि 'सर्वभाअपि त एबोमबिक्ञात्‌ | इस अदा न क्योंकि 'सर्वशाउपि त एवोमयलिज्ञात्‌! + इस ब्रह्मसूत्र्में इस प्रकारकी व्यवस्था 
िकल्पका इस अन्‍्थसे परिहार करते हैं। विद्यार्में यज्ञ आदिके विनियोगकी बोधक विधिमें, 
व्यामिलाधीका अधिकार सिद्ध दी है, इसलिए ब्राह्मण्यविशिष्ट विद्याकमका अधिकार विवक्षित 
है, ऐसा स्वरीकारकर ब्राह्मण्यपदर्म विशेष अधिकारिसमर्पकताका अज्ञोकार नहीं करना चाहिए, 
क्योंकि विधेयभूत यह आदिकी उद्देश्यता केवल विद्यामिलाषोमैं ही प्रतीव होवी है, अतः 
ड्राह्मस्यरूप विशेषणकी आकांज्ा नहीं है, इसलिए अनाकांछितका . विद्याकामके प्रति विशेषण 
रूपसे अ्रन्वय नहीं हो सकता है | यदि विशिष्टको उद्देश्य मानें तो गोरब द्वोगा, विद्याकाम 
और ब्राह्मण्य प्रत्येकको उद्दे श्य मानें तो वाक्यमेद प्रसक होगा अर्थात्‌ 'विद्याका अमिलाषी यक्ञ 
आदि करें और ब्राह्मण यज्ञ आदि करें इस प्रकार वाक्यमेद द्वोगा, यह भाव है । 

# उक्त तीन विकल्पों से द्वितीय विकल्पका इस प्रन्थसे शह्ञापूर्वक परिद्वार करते हैं। 
तालये यह है. कि 'स्वाराज्यकाम/ वाक्यमें 'स्वाराज्यामिलाषीके प्रति राजपदका पूवोक्त रीतिसे 
विशेषणत्वरूपसे सम्बन्ध नहीं हो सकता है, इसलिए, कर्तृविधायकताका अज्ञीकार करके यदि 
स्वाराज्यकामी राजा दो तो राजसूय यज्ञ करे, ऐसा प्रतिपादन किया गया है। इससे अर्थात्‌ 
जैसे राजाका अधिकारिकोटिमें प्रदेश हुआ है वैसे द्वी ब्राक्षश्यका अधिकारीकी कुक्तिमें प्रवेश क्यों 


नहीं, यह शझ्ढाका भाव द्दे। ४ 
+ 'रर्वथाउपि त ए्वोभयलिज्ञात! इस सूतका अर्थ ये है--सर्वधा अपि-वह आदिके 


कप 
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विधि, नापूर्वयज्ञादेविधिश इति व्यवस्थापितत्वेन प्राप्तमज्ञायलुवादेन 


एकस्मिद्‌ वाक्ये 'कर्तृरूपशुणविधिः, फल्सस्थन्धविधिः” हत्युभयविधा- 


नाद्ाक्यभेदा पत्ते । 

गा र नापि राजसयवाक्ये राज्अः कतृतथा विधेयत्वाभावपत्ते राजपदसम- 
न चाह इंह वाक्यामेदाय कंठ तया आह्मणा- 
विधानेडपि ब्राह्मगपदसमभिव्याद्ारमात्रेण ब्राह्मणकर्तकत्वालाभाव्‌ तदधि- 


की गयी है कि 'कर्मकाण्डमें विहित यज्ञ आदिको उद्देश्य करके ही विविदिषावाक्यमें 
फेलविशेषके सम्बन्धक़ी विधि है, अपूर्व यज्ञ आदिकी विधि नहों है! और यदि 
पूर्से प्राप्त यज्ञ आदिका अनुवादकर एक वाक्यमें कपृरूप गुण और फल 
सम्बन्ध इन दोनोंकी विधि मानें, तो वाक्यभेदकी आपत्ति होगी के | ड 

* यदि शड्ढा हो कि जैसे राजलूयवाक्यमें कतृरूपसे राजामें विधेयललके 
अभाव पक्षमें | राजपदके सान्निध्यमात्रसे विशिष्ट करतृताका लाभ होता है, वैसे 
ही प्रकृतमें वाक्यमेदके परिहारके लिए कर्वृरूपसे ब्राह्मणक्ता विधान न होनेफर 
भी ब्राह्मणपपदके समभिव्याहारमात्रसे ( सान्निध्यमात्रसे ) ब्राह्मणकी कतैताका 


आअमकर्मपक्षमँ या उनके विद्यासइकारित्वपक्तमेँ प्र 'यावज है 

ह कु विद्यासइकारिल् एवं '“यावज्जीवसग्निहोत्रः जुहुयात्‌! 

40९48 जो अम्निहोत्र आदि घ॒म हैं बे ही विहित हैं, क्योंकि 'उमयलिज्ञात्‌र अर्थात्‌ 

सा कप कर हैं, 2 “विविदिषन्ति यज्ञे न' इत्यादि श्रुति लेनी चाहिये और 
शशि: कर्मफलम! ( कर्मफलकी अमिलाषा न करके जो यह 

करता है, उसे विद्या-प्राप्ति होती है ) इत्यादिका अहदण करना चाहिए | 222 


५ 
है कीफे | कत्रोदिगुणविशिष्ट आपूर्व कर्मकी ही विधि! मानी ययी है, अतः वाक्य" 
हर कह गन्दी कर्तृरूप गुणविधायकता युक्त है, यह भाव है। 
3 व तृतीय विकल्पका इस अन्‍्थसे परिहार करते हैं | क्तृत्वरूपसे 

में विधेयताके न होनेपर भी राजाका ही राजसूय यश अधिकार सिद्ध होता है, कयोंद्रि 
शाजशब्दकी सन्निधिसे स्वाराज्यकाम शब्द क्षुत्रियपरक है, ऐसा स्वमावतः ज्ञात ह है 
है, अन्यथा राजपद व्यर्थ होगा | इस अभिप्रायसे जिनके मतमें राजाकी कृर्तृत्वरूपसे विष है 
मानी जाती है, उनके मतमें यह अर्थ है। ह ५५ 


| क्योंकि विद्याके द्वेत यज्ञ आदिम जैसे शः 
द्रका निषेध है, वैते क्षत्रिय बै 
निषेध नहीं है, श्रत: ब्राहणके समान उनका भी अधिकार है, यह आप है. मी 


3 कहा १७, 


[ हतौय परिचय + 
अन्यत्र पिहतानामेव यज्ञादीनां विविदिषावाक्ये फलविशेषत्स्बन्ध- 5 


: विधान कममोँमें शार्द्रका अनापिकार । भाषालुवादसादेत हरे 


: क्वारपर्यवसानमिस्युपपथ्यते ! अन्‍्यत्र वन दे कसक्ापक्ारितलेन बहाना क्लप्ताना- 


मिहापि जैवर्शिकाधिकारात्मविद्ार्थत्वेन विधीयमानानां य्ञादीनां श्रेवर्णि- 
काधिकारित्वस्थ युक्ततया विधिसंसर्गहीनत्राक्षणपदसम भिव्याहासमात्रा- 
दर्िकारसंकोचासम्भबेन ब्राह्मणपदस्य यथाप्राप्रविद्याधिकारिमात्रोपलक्षण- 
खौचित्यात्‌ ॥ हे ॥ 

वैदिकत्यचु विदयायाः शूद्रस्यानषिकारिता । 


विद्याके वैदिक द्ोनेते--वेद्गम्य झेनेंसे- उसमें शुद्रका अधिकार नहीं है) 
नतु विद्याधिकारिमाज्रोपलचणते शद्रास्पापि विद्यायामर्थित्वादि- 


विद मी किक ओ८ पलक कमर मम आम 
सम होता है, अतः आह्मणका ही अधिकार फलतः सिद्ध होता है, तो यह भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि जिन यज्ञोमें तीनों वर्णोका अधिकार कर्मकाण्डमें निश्चित 
किया गया है, वे ही यज्ञ॒प्रकृत विविदिषा वाक्यमें आल्ज्ञानके, जिनमें - तीनों 
वर्ण अधिकृत हैं, उत्पादनके लिए विषीयमान हैं, अतः उनमें तीनों वर्णोका 
अधिकार युक्तियुक्त दोनेसे विधिसंसर्गहीन * ब्राह्मणपदकी सन्निधिसे अधिकारका 
सड्जोच नहीं हो सकता है, अतः 'ब्राह्मणा विविदिषन्ति! इस श्रुतिमें ब्राह्मणशंब्द 
यथाप्राप्त सामान्य विद्याथिकारिका उपरक्षण है, यही मानना उचित है ॥३॥ 

+ अब शह्श होती है कि यदि विविदिषावाक्यमे ज्ाह्मण शब्दको 
विद्याधिकारीमात्रका उपलक्षण माना जाय, तो शरद्व भी विद्यामें अमिकाषा 
आदि कर सकता है, अतः वह भी विद्याके उपयुक्त कर्मोंमें अधिकृत होगा £ 


का 

# विधितंसमंहीन अर्थात्‌ ठद्दे श्यके समर्पण द्वारा अथवा विधेयके समपण द्वारा विधि- 
वाक्यार्थके अन्वयवोधमे ब्राह्मणशब्द अनुपयोगी है, राजयूथ यज्ञका अन्यत्र विधान न इोनेसे 
बर्श॑त्रयाचिकारिता उसमें क्लुप्त नहीं है, अतः वििसंसर्मद्दीन राजपदके सममिव्याहारसे 
राजसूयवाक्यमें साजकत्तृताका नियम है । यदि शझ्का द्वी कि उक्त प्रकारसे विद्यार्थ कर्मोर्मे 
. क्षत्रिय और वैश्यके समान आह्मणका भी अषिकार सिद्ध ही है, अतः आहयण अइण व्यर्थ ही है, 
तो कह युक्त नहीं है, क्योंकि विद्या कर्मोमें आ्राह्मणका सुख्य अधिकार है, ऐसा सूचित करनेके 

लिए ब्राह्मणका ग्रहण है, यह भाव है | 
+ शक्लाका ताले यह है कि विद्या तो विधेय नहटं है, अ्रतः उस 
ही होगा, और यह अर्धित्वरूप अधिकार शुद्रको भी हो सकता है, 
सम्मान शूद्रका भी विद्यार्थ कर्मोँमे अधिकार निदत नहीं कर सकते हैं। 


मैं अधिकार विद्यार्थ्विरूप 
इसलिए, चत्रिय आदिके 


श्र शिदान्सलेशसग्रह 


गृह्दीतस्वाध्यायजन्यतदर्थज्ञानवत एवं वेदिकेष्वधिकार:' इत्यपशुद्राधिकरणे 
( उ० मी० झ० १ पा० ३ छू० ३४ ) अध्ययनवेदवाक्यश्र वणादिविधुरस्य 


शुद्॒स्प' विद्याधिकारनिषेधात्‌ । “न शुद्राय मर्तिं दद्याद' इति स्म॒तेरापा- 


ततो5पि तस्य विद्यामहिम्नास्वगत्युपायासम्भवेन तदर्थित्वानुपपत्तेथ तस्य 
विद्यापामनधिकारादिति केचित्‌ । | 


केवित्‌ पोराशिके ज्ञाने तस्याप्याहुरधिक्रियाम्‌ || ८ ॥ 


कोई लोग पौराणिक हमें श्‌ द्रका भी अधिकार मानते हैं ॥ ८ ॥ 


अन्ये लाहु;--शू द्रस्याप्यस्त्येव विद्‌याथकर्माधिकार), तस्थ बेदालु- 
तज-ज-_........त#/ |. 
तोयह भी युक्त नहीं है, क्योंकि विधिवत्‌ अध्ययनसे उसपन्न होने- 
वाले श्ानसे युक्त पुरुषको ही वेदिक कर्मों अधिकार है, अन्यको नहीं, इस 
प्रकार अध्ययनसे प्राप्त वेदवाक्योंके श्रवणसे रहित शूदका अपशाूद्धाधिकरणमें 
विद्यामें अधिकारनिषेध किया गया है और “न शूद्राय मर्ति दब्यात! ( झद्को 
शाखार्थका ज्ञान नहीं देना चाहिए ) इस प्रकार की स्मृतिसे साधारणरूपसे भी 
विद्याकी महिमासे अर्थात्‌ विद्यारूप अक्मप्राप्तेोके साधनसे ज्ञानसाधनका असम्भव 
होनेसे शुद्वमें विद्यार्थत ही नहीं हो सकती है, अतः शूह्कका विद्यामें अधिकार 
है ही नहीं, ऐसा कुछ लोग कहते हैं । 

अन्य कुछ छोग कड्ते हैं कि शहका भी विद्याके उपयोगी क्मोंमे 
अधिकार है। यद्यपि शूद्रका वेदाध्ययन और अम्िदोत्र आदियमें अधिकार नहीं 


% 'शुगस्य तदनादरश्रवणात्तदाद्रवणात्‌ सूच्यते हि! इस सूतजसे आरब्ध अधिकरण अप- 
शुद्राधिकरण कहलाता है। इसमें निर्णय किया यया है कि शूद्क्ा श्रूतिप्रतियादित सु 
विद्यार्त हर निर्शण बह्मविद्याके साधन यज्ञ आदिमें अधिकार नहीं है, क्योंकि ड्सने 
वेदाध्ययन नहीं किया | और वेदार्थानुष्ठानमें अध्ययनविधिसे सम्पादित वेद्जन्य ज्ञान अ्रपेक्षित 
है, अतः सगुण और निर्गुश ब झ्विद्यामें श॒द्रका अधिकार है ही नहीं। इस विषयमें “तस्माच्छूदों य्चे उन- 
बक्‍्लुतः ( तैत्तिरीय संहिता ), 'शुद्धो विद्यायामनवक्लुस? ये वचन प्रमाणभूत हैं! 2 


“श॒द्वका भी विद्यार्थ करें में अ कार प्र: 
डं है धिकार प्रसक्त होगा! इस पर्त मानक झे 
2 हा | मैं इसे इष्टा' गीमकर उक्त आाक्षेपका 


30५७ 


रे ( दतीव परिच्छेद ३ 
मम जलन 35292: 2:% 4:९2 
सेम्मवेन तस्थाषि विद्यार्थकर्माधिकारप्रसज्ञ इति चेदू, न; अध्ययन- 


, किययाये करोगे शुद्रक्ष अनपिकार ] भाषालुवादसदित २७ 


बचनाग्रिहोत्राद्यसम्मवेडपि कण्ठोक्तसंबंबर्णाधिकारभ्रीपश्चाक्रमन्त्रराजविद्या- 
दिजपपापक्षयहेतुतपोदानपाकयज्ञादिसम्भवादू 'बेदासुवचनेन यज्ञेन दानेन 
इत्यादिए्थकारकविभक्तिश्रुतेः विधुरादीनां विद्यार्थजपदाना दिमात्रानुष्ठाना- 
जुमतेश्च वेदाजुवचनादिसमुच्चयानपेक्षणत्‌। न च शद्धस्थ विद्याया- 
मर्थित्वासम्मव: -- 

5 उन 3 33-7०“ - पका 

है, तथापि # जिनसे सब वर्णोंके अधिकारका प्रतियादन किया गया है, 
ऐसे अ्रीपश्चाक्षररूप मन्त्राधिराज विद्या आदिका जप, पापक्षयके हेतुभूत 
तप, दान, पाकयज् आदिमें अधिकार है और वेदानुवचनेन! ( वेदाध्ययनसे ) 
व्यज्ञेन' ( बज्ञसे ), दानेन! ( दानते ) इत्यादि अलग-अछूग कारकविभक्तिका 
अवण होनेसे विधुर आदिको विद्या जप, दान आदिके अनुष्ठानक्ी 
अनुमति होनेसे वेदानुवचन आदिके 7 समुच्ययक्री अपेक्षा नहीं है। और 
शूद्ृही विद्यामं अथिता (अधिकारिता ) नहीं है, ऐसा भी नहीं कह 
सुकते हैं, क्योंकि -- 


# कि तस्प अहुर्मिमन्त्रे: कि तोयें: कि तपोलवरे: । 
यस्यों नमः शिवायेति मन्‍्त्रों हृदयगोचर: | 
मन्त्राविराजराजों यः सर्ववेदान्तशेखरः ! 
सर्वज्ञाननिधानश्व सोड्य॑ शैवषडछ्रः | 
ग्रणवेन बिना मन्त्र: सोड्य पश्चाक्षरः स्थता । 
ख्रीमिःश. देश्व सड्लोरेध्योयते मुक्तिकाडिज्ञमिः ॥। ( अक्षोत्तर खश्ड ) 

अर्थात्‌ इन प्रमाणोंते यद प्रतीत होता है कि जिसके हृदवमें '5 नमः शिवार्था यह मन्त्र डर, 
उठछको अनेक मन्त्रोंसें, अनेक ती्थोंसे एवं अनेक प्रकास्के तप और यजशोसे कुछ भी प्रयोजन 
नहीं है | यद सब्र मस्जोंका. अधिराज है, सब वेदान्तोंका मूर्धन्य है, सब शारनोका 
खजाना है। और यह “डे नमः शिवाय मन्त्र यदि प्रणव ( ४ कार ) से रहित हो तो इसे 
पश्माहर कहते हैं | इसी पश्ाक्र मन्त्रको मुक्तिके अमिलाषी खो, शुद्ध आदि तथा सडकीण 
जातिके लोग म॒क्तिके लिए भजते हैं। 

+ 'बेदानुवचनेन विविदिषन्ति', यशेन विविदिषन्ति! इत्यादि रूपसे प्रत्येकमें साधनंतांकी 
प्रतीति होनेसे समुच्चयक्री अपेक्षा नहीं है। बदि समुच्चयकी विवक्या होती, तो 'वेदानुबचनयर्दान- 
तपोमिर्यिविदिषन्ति' ऐसा वाक्य होता और हथक कारकविभक्तिके श्रवणमें भी वैदानुवचनेन च, 
बच्चे न च, इत्यादि चकारब्रटित वाक्य होता, अतः समुब्चयकी विवत्षा नहीं है, यह भाव है। 


का 


2 हित कली. 2 3. शक 


डेढद “ सिद्धान्तलेशसंग्रह (ठतीव परिच्छेद 


'श्रावयेच्चतुरों वर्णान्‌ कृत्वा ब्राह्मणमग्रतः ।' 
इतीतिहासपुएण भ्रदणे चातुववेण्याधिकारस्मणेरद पुराणाचबगतविद्या- 
माहात्म्यस्य तस्थापि तदरधिलसम्भवात्‌ | ' न शुद्राय मर्ति दब्याद इति 
स्मृतेष तदजुध्ठानाजुपयोग्य मिहोत्रादिकर्म जञनदाननिषेधपरलवात्‌ ।- अन्यथा 
तस्थ स्ववणधर्मस्याप्यवगस्युपायासम्भवेन शूद्रश्चतुथों वण एकजाति- 
स्तस्थापि सत्यमक्रोधश्शौचमाचमनायें पाणिपादक्ालनमेनैके .आड्रकर्म 
भृत्यमरणं स्वदारतुषि परिवर्या चोत्तरेषाम' इत्यादितद्वर्म विभाजक- 


आ्रावयेत्‌०' (ब्राह्मण चार वर्णोंको पुराण आदि खुनाये, यदि क्षत्रिय 
आदिको पुराण आदि सुनाना हो तो ब्राह्मणको आगे करे ) इस प्रकार स्मृति, पुराण 
और इतिहासके अरवणमें चारों वर्णोंका अधिकार प्रतिपादित होनेसे जिस शद्वने 
पुराण आदिसे विद्याक[ माहाल्य जाना है, ऐसे शझूद्को भी विद्याकी अधि- 
कारिता प्राप्ततों सकती है। न झाद्गाय” इस प्रकारकी पूर्वोक्त सं ति झद्के 
अनुष्ठानके अनुपवोगी अग्निहोत्रादि कम, ज्ञान और दातका निषेष करनेवाली हे। 
यदि सम्पूर्ण शाखविषयक ज्ञानके .निषथमें दी 'न शद्राय इत्यादि वचनका 
तातलये माना जाय, तो उसको अपने वर्णधमके ज्ञानका साधन भी नहीं 
रहेगा, इससे 'शूदश्वतुर्थों वर्ण: # भर्थात्‌ शूद्र चौथा वण है, उसका एक 
ही जन्म है ( क्योंकि उपनयनरूप द्वितीय जन्म उसका नहीं है ), उसका 
भी सत्य, अक्रोध, शुद्धता, क्रिसीके मतसे आचमनकी जगह 
हाथ और पैरका प्रक्षालनमात्र, श्राइकम, भूल्ल, खी आदिका पोषण, 
अपनी समानजातीय भायसि निर्वाह और ऊपरके ब्राह्मण आदि तीन बर्णोंकी 


& गौतम धर्मसूतके दशम अध्यायमें ४६. वें सूजसे इस शद्गघमेका विभाग किया गया 
है, तात्पर्य यह है कि यद्यपि 'न शुद्राय म्ति दद्यात” इस्यादि शाझ्नसे शद्रोंकी शास्राथशानका दान 
निषिद्ध भासता है, तथापि-- 

वुद्धो च मातापितरी माया साथ्वी सुदः शिशु । 
5 
अध्यकार्यशर्त कृत्य भर्तब्या. ममुरत्रवीत्‌ 

इत्यादि क्चनके अनुसार जो ब्राह्मण अपने माता, पिता, सती ख्रो, पुत्र 
आदिका पोषण करनेके लिए शुद्रोंके प्रति पुराण आदिके पठनमें प्रदद होते हैं. उनसे 
शद्रोकों अपना कर्तव्य और विद्यामाहत्य अवश्य ज्ञात हो सकता दे। अतः कोई अनुयपत्ति 
नहीं है, यह भाव है । 


ही 9: 5 


विद्याये कमोंमें शूद्रका अनपिकार ) भर्वानुवादसदित 9३६8 
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बचनानामनलुष्ठानलक्षणाप्रामाण्यापत्ते: न चैबे. सत्यपश द्राधिकरंणस्थे 
निर्विषयत्वभ्‌ | तस्थव-- 
* न शूद्रे पाठक कचित्‌ न च संस्कारमईति / 

इत्यादस्ततेगुरूपसदनारूपविद्याज्लीपनयनसंस्कारविधुरय शुद्र्स्य 
सगुणविद्यासु निमुणविद्यासाधनवेदान्तश्रवणादिषु चापिकारनिषेधपरत्वादू 
नि्ुगविद्यार्या, शुद्॒स्थापि विषयसौन्दर्य प्रयुक्ताधित्वस्थ. निषेद्‌धुमशक्य- 
सेवा ) इत्यादि शुद्धपर्मोके विभाजक बचनोंका अननुष्ठानात्मक अप्रामाण्य श्रसक्त 
होगा | यदि शक्ल हो कि उक्त प्रकारसे यदि शहृका भी विद्याके . उपयोगी 
कर्मोंमे अधिकार माना जाय, तो अपुद्माधिकरण निर्विषयक अर्थात्‌ व्यर्थसा 
होगा! तो यह मी युक्त नहीं के है, क्योंकि उस अधिकरणका-- 
न झूद्दे पाक किखितुण (६ शूदको अमक्ष्यमक्षण आदिसे - कोई पाप 
नहीं होता है और अध्ययनाक् उपनयनात्मक संस्कार अथवा विद्याक्ष -उप्रगमना- 
त्मक संस्कार भी उसके नहीं होते हैं ) इत्यादि स्मतिसे गुरूपसदनातलका विद्याक़े 
प्रति अद्ञमूत उपनयनरूप संस्कारसे रहित शद्दका सशुण विद्यामें और निर्गुण 
/विद्याके साधन वेदान्तके श्रवण आदिभें--अधिकारके निषेधमें ही तालये है, इससे 
निर्गुण विद्यामें विषयक्री सुन्दरतासे होनेबाली शुद्वकी अर्थिताक़ा निषेघ नहीं 
कर सकते हैं। निर्गुण वि्याके विधेय: न होनेसे उससे भिन्न अधिकारिताकी 
प्रसक्ति नहीं है, अतः निर्गुण विद्यामें विषयसौन्दर्यप्रयुक्त अर्थित्वका निषेष 


+ अपशुद्राधिकरणमें शूद्रका विद्यार्म जो अनधिकार बतलाया गया है, वह विद्यार्म 
उपयुक्त काँमिं श॒द्रका अधिकार नहीं है, यह बतलानेके. लिए नहीं है, किन्ठु॒वेदान्तके 
अवण आदिमें शुद्धक्रा अधिकार नहीं है, इस प्रकार प्रतिपादन करता है, इस 
अभिप्रायसे 'तस्य न शूद्धे! इत्यादि अन्‍्यसे परिद्दार करते हैँ । 

+ शिष्यरूपसे अज्ञौकार करके अपने समीपमें ध्थापनरूप विद्याज्ञ डपनंयन आचार्य 
करता है, इस उपनयनकों गुरूपसदन इसलिए, कहते हैं कि वह शिष्यकर्त क ग़ुरूपसइनपूवेक 
है, 'तद्दिशानार्थ स गुरुमेवोपगच्छेत! ( ब्रह्मको जाननेके लिए युरुजीके पास जाना चाहिए ) 
इस श्रुतिसे विद्याज्ञ रूपसे गुरूपसदनका विधान है, 'त॑ द्ोपनिन्ये! ( उठका उयनवन किया ) 
इस भ्रुतिसे विद्याज्ञ उपनयन भी प्रवीत होता है। 

म ख्वर्गनुमवके समान ब्रह्मानन्दरूप निर्गुण विद्याके फल्लरूप दोनेते उसमें विधेयता भहदं 
है, क्योंकि छो फल द्वोता है, वह विधेय नहीं होता; इसलिए जैते स्वर्गानुमन आदि फलमें 
स्वगीर्थिंतामात्र अधिकार है, वैसे निगुंण विद्यामेँ भी निर्मुशविद्यार्थितारूप ही अधिकार ड 


88 सिद्धान्तलेशसंग्रह [ ठतीय परिच्छेद 
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त्वातू। अविधेयायां च तस्यां तदतिरिक्ताधिकाराप्रसकत्या तन्निषेधा- 
योगाच्च | न च _तस्‍्य वेदान्तभ्रवणासम्भवे विद्यार्थकर्मालुप्ठानसम्भवेडपि 
विद्यालुस्पत्तेस्तस्थ तदर्थकर्मालुष्ठानं व्यर्थमिति वाच्यम्‌ , तस्य वेदान्त- 
अवशाधिकाराभावेडपि भगवत्पादेः-श्रावयेच्चतुरों वर्णान! हति चेतिहास- 
- पुराणाधिगमे चातुर्वणर्याधिकारस्मरणाद्‌ वेदपूर्वस्तु नास्स्यधिकारः शूद्रा- 
णामिति स्थितम! इति अपश द्राधिकरणोपसंहारमाप्ये अह्मत्मैक्यपर- 
पुराणादिश्रवणे विद्यासाधनेडघिकारस्थ दर्शितत्वाद्‌ | विद्योत्पत्तियोग्य- 


नहीं कर सकते हैं। यदि शह्ढा हो कि शूहका वेदान्तके अवर्णम अपशृद्रा- 
बिकरणन्यायसे अधिकार न होनेके कारण विद्यार्थ जपादि कर्मोंका अनुष्ठान 
करनेपर भी विद्याक्की उत्पन्ति नहीं होगी, इसलिए विद्याके लिए किया 
गया कम निरर्थक ही है ? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि यद्यपि वेदास्ते- 
अवणमें शूद्कर अधिकार नहीं है, तथापि 'श्रावयेत्‌ चतुरो वर्णान! इस प्रकार 
इतिहास और पुराणके ज्ञानमें चारों वर्णोके अधिकारप्रतिपादक स्मृतिबचन 
होनेसे झूद्दोंका वेदपूर्वक्त ही अधिकार नहीं है, यह बात ज्ञात होती है, 
इस प्रकारके अपशूद्धिकरणके उपसंहारभाष्यमें भगवान्‌ श्रीशहराचायने 
जीव-अक्चके ऐक्यवोधक पुराण आदिके श्रवणमें, जो कि ब्ह्नज्ञाका साधन 
है, अधिकार बतलछाया है। विद्याक्ी उत्तत्तिमें योग्य# शुद्ध दिव्य शरीरके 


उसका निषेध नहीं कर सकते हैं, क्योंकि विधेयभूत उपासना आदिमें अन्य अखिकरारिविशेषणकी 
अपेक्षा होती है, इसलिए दृशान्त विषम है, यह माव है। 

# यद्यपि 'आवयेत्‌ चतुरों वर्णान! इस वचनते शद्गधकों पुराण आदिके श्रव्थमें थ्राज्ञा मिलवी 
है, तथापि मनन आदिम श्राज्ञके न होनेसे मनन आ्रादिका अनुष्ठान नहीं हो सकता । यदि शड्ढा 
हो कि मनन आदि तो श्रवणके अज्ञ ही हें, अतः उनका अज्ञीके अभ्वनुज्ञानसे ही अम्सनुज्ञान 
होगा १ तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रयान और दर्शपूर्णमासके समान प्रकृतमैं अज्ञाज्वि- 
भावबोधक प्रमाणके न रहनेसे श्रवण, मनन आदियें परस्पर अज्जाह्िमावव्यवहार केवल 
औपचारिक ही प्रतीत द्वोता है। इसलिए शूद्का अद्वेतवेदन्तअवणमें अधिकररके न रहनेपर भी 
उससे विद्याकी उत्तत्ति नहीं होनेके कारण विद्यार्थ क्मों|के अनुष्ामका नेरथंक्य ज्यों का त्यों 
है,, इस अस्व॒सससे इस गन्थका उपक्रम है | अथब्ा “इतिद्वासपुराणाम्पां वेद समुवबृइयेत्‌? 
( इतिद्वास और पुराणोंसे वेदका उपबृंहण करे श्रथात्‌ मीसांतानुमारी इतिदास और पुराणोके 
बचनानुसार यथार्थ निर्णातार्थमें बेंदका स्थापन करे ) झ्व्थादि वचनोंसे इतिहास आदिका 
ब्रह्मत्मेक्यत्रोघकमाग वेदान्तश्रवशजनित वेंदान्तार्थ ज्ञानका उपकारकमात्र प्रतीत होता डे 
वेदान्तभश्रवणकी उपेक्षा करके स्वतन्त्रहपसे अद्यार्मेक्शञानजनक प्रतीत नहीं होता है, इसीसे 


हक अत 


क्यायें संन्यासकी उपयोगिताका निरूपण] भाषाठुवादसहिित ४४१ 
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 बिमलदेवशरीरनिष्पादनद्वारा सक्त्यथ॒त्व॑ भविष्यतीति तैवर्षिकानां क्रम- 
मक्तिफलकसगुणविदार्थरर्मानुठ्ठानवद्‌ वेदान्तश्रवणयोग्यत्रेवर्णिकशरीर- 
निष्पादनद्वारा विद्योपत्यर्थ्व भविष्यतीति शुद्॒स्य विद्यार्थकर्मालुष्ठाना- 
विरोधाच्च । तस्मात्‌ विविदिषावाक्य ब्राह्मणपदस्थ यथाप्राप्तविद्याइथि- 
कारिमात्रविषयत्वेन शु द्रस्पारपि विद्याथंकर्माधिकारः सिद्ष्यत्यवंति ॥ ४ ॥ 
संन्यासस्याउत्र कि द्वारेणोपयोयी- 
विद्या संन्यासका किसके द्वारा उपयोग है ! ॥॒ 

ननन्‍्वस्तु कर्मणां चिक्तशुद्धिदवारा विद्योपयोगः, . संन्‍्यासस्य 
किंद्वारा तदुपयोगः ? किंकरा ुपयोग:!_ _ _/"->_ 
सगुण ब्रह्मझ्ी उपासना भी मुक्तिके लिए होगी, डे प्रकारके 
जिसका क्रमिक मुक्ति ही फर हे, 


उत्पादन हारा दे हक 28 
से तीनों वर्णोका सगुण 5 का 
न जैसे होता है, वैसे ही वेदान्तअ्रवणके लिए योग्य त्रेवर्णक शरीरके 


निष्पादन द्वारा हमारे द्वारा किये गये धर्म विद्याकी उत्पत्तिमें हेतु होंगे, इस हे 
निश्चसे शूद्वक्य विद्याके लिए कर्मोके अनुष्ठानमें कोई विरोध नहीं ३४ 
इससे विविदिषाबाक्यमें ब्रह्मणशब्द सीमान्यदः 2 सम्पूर्ण 884 के 
लिए ही प्रयुक्त है, इसलिए श॒ह्रका भी बअह्मज्ञानमें हेतुभूत कर्मोमें अधिकार 
के आज है कि कर्म वित्तशुद्धिके द्वारा ब्रह्मविद्यामें उपयोगी भले 
ही हो, पु संन्याकका अहविधां किसके मे यह रण हो, परल्तु संन्याप्का ब्रह्मविद्यामें किसके छारा उपयोग है ? [ अर्थात्‌ भद्ृष्ट 


प्मेत्वल्पश्नतादू वेदों मार्मय प्रदरेंदिति सज्ञत होता है । इस पूर्वाध का 
है विचार किया है और इतिहास तथा पुराण नहीं 
झुके मार डालेगा अर्थात्‌ मेरे विचार 


*_क्ध बचनका पूर्वोर्च-: 
हि लल वेदका 

यह भाव है--जिंस पुरुषने केवः 
वे ह्ृ सूष्‌ र 
से पुरुषऐे वेद डरता है कि यह अल्पश्रुव पुरुष नि 

कर कर न्यायामासत्वादि शझ्लासे मेरा अन्य अर्थ करेंगा । इस अवश्थामें वेदा- 


विज्ञान तथावि उससे उसको शान नहीं ही सकता 

रहित श्र कदाचित्‌ कब किन अर पुराण श्रादिका श्रवण अद्दष्टा थक दे 

हे (22278 हक ने ।धिकरणुके महष्यमैं भी शुद्रका अद्वैरप्रतिषादक पुराणादिश्रवण मे 

रा न बार इत्यादि वचन नहीं है, यह मानकर ही किया गया 

का आज विरोध मी नहीं है । इसलिए बेदान्तभ्रवशमात्रसे साध्य विद्या श्रवण 
५ अतः 


आदिके अमावमें शुद्रकों सिद्ध नहीं दो सकती है, इस अस्वरतसे यह धविद्योश्त्तियोग्य 
इत्यादि अन्य दे, यह भाव है; 
पद 


लिन सिर कक लक 
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नस मई! लक बरिकर, 
; उत्र केचन | 
है . कमाविनासयदुर्तिनाशद्वारोति चक्तते ॥ & ॥ 
इस विषयमें कुछ लोग कहते हैं कि 
जिस पापका कर्म: 
उस पापके विनांश द्वारा संन्यास विद्यार्मे उपयोगी है ॥ ९ ॥ 55203 ६ 


केचिदाहुः--विद्योत्पत्तिग्रति 

$ पत्तिप्रतिबन्धकदुरितानामन त्वात्‌ 

ह् दुरितानामः 

यज्ञायनुष्टाननिंवत्यंपू, . किश्वित्‌. संस्यासापूर्वान वत्पमि या 

23645 तू. संत्यासापूवनिवत्यमिति कर्मवच्चित्त- 

दे संन्यासस्याअपि तद॒पयोगः । तथा च गृहस्थादीनां कर्मच्छि 
वशाइजुतिष्ठतां न तस्मिन्‌ जन्मनि विद्यावाप्ति,, कि जन्मान्तरे 


द्वारा संन्यास अहविद्यामें उपयोगी है या द्वारा ? प्रथम पक्ष युक्त 

हा व यल कर पतिबन्धक _'पाषोंकी यज्ञ आदिके अनुष्ठानसे 2 
हट ० है, अतः संन्यास निर्थक ही है | द्वितीय पक्ष भी 
पा है कम ; ई दृष्ट द्वार देखा ही नहीं जाता है, अतः संन्यासका 

| रे उपयोग नहीं है, यह आक्षेपकर्ताका अमिप्राय है।] 

मे 23 म समाधानमें कुछ लोग कहते हैं--अद्मविद्याके प्रादु भविमें 
रह कान हैं, अतः 0 से कई एक यज्ञ आदिके अनुषनसे 
2220 र कई एक संन्यासजनित अपूर्वसे निदनतत होते हैं, + इस- 
बज वित्तकी शुद्धि द्वारा ही अद्मविद्यामें उपयोगी है। इस 
गा स्थ आदि कर्मोंके अवकाश कालमें श्रवण आदिका अनुष्ठान भले 
ही करें, तथापि उस जन्ममें उनको अश्नविद्याकी श्राप्ति नहीं होती है, किन्तु 


५ हि हा संन्यास विद्यामें उपयोगी है, इस मतका इस अन्धसे समर्थन करते डं। 
यदि इसमें किसीको श्ढा हो कि संन्थासजन्य अपूर्व 
न्‍्कातजन्य अपूव विद्याकी 
हम अलार नहीं लिया है, उनमें से कोई एक विद्याके अर हक 
हा रते हैं, और कई एकको संन्यासके विना ही विद्या भी हुईं है, ऐसा दे 7 
हर सडक है च इससे परिह्दार किया जाता है। विद्याके प्रति सा ज क हक 
कल ह 3 कि: श्रदृष्ट द्वारा द्वी विद्याप्राप्तिके प्रति उससे हत 
३ यदि शक्ला हो कि उंन्यासका मी चित्तवि 
४ हम दिल चित्त पृरुषको ब्रह्मज्ञान नहीं हो सकता डक हो 
रा या दिक कर्म करनेवाले पुरुषका भी चित्तविद्धेप प्रायः नहीं देखा शज ३ 
चित्तविज्ञे पकी निशत्तिमें कारण नहीं हो सकता है, यह माव है। 25 
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वविदाओ संन्यासकी उपयोगिताका निल्‍ूयण ] भाषालुबादसदिते छ्छ३े 


संन्यास लब्ध्बेब.। येषां तु सहस्थानामेव सतां जनकादीनां जिया 
विद्यते, तेषां पूर्वजन्मनि संन्यासात्‌ विद्यावाप्ति: । अतो न विद्यायां 
संन्यासापूर्व॑व्यभिचारशइूज्पीति । 
श्न्ये त्वहष्द्वारेण श्रवणेउस्वाउन्नतां जगुः । 

कुछ लोग कहते हैं कि श्रदृश द्वारा संन्यास भवरणम अ्छ ह्ढै। 

अन्ये तु-'शान्तो दाल्त उपरतः' इत्थादिश्वुतो उपस्तशब्दगृद्वीवतया 
संन्यासस्थ साधनचतुष्टयान्तगेतत्वात्‌ , 'सहकायन्तरविधि/ इंति (उ० 
प्ली० अ० है पा० ४ स्रू० ४७) बत्रमाष्ये नद्तो विद्यावतः संन्या- 


5 लि पति न लिननण +सिलप ए एप 7 दि 
दूसरे जन्ममें सैन्यास लेकर ही ब्रह्मवि्याकी प्राप्ति होती है । जिन जनक प्रभ्ृति 
सुंहस्थाअमियोंको ही अद्यविद्याकी प्राप्ति हुई है, उनको पूर्वजन्मके संन्याससे 
ब्र्मविद्याकी प्राप्ति हुई है, ऐसा समझना चाहिए । इसलिए संन्यासजनित 
अपूर्वका बह्मविद्यामें व्यभिचार नहीं है। 

# कुछ लोग कहते हैं कि 'शान्तो दान्‍्त उपरतः ( शमसे युक्त, दमसे युक्त, 

/ और नित्यकर्मोंके त्वागसे .युक्त ) इत्यादि श्रुतिमें संन्यासका उपरतिशब्द्से 

कथन होनेके कारण, वह साधनचतुष्टयके अम्तगत ही है, अतः 'सहकायेन्तर- 
विधि इस सूत्रके मबस्यमें--तद्तो”! अर्थात्‌ अवण आदिके अनुष्ठानमें 
उपयोगी सामान्यशनसे युक्त संन्‍्यासीके लिए. बाल्य और पाण्डित्यकी 


अवलम्बन करके ही संन्यासापूर्वकका श्रवण आदिके 
है, इसे सप्रमाण सिद्ध करते हैं। 'शान्तों दान्त 
डपरतः? के आगे 'तितिक्लुः समाहितः अद्धावित्तों भूस्वाउ5स्मन्येवा 5छत्मान पश्येत्‌! इतना और श्रुतिका 
माग है। शमः--आन्तर इन्द्रियौका निग्रइ, दमः--बाह्य इन्द्रियोंका निम्न, उपरतिः-- 
नित्यकर्मोंका स्थाग, तितिछुः--शी तोष्णादि-दररदठसहिष्णण अर्थात्‌ शीतोष्णजन्य दुश्लादिका 
सहन करनेवाजा, समाहितः- अवश आदिके लिए अपेक्षित चित्तकी एकाग्रता, अ्रद्धावित्त:-- दैवता, 
वेदान्तवाक्य आदिम विश्वास ही द्रव्य जिसका है, ऐडा द्वोकर अपने कार्यकारणरंघातमें 
कार्यकारणसंधातके साद्वीरूप आत्माकों के आत्मा हूँ? इस प्रकार देखे, यह उक्त श्रुतिका अर्थ 
है। यद्यपि शान्तो दान्त: इस प्रकार शम और दमकी विधायक आुतिसे ही कर्ममात्रका 
निवारण हो सकता है, इससे डपरतिविधायक अग्रिम श्रुति व्यव-्सी मासती है, तथापि बह 
व्यर्थ नहीं है, क्योंकि शम, दम विधायक श्रुतिके सामान्य होनैसे डठका नित्यकर्मविधायक 
विशेषशास्रसे बाघ हो सकता है, अतः डपरतिविधायक्र भुतिकी आवश्यकता है। 


ऋसंन्यासके अददृष्द्वारकत्वपच्धका 
अधिकारीके विशेषण्रूपसे विद्यार्म उपयोग 


आए सलकक अ रत रत 
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सिनो बाज्यपाण्डित्यापेक्षया ठृत्तीयमिदं सौन॑ विधीयते, 'तस्मात्‌ 
ब्राह्मण: पाण्डित्यम/ इत्यादिश्रुती ततः ओरण्‌ 'मिक्षाचयं चरन्ति' इति 
संन्यासाधिकारादू! हति अतिपादनात्‌, 
त्यक्ताशपक्रियस्पेव संसारं अ्जिहासतः। 
.. _. गिज्ञासोरेव चैकात्म्यं तय्यन्तेष्वधिकारिता ॥|' 
बे इति वार्तिकोक्तेथ संन्यासापूर्वस्थ ज्ञानसाधनवेदान्तश्रवणापिकारि- 
त्वमिति तस्य विदयोपयोगमाहुः । 
इष्टेन निधि क्षेप्रेण नियम लितरे बुघा:॥ १० ॥| 
कई प्र विद्वान कहते हैं कि विज्ञेपाभावरूप दृष्ट द्वारा अर्थात्‌ अनन्यव्यापारता- 
रूप दृ्द्वारा संन्यासका विद्यमें उपयोग है ॥ १० ॥ 


अपरे तु--'अवणायह्वतया5घत्मज्ञानफलता संन्यासस्य सिद्धा/ इति 


काम जज्>प न 20-42 फल 2 पेपर 22% 2440: का 
( अवण और मननकी ) अपेक्षा तीसरे निदिध्यासनका विधान क्रिया जाता है, 


क्योंकि भूतकालीन अह्मणोंने साधारणरूपसे आत्माको जानकर त्त्वसाक्षा- 
स्कारके लिए संन्यासका अहण किया था, इससे आधुनिक मुमुक्ष॒ ब्राह्मण भी 
संन्यासका ग्रहण करके श्रवण आदिका अनुष्ठान करें! इस प्रकारकी अतिमें स्मात्‌ 
ब्ह्णः” इसके पूर्व मिक्षाचथ॑ चरन्तिः ( मिक्षावृत्तिका अनुष्ठान करते हैं) 
इस तरह संन्धासका अधिकार है--ऐसा प्रतिपादन किया गया है। 

और % त्यक्तशेष० (जो ऐहिक और आसुष्मिक विषयभोगका त्याग 
करनेकी इच्छा रखता है, जो सम्पूर्ण नित्यनेमित्तिक क्रियाओंका परित्याग करके 
स्थित है और जो जीव-अह्के ऐक्यक्रो जाननेकी इच्छा करता *है, उसीका 
वेदान्तशाखोमें अधिकार है ) इस प्रकार वार्तिककारकी उत्तिसे ज्ञात 'बोगं है 
कि संन्यासजनित अपू्बका ज्ञानके प्रति साधनमभूत वेदान्तके श्रवण आदियें 
अधिकारीके विशेषणरूपसे कथन है, अतः संन्यासका विद्यामें ही उपयोग है। 

+ कुछ लोग कहते हैं कि श्रण आदिके अज्ञ होनेंके कारण संन्यासका 


$ सम्बन्ध बातिक १० वें पृष्ठपर यह श्लोक है [ आनन्‍्दाअम, पूना मुद्रित ]। 


| संस 
डे 4 हि द्वास विधा उपयोग है, इस द्वितीय पक्तकः अवलम्बन करके उसका 
मथन करते हैं । 'अवणाद्यज्ञतया' इत्यादि विवरणका तातये यदट है कि कुछ समयके लिए 
अनुड्ठित अवण विद्योदयद्वारा अ्रम्ृतत्वका साधन नहीं हों सकता, किन्त सर्वेदा किया हुआ 
“ ड़ 


० 3.0, ० 


* स्थाम सम्यत्थिक्र उपत्#का धज्यर। सापायुधा५काहुए हक 


विवरणोक्तरनन्यव्यापारतया. श्रवणादिनिष्पादन॑ छुवेतस्तस्थ विद्याया- 


मुपयोगः, च्थद्वरे सम्मबति अच््टकल्पनायोगात्‌ | यदि तु अनलसस्य 
धीमतः पुरुषधोरेयस्था55श्रमान्तरस्थस्थाउपि कर्मच्छिद्रेष अवणादि सम्पचयते, 
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फल अक्षज्ञान सिद्ध ही है! इस प्रकारकी विवरणकारकी उक्तिसे अनन्य- 
व्यापाररूपसे श्रवण आदिकी उत्मति कराता हुआ संन्यास विद्या ही 
उपयोगी है, जब दृष्ट द्वार मिल सकता है, तब तो अदृष्ट द्वारी कल्पना 
करना अयुक्त ही है। यदि अन्य आश्रमस्थ होते हुए भी आहल्स्यरहित 
किसी बुद्धिमान्‌ # धीर पुरुषको 'कमजालमें रहते श्रवण आदिकी उ्त्ति हो 


अवण ही अम्ृतत्वका ( मोक्षका ) साधन होता है, क्योंकि 'अक्माम॑ध्यो5सतल्वमेति', “श्रासुतते- 
यमृते: काले नवेद्वेदास्तीचन्तवा? इत्यादि अनेक श्रुति और रुकवतियाँ हैं। इसलिए अनन्‍्यव्यापार रूपसे 
अवण आदिके अनुष्ठानका विधान करनेवाला शास्त्र संन्यासकी अवश्य अपेज्ञा रखता है, अतः 
ग्रहस्थाअमी प्रभ्तति अपने आश्रमन्‍्ष्य कर्मोंमे सदा व्यग्र होनेके कारण श्रवण आदिका अनुष्ठान 
नहीं कर सकते हैं । इसी प्रकार विद्याके साघनरूपसे संन्याउका विधान करनेवाला शास्त्र भी 
द्वाररूपसे निरन्तर अवण आदिकौ अपेच्या करता है, क्योंकि संन्यास साक्षात्‌ विद्याका साधन 
नहीं है। और यह मी कारण है कि जन्र दृष्ट द्वार मिलता हो, दो अद्ृष्ट द्वारकी कल्पना भी 
नहीं की जाती है, इसमें भी श्रवण आदि तत्त्मे व्यक्ञेक होनेते अर्थतः प्रधान हैं और तत्वका 
व्यश्ञक न होनेंसे संन्यास गौर है | इसरीतिते अव्रश आदिकी विधि और संन्यासको विधिकी 
परत्पर अपेक्षा होनेके कारण एकवाक्यता होनेसे उन दो वाक्योंसे संन्यासरूप अज्भसे युक्त मननः 
निदिध्यासनसहित श्रवणका विधान होता है, अतः संस्यासके अ्रवराज्ञस्वत्रोधक शासत्रके न 
होनेपर भी कोई हानि नहीं है । 

अथवा विवरणकारके उक्त कथनका भात्र यह है कि अ्रवणविधि अपने साधनरूपसे 
विज्ञेपकनि्वाति और विक्तेगनिश्त्तिके प्रति साधन संन्यासकी अपेक्षा करती है, क्योंकि विज्षित्तचित्त 
पुरुषकी अवण आदिके अमुष्ठानमैं पृत्ति नहीं हो सकती है | एहस्थ आदि मी श्रपने विहित 
कर्मोंके श्रतुष्ठान कालके अतिरिक्त कालमें भो अनेक विष्योसे व्यग्न होंनेके कारण विच्षित दी रहते हैं, 
ओर संन्यासविधिसे मी, जो कि विल्लेपनिश्त्तिर्प दृष्द्वाए श्रवण आदिका सम्पादन 
कराकर विद्याका सम्पादन करादी है, संन्यासका ज्रिधान द्ोनेसे उसका चारिताथ्य हो सकता 
है, तो अद्दश्द्वारा विद्याके साधनीभूत संन्यासका विधान नहीं हो सकता, इसलिए पूर्वप्रतिपादन- 
प्रकारके अनुसार विद्याक्े श्रज्ञखूपसे संन्यासकी ही विद्या फल है, अदृशद्वारा नहीं है, यह सिद्ध 
है, इस पक्षमें 'अनन्यध्यापारतया' इसका विद्वेत्रनिइृच्चिद्वारा, यह श्र्थ विवक्तित है । 

#विषयोंसे इन्द्रियोंको हृटानेकी अर्थात्‌ इन्द्रियनिम्रद करनेकी सापर्थ्य जिस पुरुषमै 
है, और जो सखगुखप्रधान है एवं विषयों दोषदर्शन जिसने किया है, ऐसे पुरुषको 
सांधारिक पदा थांसे गहस्था श्रममैं रहनेपर मी विक्तेप नहीं हो सकता है, श्रतः संन्यासका फल, जो 


३४४३ सिद्धान्तलेशसंग्रह [द्वितीय परि वेद 
तदा “चतुर्ष्वाश्रमेषु संन्यासाश्रमपरिग्रहेगेव श्रवणादि निर्वेतेनीयम! इति 
नियमोउस्युपेय इति ॥| ४ ॥ 
क्षत्रियादेरसंन्याताच्छुवसादि कर्य भवेद्‌ | 
एंन्‍्यास न होनेके कारण क्षत्रियादिको श्रवण कैसे हो सकता है ! 
नन्‍्वस्मिन्‌ पक्षदये ध्षत्रियवेश्ययों: कर्थ. वेदान्तश्रवणायलुष्ठानम; 
संन्यासस्थ आक्षणाधिकारित्वादू. त्राक्मणो निर्वेदमायाद', .ब्राक्षणो 
च्युत्थाय', त्राह्मणः प्रतजेद' इति संन्यासविधिषु आह्षणग्रहणात्‌ । 
अधिकारिविशेषर्य ह्ञानाय. आह्मणग्रहः । 
न संन्यासविधियस्माच्छुतौ क्षत्रियवेश्ययोः ॥/ 
इति धार्तिकीकेश्रेति चेव्‌, 
तत्र केचन संन्यासमाहुः ज्त्रियवेश्ययोः ॥ १ १॥ 
इस विधयमें कोई लोग कहते हैं कि कत्रिय और वैश्योंका भी संन्यास है ॥२१॥ 


सकती है, तो यह नियम मानना चाहिए कि चारों आश्रमोंमें संन्यास आश्रमका 
ग्रहण करके द्वी अवण आदिका सम्बादन करता चाहिए ॥ण)। 

अब शड्जा होती है कि इन दो पक्षोंमें अर्थात्‌ संन्यासके अधिकारीके 
प्रति विशेषणत्व और श्रवणात्व पक्षमें क्षत्रिय और वैश्य वेदान्तके श्रवण 
आदिका अनुष्ठान कैसे कर सकते हैं, क्योंकि ब्राक्षण ही संन्यासमें अधिकारी 
है, कारण 'त्रह्मगो०' ( ब्रह्मण ही वेराग्यपूतक संन्यास करे ) आह्मणो 
व्युत्थाय' ( ब्राह्मण संन्यासका अहण करके ) ब्राह्मण प्रत्रजेत ( ब्राह्मण संन्यासका 
अहण करे) इत्यादि संन्यासके विधायक वाक्योंमें ब्राह्मका ही अहण 
किया गया है। 

और “अधिकारिविशेषस्य ०” ( विशेष अधिकारीके परिज्ञानके छिए ब्राह्मणका 
अहृण किया गया है, क्योंकि श्रुतिमें कहींपर भी क्षत्रिय और वैश्यकी संन्यासविधि 
नहीं है.) ऐसा वार्तिकका वचन भी है। 


विक्षेपका श्रभाव है, बह संन्याससे भिन्न साधन द्वारा भी प्राप्त होता है, इसलिए विधित्सित 
( विघानके लिए. अमीछट ) संन्यातक्ी अवरणादिमें अपेक्षित विज्ञेप-निद्धत्तिके प्रति पक्षमेँ प्राति 
और पह्चमें श्रप्राति दोनों हो उकतो है, अतः संन्यासविधिको श्रपूवेबिधि नदी मानता 
चाहिए, किन्तु नियमविधि ही माननी चाहिए । 


जत्रिय और वैंश्यका अव्स आदियें अधिकार ) भाषासुवादसदित 8४७ 


अत्र केचित्‌--'यदि वेतरथा तद्वाचर्यादेव प्बजेद. ग्रहयढा 
बना इत्याद्रविशेषश्रुत्या-- 
बआाक्मण! क्षत्रियों वाउपि वेश्यों वा प्रतजेद गृहात्‌ ! 
त्रयाणामपि वर्णानाममी चत्वार आश्रमा। ॥ 
इति स्घृत्यनुगृहीततया चत्रियवैश्ययोरपि संन्यासाधिकारसिद्धेः श्रुत्य- 
न्तरेषु ब्राह्मणग्रहणं त्रयाणामुपलचणम्र | अत एवं बार्तिकेषपि अधि- 
कारिविशेषस्य' इति छोकेन भाष्यामिश्रायम्ुक्वा-- 
'ब्रयाणामविशेषेण * संन्यातः श्रूयते श्रुतो। 
यदोपलक्षणार्थ स्पाद ब्राह्मणग्रह्ण तदा ॥ 
इत्यनन्तरश्लोकेन स्व्रमते छुत्रियवेश्ययोरपि संन्यासाधिकारो दर्शित 
इति तयोः श्रवणायलुष्ठानसिद्धिं समर्थयन्ते । 
अन्‍्ये ठु आह्मर॒स्येव संन्याधों बहुधा श्रुतेः । 
देवादिवदसंन्यासश्रवर्ण झ्ात्रवेश्ययो: ॥ १९ ॥ 
कुछ लोग कहते हैं कि अनेक आुतियोंसे संन्यास केवल ब्राह्मणके लिए. है, ऋत्िय 
+ और वैश्यकों देवादिके समान संन्यासके बिना अवण हैं ॥ १२॥ 


इस आश्षिपके समाधानमें कोई लोग कहते हैं कि यदि वेतरथा० (यदि 
ब्रह्मचन अवस्थामें ही वैराग्य उत्पन्न हुआ, तो ब्रह्मचर्बावस्‍्थासे ही संन्यासका 
पंस्मिहण करना चाहिए अथवा गृहस्थाश्रमसे या वानश्रस्थसे संन्यास लेना चाहिए ) 
इस श्रुढ्सि 'ब्राह्मणः क्षत्रियों वाउपि०”? ( ब्राह्मण, क्षत्रिय अथवा वैश्य गृहस्थाश्रमसे 
संन्यासी हो सकते हैं, क्योंकि तीनों वर्णॉके लिए ये चार आश्रम हैं) इस 
स्मृतिके अनुगृहीत रूपसे, क्षत्रिय और वेश्यका भी संन्यासमें अधिकार सिद्ध है, 
अतः जन्य श्रुतियोंमें ब्राह्मणग्रहण तीनों वर्णोंक्ा उपलक्षण है, इसीलिए वार्तिकर्मे 
“अधिकारिविशेषस्य' इत्यादिसे भाष्यके अमिप्रायकों कहकर--त्रियाणामु० ( जब 
ऊ ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैद्य तीनोंका श्रुतिमें सामान्यरूपसे श्रवण होता 
है, तब ब्रोह्मणशब्द तीनों वर्णोका उपलक्षण ही है) इस प्रकारके पीछेके 
छोकसे अपने मतमें वार्तिककारने क्षत्रिय और वैश्यके भी श्रवण आदिके 
अनुष्ञानमें अधिकारका समर्थन किया हैं। 


आम लकिलक किक आसन लक 


[ ठतीय परिच्छेद 


अन्ये तु-- अनेकेष संन्यासविधिवाक्येषु ब्राह्मणग्रहात्‌ उदाहदजाबाल- 
अृतौ संन्यासविधिवाक्ये जाह्मणग्रहणाभावेडपि श्रुत्यन्तरसिद्धं. ब्राह्मणा- 
विकारमेव सिद्ध कुत्ता 'संन्याप्तावस्थायामयज्ञोपवीती कथ॑ ब्राह्मण! 
इति ब्राह्मणपरामर्शाच प्राह्मणस्णेव संन्‍्यासाधिकार: ! विरोधाधिकरण- 
न्यायेन (पू० मी० अ० १ पा० ३ अधि० २ ) भ्रत्यविरु्रस्पेब स्मृत्यर्थस्य 
“मनन पतन 3-5 7+- ८7-०7: 
भाष्यका अनुसरण करनेवाले कई लोग कहते हैं कि संन्यासके विधायक 


अनेक वाक्योंमें ब्राह्मफशब्दके ग्रहणसे 'बदि वेतरथो? इत्यादि जाबाल्श्रुतिके 
संन्यासविधायक वाक्यमें ब्राह्मणप्रदणके न होनेपर भी अन्य अश्रुतिसे सिद्ध 
अर्थात्‌ 'तरह्मणों व्युत्थाय” इत्यादि श्रुत्सि ब्राह्मण अधिकार निश्चित करके 
संन्यासावस्थायामः ( संन्‍्यासावस्थामें यज्ञोपीत न होनेके कारण वह कैसे 
ब्राह्मणक हो सकता है?) इस प्रकार ब्राह्णका परामश करके संन्‍्यासमें 
ब्राक्षणके ही अधिकारका प्रतिपादन किया गया है। क्योंकि विरोधाधिकरण- 
न्यायसे + उसी स्पृतिके अर्थक्रा परिग्रहण करना चाहिए, जो अतिसे विरुद्ध 


# झआर्थात्‌ तन्तुनिर्भित यशोष्त्रीत आदि ही ब्राह्मणलके व्य्षक हैं, अतः तन्तुनिर्नित 
यशोपषबीत आदिके न होनेसे यह परमहंप संन्‍्यासी आह्मण कैसे हो सकता है, यह आपका 
अभिप्राय है। यदि प्रकृतमें ज्त्रिय और वैश्यका भी संन्यास विवक्धित होता, तो 'कर्थ ब्राह्मण: 
इसके सभान “कर्थ क्षत्रिय/, 'कर्य वैश्यः ऐसा भी सुना जाता, परन्तु नहीं सुना जाता है, 
अतः उनका संन्यासमें अधिकार नहीं है, यह समुदितका भाव है। 

| इस अधिकरण में श्रुति और स्मृतिके विरोधमें श्रुतिका ही प्रामाण्य अज्ञीकार किया 
गया है, जैसे कि ऐन्द्र यागमें सुना जाता है कि ओदुमरी स्ष्टवोद्रायेत्‌र और 'ओडुम्बरी 
सर्वा वेष्टयितव्या', पू्वकी श्रुति है और दूसरी कात्यायनस्ट्रत है। ओऔदुम्बरौसे उद्धम्बरकी शाखा 
अथवा उदम्बरकी बनाई हुईं पशुत्न्वनके लिए स्थूणा (यूप) विव्रक्तित है।इस अवस्था में 
दोनोंका एक समय यागमें अनुष्ठान नहीं हो सकता, क्योंकि यदि स्मृतिके अनुसार ओऔदु म्बरीका 
वल्लसे वेटन करेंगे, तो उसका स्पशं नहीं हे सकेगा, श्रुतिके अनुसार स्पश मानें, तो 
वेश्टन नहीं दोगा। इसपर सिद्धान्त क्रिया गया है--'अत्या स्दृतितरध्यते! अथोत्‌ श्रुतिसे 
स्पृतिका बाघ होता है। इससे कात्यायनस्पृतिका उक्त अ्रुतिसे बाघ होगा, क्योंकि स्मृतिका 
प्रामाण्य भुतिमूलक है, स्वतः नहीं | और उच्त स्मृतिसे श्रुतिकी कल्पना भी नहीं कर सकते, 
क्योंकि प्रत्यक्ष 'ओडुम्ररी स्वृष्वोद्रायेत्र इत्यादि श्रुतिसे उसकी कल्पकल्वशक्ति व्याइत होंगी, 
प्रकृतमें भी 'तस्माद्‌ ब्राह्मणः? इत्यादि श्रुतिमैं संन्यासके अनुरोधसे बह्मण संन्यास लेकर पारिडत्य 
आदिका अनुष्ठान करे! इस प्रकारके वाक्यार्थका लाभ द्वोनेते 'विविदिषु द्वारा क्रियमाण विद्यार्थ 
संन्यासमें अ्णका ही अधिकार है! यह भगवान्‌ वार्तिककारका मत है। यदि वार्तिककचनका तात्यय 


विद्वत्संन्यासविषयम््‌; न तु आतुरविविदिषासंन्यासे भाष्याभिप्रायविरुद्ध- 
सर्वाधिकारप्रतिपादनपरम्‌ । 
सर्वाधिकारविच्छेदि विज्ञान चेदुपेयते ! 
कुतो5धिकारनियमो व्युत्थाने क्रियते बलात्‌ ॥' 
इत्यनन्तरश्लोकेन त्रद्नज्ञानोदयानन्तरं जीवमन्प्क्तिकाले विहृत्संन्यास 


नहीं हो ! और जो कि संम्य[समें सभी बत्रेवर्णिकोंका अधिकार है! इस अर्थद्री 
युष्टिमें पूर्वमें वार्तिककारका वचन दिया गया है, वह तो विद्वस्संन्यासविषयक 
है, आतुर और विविदिषासंन्यासमें भाष्यसे असम्मत सभीके अधिकारका 
प्रतिपादनविषय 5 नहीं है । 

#सर्वाधिकार०” ( क्षत्रिय और वैश्यको यदि सर्वाधिकारविच्छेदी विज्ञान 
हो जाय, तो सम्पूर्ण कर्मकी निवृत्तिरूप विद्वत्सन्यासमें भी विविदिष[संन्यासके 
समान ब्राह्मोंडा अधिकार है, यह नियम किस बलसे कर सकते हैं? अर्थात्‌ 
किसी प्रमाणके बलसे नहीं कर सकते हैं, इस प्रकारके पीछेके छोकसे 
अहज्ञानी उत्पत्तिके बाद जीवन्मुक्तिकालमें विद्व्संन्यासमें ही अधिकारके 


माष्यविरुद्ध श्र्थमे माना जाय, तो संन्यासका सर्वसाधारणरूपसे प्रतिपादन करनेवाले स्मृदिवचनके 
समान वार्तिकवचन मी देय-त्याज्य होगा, अतः वर्तिककचन , भी भाष्यके अविरुद्ध शर्म दी 
पर्यवसन्न है, इसी अभिप्रायते 'तद्‌ विद्वत्सन्यासविषयम! इस अ्रग्नमिम मूलका उल्लेख 
किया गया है [६ 

& विविदिषासंन्यासमैं समीका अधिकार नहीं है, इसमें यह दूसरा भी हेतु है, तात्पर्य 
यह है--छत्रिय और वैश्यके तत्वज्ञानका श्रज्ञौकार है या नहीं? यदि नहीं है, तो जनक 
प्रशृतिके तत्वज्ञानके प्रतिपादक अनेक वचन विरुद्ध होंगे यदि है, वो तस्वशानसे कर्माधिकार- 
प्रयोजक वर्णाअ्मादि श्रध्यासकी निदकृत्ति दोनेसे सकलकर्मनिज्वत्तिरूप विद्वत्स॑न्यासर्मे क्षत्रिय ओर 
वैश्यके ग्रधिकारका वारण नहीं कर सकते हैं, श्रतः विविदिषासंन्यासके समान विद्वश्संन्यासमें भी 
ब्राझ्णका दी अधिकार है, यह नियम नहीं बनेग। | विंविदिषासन्यात उसको कहते हैं. जिसका 
कि इस जन्मों या जन्मान्तरमें अनुष्ठित वेदानुववन आदिते उत्पन्न अह्शानकी इच्छासे 
ग्रहण किया जाय अर्थात्‌ जिसमें दरड आदिका ग्रहय किया जञाता है, ऐसा परमहंसाभम। 
और विद्वस्संन्यास उसे कहते हैं. जिसका अवण, मनन और निदिष्यासनसे परतस्वक्े 
जानकर ग्रद्य किया जाता है, जैसे कि याशवल्क््य प्रभृतिने अइय किया था 
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एवाधिकारनियमनिराकरणात्‌ । एवं च॒ ब्राह्मणानामेव श्रवणायनुष्ठाने 
संन्यासोड्जूम्‌ ; क्षत्रियवेश्ययोस्तन्निरपेष्ः श्रवणाद्घिकार इति तयोः 
अ्रवणाधनुष्ठाननिर्वाहः । नहि संस्यासस्यथ श्रवणापेक्षितत्वपक्षे भ्रवणमा- 
श्रस्थ तदपेज्ञा नियन्तुं शक्यते; क्रमम्रक्तिफलकसंगुशोपासनया देवभावं 
ग्राप्स्थ भ्रवणादौ संन्यासनेरपेक्यस्थाज्वश्यं वक्तव्यत्वाद देवानां कर्माठु- 
ध्ठानाप्रसक्त्या तत््यागरूपस्प संन्यासस्य तेष्वसम्भवादित्याहु! । 
महासंस्थश्रुतेन्यासी भुख्यः श्रवर[विद्योः । 
क्षत्रियादेुमतिं जन्मान्तरफलां परे ॥ १३ ॥ 
अहासंस्थो' इत्यादि श्रतिसे श्रवण ओर विद्या संन्यासी ही मुख्य अधिकारी 
हैं, और क्त्रिय आदिकी अन्‍्मान्तरमें फलके लिए श्रवणक्ी श्रनुमति है, ऐसा भी कुछ 
लोग कहते हैं || १३ ॥ 


नियमका खण्डन किया गया है। एवच्च अर्थात्‌ श्रमणके अनज्ञरूपसे अथवा 
अधिकारीके विशेषणरूपसे विद्याके साधन विविदिषासंन्यासमें ओशक्षणका 
ही अधिकार है, ऐसा सिद्ध होनेपर यह फलित होता है--ब्रह्मणोंके दी 
श्रवण आदिके अनुष्ठानमें संन्यास अन्न है और क्षत्रिय एवं वैश्यका संन्यासके 
बिना ही श्रवण आदिके अनुष्ठानमें अधिकार है, अतः उनके श्रवण आदिका 
अनुष्ठान उपपन्न हो सकता है, और संन्यासके अवणपेक्षित्वपक्षमें अर्थात्‌ 
श्रवणके अज्लरूपसे या अधिकारीके विशेषणरूपसे श्रवण संन्यासकी अपेक्षा रखता 
है, इस पक्षमें श्रवणमात्रकों , ( अर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य आदि समीके 
अश्रवणको ) संन्यासकी अपेक्षा है, ऐसा नियम भी नहीं कर सकते हैं, क्योंकि 
क्रमसे मुक्ति जिसका फल है, ऐसी समुण उपासनासे देवभावको# जो प्राप्त 
हुआ है, उनके श्रवण आदियमें संन्‍्यासकी अपेक्षा अवश्य कहनी होगी, परन्तु 
देवताओंको कर्मानुष्ठानकी प्राप्ति ही नहीं है, अतः उसका त्यागरूप संन्यास 
हो ही नहीं सकता है । 

# देवभावको प्राप्त हुए सगुण उपासकके श्रवसमैं संस्यासका व्यमिचार है, यह कथन 
अयुक्त है, क्योंकि उसे सगुण विद्याकी सामर्थ्यसे ही नि्गुण -हाका साक्षात्कार हो टकता हे 
इसलिए अ्रवण आदिका अनुष्ठान व्यर्थ है, यदि इस प्रकार शकह्का हो तो अयुक्त दै, 


क्योंकि देवताधिकरणमें देवभावकों प्राप्त हुए उपासककों लेकर अबणादिमें देव आदिके 
झधिकारका निरूपण किया गया है, अतः उनको भी श्रवण आदिके बिना विद्या नहीं हो सकती | 
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क्षत्रिय और वेश्यंका श्रवद्पादियें अधिकार] भाषासुवादसहित ४४४१ 


अपरे तु अद्यसंस्थोज्मृत्वमेति' इति श्र॒त्युदिता यस्य अक्लणि 
संस्था--समाप्तिः--अनन्यव्यापारत्वरूप॑ तन्निष्ठालम्‌-तस्प अ्रवणादिषु 
मुख्याधिकारः । 
“गच्छतस्तिष्ठतो वाउपि जाग्रतः स्वपतोडपि वा। 
न विचारपरं चेतो यस्याउसो मत उच्यते॥! 
आसुप्तेरादतेः काल नयेत्‌ वेदान्तचिन्तया ।! 
इत्यादिस्म तिषु सबंदा विचारविधानात्‌ । सा च अद्यणि संस्था बिना 
संन्यासमाश्रमान्तरस्थस्प न सम्भवति;। . स्वस्थाभ्रमविहितकर्माठुष्ठान- 


वेयरन्यात्‌ इंति संन्यासरहितयोः क्षत्रियवेश्ययोन घुरुपः अ्वणाद्यपिकारः । 
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#कुछ लोग कहते हैं कि अक्मसंस्थोउ्म्ृतलवमेति! इस श्रुतिसे प्रतिपादित 
जिम्नकी ब्ह्ममें संस्था-- समाप्ति अर्थात्‌ दूसरे सब व्यापारको छोड़कर केबल 
ब्रह्ममें निष्ठा है, उसीका श्रवणमें अधिकार है । 

#च्छत:०! ( जागते, सोते, जाते और बैठते हुए जिस पुरुषका चित्त ब्ह्म- 
विचारसे युक्त नहीं है, उसे मरा हुआ समझना चाहिए, सोने और मरनेतक 
ब्रेदान्तविचारसे ही समयका यापन करना चाहिये! ) इत्यादि स्मृतिसे सदा अल्म- 
विचारका ही विधान किया गया है | और इस प्रकारकी जो ब्रह्ममें संस्था है, वह 
संन्यासके अन्य बिना आश्रमर्मे रहकर नहीं हो सकती, क्योंकि अपने-अपने 
आश्रममें विहित कर्मोका अनुष्ठान करनेसे चित्तकी व्यग्मता हो सकती है, 
अतः संन्याससे रहित क्षत्रिय और वेश्यका श्रवण आदियमें मुख्य अधिकार + 


इसलिए व्यमिक्षर होनेके कारण संन्यात अ्रवणमात्रका अज्ञ नहीं है, किस्तु आह्णक्तृंक 
अवणका ही संन्यास अज्ञ है, अतः क्षत्रिय और वैश्यका संन्यासमें अधिकार न रहनेपर भी 
अवण आदिका निर्वाह हो सकता है, यह भाव है । 

$ देवकर्तंक अ्रवणमें संन्यासाश्रमका यदि व्यमिचार है, तो उसका निवारण करनेके 
लिए त्रेवर्णिक ममुष्योंके श्रवएमैँ ही संन्यासाश्रमकों हेतु मानना चाहिए, आहाणमात्रकरतृंक 


- श्रवणमैं संन्यासाश्रमकी हेतुता नहीं माननी चाहिए, क्योंकि वैसे संकोचमैं कोई प्रमाण नहीं है, 


क्योकि श्राये ही कहा है कि चार आश्रमोंमें संस्यासाअ्रमका परिग्रह करके ही श्रवण आदिका 
सम्पादन करना चाहिए, और आश्रमविभाग तीनों वर्णोंके लिए साधारण है, केवल आह्मणके 
लिए नहीं है | इस अदस्थामें ब्राह्मण संन्यासीके समान संम्याससे हीन क्षत्रिय और वेश्यका 
अवणमें अधिकार कैसे हो सकता है, इस अल्वरससे यह “अपरे तु” मत कह्दा जाता है| 

पू' तात्यय॑ यह है 'त्रह्मसंस्थाउम्रतल्वमेति! इस श्रुतिसे पारिडत्य श्रुतिके समान बक्मनिष्ठा- 
घर्मवाले सन्यासाश्रमका विधान होता है, क्योंकि ब्रह्मस॑स्थाशब्दस कहलानेवालीः अझनिष्ठा 


/2लिकनर- दि कली. अर 


४४२ सिद्धान्तलेशसंग्रद [ दतीय फरिच्छेद 


29:22 0 अर कल नमन जा धक उतरा नर जज कल 
किन्तु 'दशर्था च विद्या प्रविषेषाभावमात्रेणलयनिनम सा “इश्थों च विद्या अतिवेधाभावमाज्रेणाउप्यर्थितमधिकरोति. श्रेवणथा- 


2 उपर दत्त 
नहीं है। किस्त अतिविवाभावमातरसे# दे विया अब हा नि डै। किन्तु प्तिषधाभावमात्रसे# दृष्टाथ विद्या अ्रवण आदियें अर्थी पुरुषके 


संन्‍्यासाश्रमं ही हो सकती है; इस प्रकार संन्यासाधिकरण माध्यमैं प्रतिपादन किया गया 
है, इसलिए ब्रद्वानिष्ठाका संन्यासके अर्मरूपसे विधान द्ोनेके कारण ब्राह्मणसंन्यासीकी अह्मनिष्ठा 
चर्म है, अतः संन्‍्यासीका अवण श्रादिमें मुख्य अधिकार है, क्योंक्रि अ्रह्मनिष्ठाके व्यतिक्रमसे 


प्रत्यवाय सुना जाता है-- हर 
काष्ठदशडो घ्तों येन सत्रेशी झानवर्जितः। 
सयाति नरकान्‌ घोरान्‌ महारौरवसंशकान्‌ ॥! ( परमहंसोपनिषत्‌ है। 
अर्थात्‌ संन्यास आश्रमका घारण करनेवाला पुरुष श्ञानरद्दित होकर अपनी बाह्य और 
आम्यन्तर इख्द्रियोंकी यदि काबूमें नहीं रखता है, तो बह मद्दारैख आदि नरकोंमें गिरता 
है। और जैसे संन्यासीकी शाननिष्ठाका विधान करनेवाली 'तन्यस्य अब कुबोत! गच्छत- 
सतिष्ठतो वाइपि! इत्यादि अनेक स्मृतियाँ हैं, वैसे ही उनका परित्याग करनेसे वह पतित होता है, 
इस अर्थकी प्रतिपादिका स्मृतियां भी अनेक हैं-- 
न्वंपदार्थविवेकाय संन्यास: सर्वकर्मणाम्‌ । 
श्रुत्या विधीयते यस्मात्तत््यगी पतितों भवेत्‌ ॥ 
नित्य॑ कर्म परित्यज्य वेदान्तअवर्ण विना | 
वर्तमामस्तु संन्‍्यासी पतत्येब्र न संशयः |? 
अर्थात्‌. विश्रमसिी' आदि. महांवाक्यघटक त्वंपदके. विवेकके. लिए. सब 
कर्मोंके व्यागरूप संन्यासका श्रुतिसि विधान किया गया है, इसलिए संन्यासके त्याग देनेसे 
प्रतित होता है, अपने निश्यकर्मका परित्याग करके वेदान्तश्रवण आदि कुछ नहीं कर्ता 
है, तो वह संन्यासी पतित हो जाता है। ओर अपने आशअमघमंका परित्याग करनेसे मद्दान 
अनर्थ होता है । इस विषयमें तच्चिदानन्द आनन्‍्दकसद भगवान श्रीकृष्णने श्रपने साह्वात्‌ 
श्रीमुखसे मो कहा है -- सा 
द्रेयान, स्वधर्मों विशुणः परधमोत्‌ ख्वनुशितात्‌ । 
खघमे. निधन शेयः परघर्मों भयावह: हु 
अर्थात्‌ अपना स्व्रीय घूम भले द्वी विगुण हो, परन्ठ दूसरे घ्मोंसे अच्छा दी डै, 
अतः अपने धर्मम मसना भी अच्छा है, परन्तु परघतका अनुष्ठान भयावह है। इन सत्र 
प्रभाणोंके ऊपर दृष्टि रखते हुए भगवान माध्यकारने उत्त संन्‍्यासीके लिए, जो संस्यासी अनन्य- 
मावन[से अवणु आदि नहीं करता है, पतिव्यका भी सूचन किया है--'शम, दम आदिसे वरचित 
अद्वनिष्ठा ही संस्यासीका स्वकीय आश्रमविद्वित चर्म है; और अ्रन्य लोगोंक! यश्ञ आदि चम है, उनका 
अनुष्ठान न करनेसे उनको प्रस्यवाय द्ोता है? इत्यादि | इससे श्रवण आदिका मिक्ुके प्रति विधान 
होनेते और उनके न करनेछे प्रत्यवायका श्रवण होनेसे संस्वासीका ही अवणादिमें मुख्य 
अधिकार है, और संस्यास-आश्रमसे जो विधुर हैं, उनके प्रति अवण आंदिका विधान ने होनेसे 
और प्रत्यवायक्री श्रुति न होनेसे उनका अवेण आदिम सुख्य अधिकार नहीं । 
& दृष्टफल--अशज्ञाननिवृत्तिक्य दृष्ड फल्ल है-“जिसका, छसी विद्या प्रतियघामावमात्रसे 
श्र्थात्‌ विधातक मिषेधके अभावसे पुरुषको अवण आदिम प्रदत्त कराती हें, श्रवणकें लिए 


कस 


झात्रय आर पस्‍्यका श्रकश्पारियें अधिकार । आपालुवादसदित ४५३ 


दिध्ु! इति अन्तर चाउपि तु तद्रृष्टे” इत्यघिकरणशाष्योक्तन्यायेन 
शद्रबदप्रतिषिद्योस्तयोविंधुरादीनामिव॒ देहान्तरे विद्याप्रापकेणाउदय्युख्याधि- 
कारमात्रेण श्रवणाद्नुमतिः । नहि अन्तरा चाऊपि तु तदूरष्टे/ इत्य- 
पघिकरणे विधुरादीनामड्डीकृतः श्रवणाद्र धिकारो मुख्य इति वक्‍तु शक्यते; 
अतस्त्वितरज्ज्यायो लिट्लाच्चां (उ० मी० आ० ३ पा० रे छू० ३६ ) 


अधिकृत करती है? इस प्रकारके “अन्तरा चाउपि' इत्यादि अधिकरणोक्त भाष्यके 
अभिप्रायसे शूद्के समान अप्रतिषिद्ध क्षत्रिय और वेश्यका विधुर आदिके 
समान जम्मान्तरमें विद्याको # प्राप्त करानेवाले अमुख्याधिकारमात्रसे श्रवण 
आदिमें अनुमति दी गयी है। और 'अन्तरा चाउपि! इस अधिकरणमें विधुर 
आदि पुरुषका जो श्रवण आदिमें अविकार स्वीकार किया गया है, वह मुख्य 
है, ऐसा नहीं कह सकते हें, क्योंकि 'अतस्त्वितरज्ज्यायों लि3झ्ा्च' ' इस प्रकारके 


संन्यासकी कोई आव्श्यकता नहीं है, क्योंकि अवणके प्रति संन्यास श्रज्ञ नहीं है, यह भाव है, यह 
भध््यकी पंक्ति 'विशेषानुग्रहश्च! (त्र० अ० ३ पा० ४ सू० रेट) इस सूजके अन्तिम माया || 

# तास्वर्य यह है कि मुख्य अधिकारियों द्वारा प्रतिदिन किये जानेवाले श्रवण आदि 
जो असझे चित बह्मचर्य, अहिंसा, शम, दम आदिसे युक्त हैं, इसी अन्‍्ममें प्रायः विद्याके उत्पादक 
हैं और जो मुख्य अधिकारी नहीं हैं, उनके अनन्यव्यापारत्यके न होनेके कारण श्रवण आदि 
इस बन्ममैं व्द्याके उत्तादनमैं योग्य नहीं हैं, किन्तु मावी अनेक जन्मोंसे विशिष्ट श्रवण 
आदिका सम्पादन करके अन्य देहमें विद्याकी उ्यत्ति होगी, इसलिए गौण और मख्य 
अधिकारी में महान्‌ फलमेद है, इसमें प्रमाण स्मृति भी है-- हु 

अनेकजन्मसंसिद्धत्तती याति पर्स गतिम्‌ । 

अर्थात्‌ अनेक सिद्ध ( ज्ञानी ) होऋर उत्कृष्ट गतिको प्राप्त करता है। 

+ 'तस्तवितरण्ज्यावो लिज्ञाच' इस सूत्रका यह अर्थ है--अनाभ्रमी पुरुषों द्वारा अनुष्ठित 
विद्याशाधनोंकी अपेक्षा आश्रमियोद्वारा अनुष्छित विद्यासाधम श्रेष्ठ है, क्योंकि इस अरथैमें 
श्रुत और स्थृति प्रमाण हैं--तिनेति अह्मबित्पुण्यक्रत्‌! यह श्रूति और 'अन/श्रमी न 
तिष्ठेत! इत्यादि स्मृति प्रमाण है। पुण्यवाद्‌ पुरुष पुण्वसे प्राप्त ज्ञानसे ब्रह्म पाता है, 
यह उक्त भ्र्‌तिका अर्थ है ! इसमें पुस्वरूपसे प्रसिद्ध आश्रमधर्मोकी ही विशेषरूपसे अदाप्राधिके 
प्रति साधनताका प्रतिपादन किया गया है, इसलिए यद्यपि अनाश्रमी पुरुषोंसे सम्णदित धर्म 
(वेशेषानुग्रदश्च” इस सूत्रके अनुसार जिद्याडे उपयोगी हैं, तथापि उनका अपकर्ष ही प्रतीत होता 
है और वह अपकर्ष विद्यार्थ अवण आदि कर्मोमें विधुर श्रादिका अमुख्य अधिकार होनेसे 
ही है, क्योंकि ऐसा माननेमें और कोई कारण नहीं है और अनाश्रमित्वकी निन्‍्दा 
भी को गयी है । इससे कर्म और ज्ञानमें सुख्याधिकारी निन्‍्दाका पात्र नहीं है, यह यूत्र और 
भाष्यक्रा अमिप्राय है, यह भाव » ! 
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४५७ सिद्धान्तलेशसंग्रद [वृतौय परिच्छेद 


तेषाममुख्याधिकारस्फुटीकरणातू । न च तत्र तेषा श्रवणायघिकार 
एवं नोक्त', कितु तदीयकर्मणां विद्याउलुग्राहक्रमिति शह्लूघम्‌, 
'दृषर्था च विद्या! इत्युदाहततदधिकरणभाष्यविरोधात्‌ू्‌ । न च॒ 
क्षत्रियवैश्ययो: संन्यासाभावाद्‌_ अम्ुुख्याधिकारे तत एवं देवाना- 
म्दि श्रवणादिष्वमुख्य एवाउपिकारः स्पात्‌, तथा च क्रप्मुक्तिकलक- 
सगुशविद्यया देबदेहं प्रप्य श्रवणाय्नुतिष्ठतां विद्याप्राप्त्प्थ संन्यासाई 
पुनर्नाक्षणजन्म वक्तव्यमिति अ्ह्यलोकमशिसम्पदयते', . न च 
पुनरावतेते! अनाबत्तिश्शब्दाद! इत्यादिश्रुतिश्नत्रविरोध इति वाच्यम्र्‌ , 
देवानामसुष्ठेयकर्मवे यरन्याभावात्‌ स्वत एवानन्यव्यापारत्व॑ सम्भवतीति 
क्रममुक्तिफलकसंगुण विद्याभिधायिशास्रप्रामाण्याद्िनाउपि संन्यास तेषां 
मुख्याधिकाराभ्युपगमादित्याहु! ॥ ६ ॥ 


सूत्रते सूत्रकारने ही उनके अमुख्य अविकारका स्पष्टीकरण किया है। यदि 


शक्ल हो कि विधुराधिकरणमें विधुर आदिका श्रवण आदिमें अधिकार ही नहीं 
कहा गया है, किन्तु उनके द्वारा किये गये कर्म विद्यानुगाहक अर्थात्‌ विद्योत्पादक 
हैं, यह कहा गया है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि दृष्ट प्रयोजनके लिए 
विद्या है! इत्यादि पूर्वकृंथित अन्तराधिकारणोक्त भाष्यसे विरोध होगा। यदि 
शज्भा हो कि क्षत्रिय और वैद्यका संन्यास न होनेसे यदि श्रवण आदिमें अधिकार 
मुख्य नहीं है, तो देवोंको संन्यासमें अधिकार न होनेके कारण उनका भी 
श्रवण आदियमें अमुख्य अधिकार ही होगा । इस परिस्थितिमें क्रमशः मुक्तिरूप 
फल देनेवाली संगुुण विद्यासे देवताशरीरकों प्राप्त करके अ्वरण आदिका 
अनुश्ठन करनेवाले जीवोंको विद्याह्ली प्राप्तिक लिए फिर संन्यासयोग्य ब्राह्मण 
जन्म होगा, यह कहना पड़ेगा, इस परिस्थितिमें ब्रह्मलेक०” ( बह्मलोक प्राप्त 
करता है ), न च पुन०” ( बह्मछोक प्राप्त कके फिर इस लोकमें नहीं आता 
है ), 'अनावृत्तिः शब्दात्‌०” ( उक्त दो श्रुतियोंस शत होता है कि बद्यलोकसे 
पुनः आना नहीं पड़ता है ) इत्यादि श्रुति और सूत्रके साथ विरोत होगा तो 
यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि देवताओंकों विधेय कर्मोसे व्यग्नता नहीं है, इससे 
स्वतः ही अनम्यव्यपारता हो सकती डै, इसलिए क्रमशः मुक्ति देनेव्राली 
समुण विद्याका प्रतिपादन करनेवाले शास्रके प्रामाण्यसे संन्यासके बिना भी 
उनका अवगादिमें अविकार मुख्य दे, ऐसा स्वीकार किया जता हे॥ ६॥. 
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अमुस्याधिकार्रीके अक्श्ें जन्मान्तरीय विद्योपयोगिता] भाषानुवादसहित ४४५४ 


अवर ननन्‍्वसंन्यासं जन्मान्तरफल कथम्‌। 

+ इशथेलादइश्स्थासाज्लेनाप्यतंगवात्‌ || १७ ॥ 
संन्याससे रहित श्रत्रण जन्मान्तरीय फलके प्रति हेतु कैसे होगा ! क्योंकि श्रवण 
दृष्यर्थक है। डसका फल अदृष्ट भी नहीं हो सकता है, बयोंकि बह संत्यासरूप अकूसे 

युक्त नहीं है॥ <४ ॥ 

नन्‍्वमुख्याधिकारिणा दृष्टफलभूतवाक्यार्थावग॒त्यर्थम विहितशाद्रान्तर- 
विचारवत्‌ क्रियमाणों वेदान्तविचारः कथं जन्मान्तरमिद्याज्वाप्ताबुपयुज्यते | 
न खलु विचारस्य दिनान्तरीयबरिचार्यावगतिहेतुत्वमपि युज्यते, दूरे जन्मा- 
न्तरीयतद्वेतुत्वप््‌ | न च॒ वाच्य॑ मुख्याधिकारिणा परित्राजकेन क्रियमाण- 
मपि अवर्ण इशर्थमेव, अवगते्ंशर्थत्वात्‌ । तस्य यथा प्रारब्धकर्म विशेष- 
रूपप्रतिबन्धादिह जन्मनि फलमजनयतो जन्मान्तरे प्रतिबन्धकापगमेन 
फलजनकत्वम्‌ ऐहिकमप्यप्रस्तुतप्रतिबन्धे तहर्शनाद! इत्यघिकरणे (उ० 


अब शज्जा होती है कि प्रत्यक्ष फलरूप वाक्या्थज्ञनके लिए अमुख्य 
अधिकारी द्वारा किया गया वेदान्त-विचार अविहित अन्य न्याय आदि शार्तरोंके 
विचारके समान भावी जन्मान्तरकी विद्या्में उपयुक्त केसे होगा ? क्योंकि 
( आजक़ा ) विचार ( कलके ) विचार्य अथके ज्ञानके प्रति भी हेतु नहीं हो 
सकता है, तो फिर ( इत्त जन्मके ) विचारमें जन्मान्तरके विचार्य अ्के ज्ञानके 
प्रति हेतुता कैसे हो सकती है अर्थात्‌ कभी नहीं हो सकती । यद्दि कोई कहे 
कि जिस प्रकार मुख्याधिकारी परिव्राजकसे ( संन्यासीसे ) किये गये अ्रवृणका 
भी फल इृ्ट ही है, क्योंकि अवगति--विद्या--दृष्ट अर्थ है, और प्रारब्ध कर्म- 
विशेषके प्रतिबन्धसे इस जन्ममें वह श्रवण यद्यपि दृष्टफलकी उत्पत्ति नहीं कर 
सकता है, तथापि दूसरे जन्ममें प्रतिबन्धकके निरसनसे अवश्य उसमें, फल- 
जनकता है, # ऐसा 'ऐहिकमप्य ०” इत्यादि अधिकरणमें निर्णय किया गया है, 


# शझ्छाका भाव यह है कि जैसे मुख्य अधिकारी द्वारा सम्पादित श्रवण किसी 
प्रतित्रस्यककी सामर्थ्थले इस जन्मे विद्योदय नहीं करता है, और जनन्‍्मान्तरमैँ उस 
प्रतिबन्धकके निरसन द्वारा विद्याके प्रति कारण होता है, वेसे ही अमुख्याधिकारी द्वारा 
सम्पादित श्रवण जन्मान्तरमें प्रतितरन्थकके विगम द्वारा विद्याके प्रति साधन हो सकता है, इस 
अथ्थका 'ऐहिकमप्पप्रस्तुतप्रतितस्घे तदर्शनत्‌? इस सूज्र्मँ निर्णय भी किया गया है, सूजका अर्थ 
है कि किसी प्रस्तुत प्रतिबन्धके न रहते इसी जन्मे विद्या उत्पन्न होती है, यदि कोई प्रतिबन्घक 


2० 24 पर अभकालो्ट 
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मी० अ० ३ पा० ४ छू० ४१) तथा निर्णयाद्‌, एमसुख्याधिकारि- 
कुतस्यापि स्पादिति । यतः शास््ीयाइयुक्त अवखभपूर्वविधिलपक्षे फल- 
पर्यन्तमपूर्व ६ , नियमविधिलपशे नियमाहर्ट वा जनयति। तत्च जाति- 
स्परत्वप्रापफास्टवत्‌. श्राग्भवीयसंस्कारमुद्बोष्य तन्मूलभूतस्य विचारस्य 
जस्मान्तरीयविद्योपयोगितां घश्यतीति युज्यते । शास्त्रीयाज्ुविधुरं श्रवण 
नारष्टोत्यादकमिति कुंतस्तस्य जनन्‍्मान्तरीयविद्योपयोगिलमुपपथते | घटका- 
इ्ट बिना अन्‍्मान्तरीयग्रमाणव्यापारस्य जन्मान्तरीयावश तिहेतुत्वोपगमे 
अतिग्रसड्गात्‌ | 


__ ॒औऔऔ 86  “+क+_-मन्‍त+ 
उसी प्रशार॒॑अमुर्य॒ अधिकारीसे किये नये श्रवणमें भी जम्मान्तरीय 


विद्याकी हेतुता हो सकती है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि शास्त्रीय अज्न- 
संन्याससे युक्त श्रवण अर्थात्‌ संन्‍्यासी द्वारा अनुष्ठित अवण * अपूर्वविधि- 
पक्षमें विद्याहूप फलकी उत्पत्तितकः अदृषटकी उत्पत्ति करता है और नियम- 
विधिपक्षमं. नियमविशिष्ट. होकर उक्त श्रवण. फलयप्वस्त नियमाइष्टको 
उत्पन्न करता है, और इस भप्रकारका श्रवणजन्य उम्यविध अद्ृष्ट जैसे पूर्व- 
जन्मका स्मरणसम्पादक अहृंष्ट पूर्वजन्म और तदीय बृत्तान्तके अनुभवजन्य 
संस्काके इस जम्ममें उद्ोधन द्वारा पूवजन्म और उसके बृत्तान्तका स्मरण 
कराता है, वैसे ही पूर्वजन्मके श्रवण आदिसे उत्पन्न हुए संस्कारका उद्बोधन 
करके उस संस्कारके कारणीमूत श्रवणकी भावी जन्ममें विद्याके प्रति उप- 
योगिताका सम्पादन कर सकता है ।। शास्त्रीय अज्ञसे रहित श्रवण अदृष्टका 
उत्पादक नहीं द्ोता है, इसलिए ऐसे श्रवणको जन्मान्तरीय विद्यामें उपयोगी 
मानना कैसे उल्तन्न हो सकता है? यदि घटक (सम्पादक) अद्ृष्टके बिना जन्मा- 
स्तरीय प्रमाणोंका व्यापार जन्मान्तरीय विद्याका हेतु मागा जाय, तो अतिप्रसह्ल होगा 
अर्थात्‌ जन्मान्तरके अनुमृत सकल पदार्थोंका स्मरण प्रसक्त होगा, यह भाव है। 


रह जाय, तो जन्मान्तरों होती है, क्योंकि प्रतिबन्धोंके इसी जन्‍्ममैं रहते जन्मान्तरमे विद्याकी 
उत्पक्ति होती हैं, यह वामदेव प्रभृतिपँ देखा जाता है। 

# जिस पक्ुमें अवशविधि अपूर्वविधि हैं, उस पत्मैं, यह अर्थ है। 

+ जिस पक्षमें भ््रशविधि नियमविधि है, उस पत्में, यह अर्थ है, इन दोनोंका उपपादन 
प्रथम परिच्छेदमे विधिमिरूपण के प्रसक्ष्॒मे सविस्तर किया गया। 


अमुस्याधिका रैके श्रकसमें जन्मान्तरीय-विधोषयोगिता ) भआाषालुवादसहित ३४७ 


उच्यते.. यज्ञजाइष्जातमेततफलावधि । 
उत्पाध तेन निर्वाह्मम्िति न द्वारकत्मना | १५॥ 


क्ते हैं--यराजन्य विविदिषोत्पादक  विद्यारूप फलपर््यन्तस्थायी अदृइठकी 
उल्त्ति करके उसी अद्ृष्ट द्वारा जन्मान्तरीय श्रवण जन्मान्तरीय फलका हेतु हों सकता है, 
फिर भ्रवशविधिजन्य अपूर्वाख्य द्वारकी कल्पना नहीं करनी चाहिए ॥ १५ |! 
उच्यते--अश्ुुरूयाधिकारिणाउपि उत्पन्नविविदिषेण क्रियमाणं अवर्ण 
द्वारभू तविविदिषोत्पादकप्राचीनविद्ार्थ यज्ञाधनुष्ठानजन्यापू्व प्रयुक्तमि तिकतदे - 
वाउपूर्व विद्यारूपफलपर्यन्त व्यप्प्रियमाणं जन्मान्तरीयायामपि विद्यायां 
स्वकारितश्रवणस्य उपकारितां घट्यतीति नाउलुपपत्तिः। श्रवणादो विध्य- 
भावपत्ते तु संन्यासपृर्वक कृतस्याईपि अ्रवणस्याज्द्शजुत्पादकत्वात्‌ सति 
प्रतिबन्धे तस्य जन्मान्तरीयविद्याहेतुखमित्थमेव निर्वाद्मम्‌। 
आचायश्ित्मेवाउउहुरादोषपरिसवक्तयात्‌ | 
आउइत्त नियमाहर्श निष्पाद्य फलद यताः ॥१३॥ 
श्राचार्थ विवरणकार. नियमविधिपक्षमँ मी उसी प्रकारका समाधान करते हैं, 
क्योंकि दोषके विनाशपर्यन्त बआरन्यार किया हुआ अवण नियमाह्की उसत्ति करके 
फल देनेवाला होता है॥ १६ ॥ 
आचार्यास्तु-नियमविधिप्षेषपि अयमेव निर्वाह! | अ्रवणमस्यस्यतः 


इस आश्षेपके समाधानमें कहते हैं कि जिसको ब्ह्मशानकी इच्छा हुई है, 
ऐसे अमुख्य अधिकारी द्वारा क्रियमाण श्रवण-दद्वारीमूत ब्रह्मविविद्िषके उत्पादक 
प्राचीन ( पूर्वके ) विद्याप्रयोजक यज्ञ आदिके अनुष्ठानसे उत्तन्न हुए भद्से ही -- 
उत्पन्न हौता है, इसलिए वही यज्ञादिके अनुष्ठानसे जन्‍्य अहृष्ट विद्यारूप फलकी 
उत्पत्तितक व्याप्त होता हुआ जन्मान्तरीय विद्यामें मी अपने प्रभावसे हुए 
अ्रवणकी उपकारिताका सम्पादन कराता है, इसलिए कोई अनुपपत्ति नहीं है । 

+ विवरणाचार्य कंहते हैं कि नियमविधिपक्षमें भी इसी उक्त प्रकारसे 


& यज्ञादिमिविद्यायां सम्पादनीयायां द/रभूता या विविदिषा तस्था उत्पादक प्राचीनश्व यत्‌ 
विद्यार्यशायनुझनम , तज्जन्येत्यथ3, स्वपद यशादयनुष्ठानजन्यापूर्वपरमिति भावः | 
+ विवरणाचार्यका तातये यह है कि अदशका फल है-प्रमाणकी श्रसम्भावनाकरी निडृत्ति, 
मननका फल है-प्रमेयकी असम्भावनाकी निद्ृत्ति और निदिध्यासनका कल है--विपरीतभावनाकी 
निदृत्ति | जिस सुख्य अधिकारीके ये तीनों अवण आदि त्रित्रिघ प्रतिजन्धककी निम्नत्तिरूप फलो- 
त्पत्तिके कालतक आवर्स्यमान हुए हैं, उछका नियमाइष्ट उत्पन्न हुआ ही है, .इस प्रकार यदि 
] 


तीज के कीआी धरम...» स 
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फलप्राप्ेर्खाकू प्रायेण तन्नियमाइशलुत्पत्तेः | तस्य फलपयन्ताबवृत्तिगुणक- 

श्रवणानुष्ठाननियमसाध्यवात्‌ | नहि. नियमाहजनकः श्रवशनियमः फल- 
यु (४ एज 

पर्यन्तमावतेनीयस्य श्रवशस्पोपक्रममात्रेण निर्वेर्तितो भवति; येन तज्ज्यन्य- 

के कप ६5; _ 

नियमादष्टस्थाउपि फलपर्यन्तश्रवणावृत्तः प्रागेवोत्पत्तिः सम्भाव्येत | अवधात- 

4 आप ०. 
चदावृत्तिगुणकस्येंत्र श्रवणस्प फलसाथनत्वेन फेसाघनपदा्थनिष्पत्ते: प्राकू 


निर्वाह करना चाहिए, क्योंकि अ्रवृणका जो अभ्यास करता है, उसे प्रतिबन्ध- 


निवृत्तिरम फलकी उत्पत्ति होनेके पूर्वमें प्रायः अरवणनियमजन्य जदृकी 
उत्पत्ति नहीं होती है, कारण फलप्य्येन्त श्रवणानुष्ठानकी आवृत्ति करनेसे 
उत्पन्न श्रवण नियमसे ही नियमादृष्ट उत्मन्न होता है, क्योंकि नियमाहृष्टका कारणी- 
भूत अवणनियम फलनिष्पत्तितक आवर्तनीय श्रवणके उपक्रममात्रसे उत्पन्न 
नहीं होता है, जिम्नसे श्रवणनियमजन्यथ नियमाइष्ट भी  फलप्यन्‍्त 


श्रवणकी अइृत्तिके पूर्वमेँ ही उसन्न हो जाय, क्योंकि अवघातकी नाई 


साधनसम्पत्तिके रहते भी प्रतिबन्धकसे विद्याकी उच्चति नहीं हुई, तो पुनर्जन्मकी ग्राप्त 
»२ प्रतिबन्धोंके निरसन द्वारा फिर विचारकी अपेज्ञा न करके ही विद्या उत्पन्न होती है, जैसे 
कि वामदेव, हिरण्यगर्भ आदिको हुई है। और जिस पुरुषका तथाकथित तीन प्रतिबन्धोंकी 
निवत्तिपर्यन्त अवश आदिकी आदृत्ति नहीं हुई और ब्रीचमें मरण हुआ है, वह भले ही 
मुख्य अधिकारी हो, परन्तु निवमाइ४की उत्पत्ति नहीं होती, इसलिए उसको दूसरे जन्‍्ममैं 
उन प्रतित्रस्थोंकी निशृत्तिपर्यनव श्रवशादिका अभ्यास करके श्रवणादिके नियमाहश्से विद्या 
प्रतिबन्धक पापोंके विनाश द्वारा विद्या प्राप्त होती है। इसोको भगवान्‌ श्रोकृष्णने मी कहा है-- 
'तत्र॒त॑ बुद्धितंयोगं लभते पीर्वदेदिकम्‌ । 
यतते च ततो भूयः संतिद्धों कुऱनन्दन ॥* 

अर्थात्‌ सचरित्र कुलमें जन्म प्रात करके पूर्वदेहसे उत्तन और इस शरीरमें उंस्कार- 
रूपते अनुवर्तमान बुद्धिसंयोग अर्थात्‌ श्रवशादि कर्तव्यबुद्धिसे सम्बन्ध पाता है, इसलिए 
पूर्वअन्मके यल्नकी अपेष्या इस जन्‍्ममें सिद्धिके लिए. अधिक यत्न करता है। इससे कलपर्य्यन्त 
आवृत्तिगुणसे रहित जो योगश्रष्ट है, उसे तो नियमाहष्टके न होनेसे यक्ञ आदिसे जनित 
अदृइसे कथश्वित्‌ निर्वाह करना चाहिए | 

# नियमाहष्ट केबल अ्वणसे उसन्न नहीं होंता, किस्तु श्रवश-नियमसे उत्पन्न होता है, 
अवशनियम तभी हो उकता है, जब कि फलपर्यन्त श्रवणादिकी आधदृत्ति की जाय, इसलिए 
फलकी उत्षत्तिके पूर्वमेँ अ्रवणादि नियमक्े न होनेसे नियमाहथ्टकी उल्पत्ति नहीं हो सकती 
है, यह माव है । 

' जैसे दण्डुलकी उत्पत्तितक अवघ[तकी आइति करनी पड़ती है, अतः आइत्तिविशिष् 
अवघात ही तण्डुलके प्रति जनक लोकमें देखा जाता है, आइत्तिसे रहित नहीं देखा जाता, 


हक 


सलुसुयांभितारीके अररामें जन्मान्तरीय-विधोप्योगिता | भाषालुवाद्सदित. ४४ 


तम्नियमनिवर्तिवचनस्थ निरालम्बनवात्‌,. श्रवशावघातादुपक्रममात्रेण 
नियमनिष्पत्तो तावतैव नियमशाख्रालुष्ठानं सिद्धमिति तदनाइत्तावप्य- 
वैकल्यप्रसज्ञाच्चेत्याहुः । 
इच्छा शीविफलस्पृत्वाउडधानवत्‌ करते संरकरतेः । 
तदद्वारा श्रवण केचिजन्मान्तरफल जगुः॥ १०७ ॥ 
अवशुसे अस्सी कृच्छोंका फल होता है, ऐसी स्म्टत होनेके कारण श्राघ/नके तमान वह 
कर्ताका संस्कारक भी है, अदः उसी संस्कारदा रा श्रवण जन्‍्मान्तरका फल देनेवाला है, 
ऐसा भी कुछ लोग कहते हैं || १७ ॥| 
केवित्त दृष्टाथस्येव वेदान्तश्रवणस्य-- 
'दिने दिने तु वेदान्तश्रवणाद भक्तिसंयुतात्‌ | 
गुरुशुभ्रपया लब्धात्‌ कृच्छाशीतिफलं लमेदू ॥' 
इत्यादिववनप्रामाण्यात्‌. स्व॒तन्त्राइष्टोत्पादकत्वमप्यस्ति । यथा अग्नि- 


आवृत्तिमुणसे युक्त श्रवण ही अपने फलके प्रति जनक होता है, इससे फलके 
साधन पदाथकी--आज्त्तियुक्त श्रवणकी--उत्पत्तिके पूर्वमें अ्वृणनियम निष्पन्न हो 


+ र ४ 
“ जाता है--यह वाक्य निरारूम्बन है और श्रवण एवं अवधात आदिके उपक्रममान्र- 


से यदि नियमक्ी उलत्ति मानी जाय, तो उसीसे नियमशास्रके अनुष्ठानद्ी सिदूधि 
होनेसे उसकी आवृत्ति न करनेपर भी वैकल्य प्रसक्त नहीं होगा । 

# कुछ लोग तो कहते हैं कि दृष्टाथ ही वेदान्तश्रवण--'दिने दिने०! 
( गुरुझुश्रपाले प्राप्त भक्तियुक्त वेदान्तके श्रवणसे प्रतिदिव पुरुष अस्सी 
कृच्छूका + पुण्य प्राप्त करता हे ) इत्यादि वचन प्रमाण होनेसे-- स्वतन्त्र अदृष्ट- 


इसी प्रकार आद्वत्तिविशिष्ठ श्रवण ही विद्यात्मक फलके प्रति जनक होगा, यदि इसे न माना 
जाय तो 'फल्पर्य्यन्‍्त अवएसे ही अप्राप्तांश परिपूरणरूप नियम सम्पन्न होता दै, पूवमें नहों, 
इस प्रकारका वचन निरालम्बन श्रर्थात्‌ निविधयक हो जायगा, यह माव है। 

# मुख्य या अमुख्य अधिकारी दारा प्रतिदिन क्रिया जानेवाला वेदान्तश्रवण जैले 
प्रतिबन्धकडी निश्ृत्तिकप दृष्ट फल उत्पन्न करता है, वैसे ही भ्रदश्की उत्तत्ति भी करता है, इस- 
लिए अद्ृषठके बल॑से जन्मान्तरमैं विचारकी विद्योपयोगिता घट सकती है, इस अभिप्रायसे यह 
केचित्तः का मत है, वह माव है| 

१ यह कृच्छूनामक ब्रत अनेक प्रकारसे होता है, इसका निरवंचन मिताह्षण आदि 
घरमंशाह्षके निमम्धे में अनेक प्रकारसे मिलता है। 


3७५9५ 022, 
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संस्कारा्थस्या55धानस्य पुरुषसंस्कारेषु परिगणनात्‌ तदथ॑त्वमपि, एवं वचन- 
बलादुभयाथत्वोपपत्ते! । तथा च॒ प्रतिदिनश्रवशजनितादष्टमहिस्नैवा5ब्यु- 
फ्मिकविद्योपयोगित्ं श्रवशमननादिसाधनानामित्याहुड ॥ ७ ॥ 
अवशदेरिव ज्ञनसापनत्व॑ समर्थितम्‌ 
प्मारर्मासतीतीमीनिंगुशीपास्तिकमंणः ॥ १८ ॥ 

अनेक श्रुत्यादि प्रमाणोंके आधारपर श्रीमारतीतीर्थ मुनिजीने अ्वण आदिके 
समान निरगृण उपासनामें भी ज्ञानकी साघनता मानी है।। १८॥ 

एवं अ्रवणमननादिसाधनानुष्ठानप्रणाव्या विद्याज्वाप्ति! इत्यस्मिचरथ 
सर्वसम्प्रतिपन्ने स्थिते भारतीतीर्था ध्यानदीपे विद्याउ्वाप्ती उपायान्तर- 
मष्याहुः | 'तत्‌ कारण साइथयोगामिपन्रम', त्साहयेः प्राप्यते स्थान 
मी नि 3 पनपपननपनन न -फन7 
की उत्पत्ति करता दै, जैसे # अभिके संस्कारके लिए किया हुआ आधान 
पुरुषके संस्कारोंमें परिगणित होनेसे पुरुषार्थ भी है, वैसे प्रकृतमें भी अनेक 
बचन मिलते हैं, अतः उभयार्थता हो सकती है, इसलिए प्रतिदिन अवणसे 
उत्पन्न अदृष्टकी सामशथ्यसे ही अवण, मनन आदि आमुष्मिक विद्याके प्रति 
उपयोगी हैं ॥ ७ ॥ 

उक्त प्रकारसे भ्वण, मनन और निदिध्यासनके अनुष्ठान द्वारा विद्याकी 
प्राप्ति होती है, इस प्रकार सब श्रुति और स्मृतियोंसे सम्मत अथके निश्चित 
होनेपर विद्याही प्राप्तिमें अन्य उगयका भी ध्यानदीपमें भारतीतीर्थ स्वामी- 
जीने निरूपण किया है--तत्‌ कारणं०” ( वह कारणल्वरूपसे उपडृक्षित ब्रह्म 
साह्यय और योगसे ६ विद्या द्वारा प्राप्त होता है ) 'बत्‌ साहब” (जिस 
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तदथोगैरपि गम्यते! इति श्रतिस्मृतिदशनात्‌ | यथा साह्नर्थ नाम वदान्त 
विचारः श्रवणशब्दितो मननादिसहक्ृतो विद्याज्याप्त्युपायः, एवं योग 
शब्दित निर्मुश्र्मोपासनमपि | न च॑ नियु णोस्योपासनमेव नास्तीति 
शह्भयपु , प्रश्नोपनिषदि शैव्यप्रश्ने 'यः पुनरेत॑ ब्रिमात्रेणोक्वारेण पर 
पुरुषममिध्यायीत' इति निर्मुशस्थवोपासनग्रतिपादनात्‌ | तदनन्तरम्‌ 'स 


ब्ह्मकी प्राप्ति साहय- अवण आदिसे युक्त पुरुष- करते हैं, उसी ब्रह्मकी निगुग 
ब्ह्योपासक भी प्राप्ति करते हैं ) इत्यादि अनेक श्रुति और स्थ्ृतित्रोंके पस्यशोचन- 
से यह ज्ञात होता है कि जैसे साझथनामक अबणशब्दसे कहलानेवारा 
मनन आदिसहक्ृत वेदान्तविचार अलह्यविद्याकी आ्राप्तिमं हेतु है, वेसे ही 
योगशब्दसे कहलानेवाली निर्शुगत्र्मोपासना भी अज्मविद्यामें उपयोगी है। 
यदि शड्ढा # हो कि जो निशुण पदार्थ है, उसकी उपासना ही नहीं हो सकती, 
तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि प्रश्नोग्निषतमें शैठ्यके प्रइनमें 'थः पुनरेतारु०! 
( जो कि इस अकार, उकार और मक़ारात्मक तीन मात्राओंसे युक्त ओंकारसे 
सुर्वान्तगित परम पुरुककः ध्यान करता है) इस श्रुतिसे निर्मुण बक्मको उपा- 


* बिमिन्नविवयक उपासना और साह्षात्कारका आपसमनें कावकारणमाव नहीं हा। सकता 


&8 जैसे अग्नीनादबीत' इत्यादि वाक्‍्योंसे विहित आ्राधान अग्निके संस्कारके लिए है; 
वैसे ही अम्दापेयमग्निहोत्रम' इत्यादि पुरुष संस्कारके बोधक सूजमें अम्न्याघानका भी पाठ 
दोनेसे पुर्षसंस्कारार्थ भी है, यह रतीत होता है, इसी प्रकार श्रवण भी उभवार्थ हो सकता है, 
बह भात्र है | 

+ पश्मदशीके नवम च्यानद्रीपप्रकरणमें 'धंवादिश्रमवद्‌ अक्ष! इत्यादि श्लोकोंसे योगशब्दसे 
कहलानेवाली डपासनासे भी अद्जतच्चका साक्षात्कार होता है, इसका सविस्तर निरूपण किया गया 
है, झ्तः इस विचारका विस्तर वहींपर देखना चाहिए ) 


| सांख्शब्दका झ्थ है--मनन आदिसे संस्क्रत वेदान्तविचार अथवा उस विचारसे युक्त 
घुरुष । योगशब्दा्थ हं--निरगृण अह्मकी उपासना अथवा उसका उपासक। 


& यदि प्रकृतमैं शझ्ला हो कि विर्गुणपदार्थकी- डपासना नहीं होती है, तो यह शक्डी नहीं हो 
सकती, क्योंकि 'तत्कारण सांख्ययोगामिपन्षम' और “बः इत्यादि श्रुंवि और सम 
प्रमाशरूपसे उपस्यास किया गया है| यदि इसका उत्तर दें कि उक्त श्रुति और स्मृतिमें 
योगशब्दका अर्थ सगुणोयासना है, अतः यह शझ्ढा दो सकती हैं, तो यह भी युक्त नहीं है, कि 


* 


निर्गुण ब्रह्कक्के साक्वात्कासके प्रति निगुण उमसनाओी हो हेतु मानना 
हो कि 'यत्तस ये 4 
योगशब्द कमयोगप: ते 
बचनका वस्वुतः निरयुणोगासनामे तालर्य रहते ही भगवान्‌ श्री 
उदादरण दिया है, इस अभिप्र.यसे उक्त न किया है। ओर योगशब्द 
ध्यानमें ही रूटि होनेसे वस्ठुत; वह कमका बचक हें भी नहीं, इससे उस स्मृतिकी मूलबूत 
तत्कारणम इत्यादि योगशच्दकी ध्यान मगदान्‌ साप्यकारने शारी'कमाप्यन बृत्ति 


या नहीं गया है, अतः शरक्ढा उपपन्न 


४६२ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ द्तीय परिच्छेद 
सन तन 3 «न न ---- >> 
एफ जीवघनात्‌ परात्‌ पर॑ पुरिशर्य पुरुषमीक्षे!ं इति उपासना- 
फलवाक्ये _ईश्षतिक्मल्वेन निर्दिष्ट यज्निर्गु् अहम, तदेवोपासनावाक्येडपि 
ध्यायतिकर्म, नाउन्यत्‌: ईक्षतिध्यानयो: कार्यकारणभूतयोरेकविपयत्व- 
नियमादू' इत्यस्याउथस्प ईक्षतिकर्माधिकरणे भाष्यकारादिभिरद्ीकृतत्वात्‌ 
अन्यत्राउपि तापनीयकठवन्नथादिश्रुत्यन्तरे निशुणोपास्तेः पपशितत्वात्‌ । 
हसन रन “मल तय मनन 


सनाका प्रतिपादन किया गया है | और ध्यानवाक्यके अनन्तर 'स एतस्मात्‌ ०! 
( इस जीवघनसे # उत्कृष्ट बुद्धिके साक्षरूपसे हृदयाकाशर्में वर्तमान निरु- 
फंथिक पुरुषका वह ध्याता पुरुष साक्षात्कार करता है) इस प्रशरके उपा- 
सनके फलबोधक वाक्यमें 'ईक्षतिके कर्मरूपसे निर्दिष्ट जो निर्गुण ब्रह्म है, 
वही उपासनावाक्‍्यमें + ध्यानका कम (विषय ) है, अन्य नहीं, क्योंकि 
कार्यकारणात्मक जो ईशक्षति और ध्यान है, उनका एक विषय होता है, यह 
सिग्रम है', इस प्रकारसे उक्त ही अर्थकरा [ ईश्षतिकर्माधिकरणमें भगवान्‌ 
भाष्यकारने भी स्वीकर किया है। तापनीय, » कठवी आदि अन्य अतियों- 


* जीवघन:--जीवरूपो घनः-परमास्मनों मृर्ति:-घरटाऋशक्‍्त्‌ डपाधिपरिच्छिननश्रिदात्मा, 
तत्माद्‌ जीवबनात्‌ अर्थात्‌ जीवरूप परमाव्माक्षी मूर्ति ( अक्मलोक ) जीवघनशब्दका अर्थ है। 

+' पर पुरुपमभिध्यायीत' इस प्रकारके उपासनावाक्यमें यह अर्थ है। 

4 ईक्षतिकर्मव्यपदेशात्‌ सः? ( त्र० सू० झ० १ प७० ३ सू> १३ ) इस सूत्रके भाष्यमें 
इस थ्पियका डप्रपादन क्रिया गया है, क्योंकि अन्‍्यके ध्यानसे अन्यका साज्ञांत्कार नहीं 
देखा जाता है। इस विपयमेँ किसीकों शंका हो कि कल्पतसकारके मतसे निर्शुश पदार्थक्री 
उपासना नहीं द्वो सकती है, क्योंकि 'तः तेजसि सूर्य सम्पन्न: इत्यादि ससत्तिप्रतिपादक 
ब्चनके अनुसार ध्येय पदार्थक्ा सूयान्तःस्थल्व विशेषण उन्होंने दिया है, तो यह भी युक्त नहीं 
है, क्योकि रक्त सूर्यसम्पत्तिबोचक वचन आई रादि मागका ब्ोधक है, ऐसा व्यवस्थापन स्वयं 
कल्पतरुकारने चतर्थाष्यायमें किया है, सर्व श्रथत्रा तदन्तःस्थ ईश्वरपरातिका ब्ोधक नहीं है, और 


क्स्तुः करके अन्‍य बचनको देखने और उक्त श्रुत्के मार्गवटक होनेसे सुर्था्तःस्थस्व 
पिशेषण दनेमैं तात्यय नहीं है, यइ मी ज्ञान द्वोता 

2 दिया ह वै प्रजापतिमब्रुवन्‌ गशंसमिममात्म-नमोड्ारं नो व्याचदु! ( प्रजापतिके 
पास जाकर ओने कइ्ठा कि सूद्ुमतें सूकम ऑकासाम्य प्रत्यगात्माकों कहों ) इत्यादि 


तापनीयोपनिपद्की श्रुति है। 'एस ब्रह्म ( यही अच्षर ब्रह्म है ), '3> मिल्येतदत्रमिद 
सबस! ( यह सत्र उन्‍्कर अद्ष 
ब्थून करना चादिर ) इस प्रकरकी कमरा: कठयन्नी और आ।दिशब्द्से शद्दीत मास्ड्डक्य 


ओर धुगडककी श्रुतियां भी दें । 
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खत्रकृता<प्युपास्यगुणपरिच्छेदार्थमारूधे गुणोपसंहारपादे नि्मुंणेड्पि “आन- 
न्दादयः प्रधानस्‍्थ! इति ब्रत्नेण (उ० मी० आ० ३ पा० ३ छ० ११ ) 
भावरुपाणां ज्ञानानन्दादियुणानाप्‌ , अच्षरधियां खब्रोधः! इत्यादिम्नत्रेण 
(उ० मी० झ० ३ पा० ३ छू० ३३) अभावरूपाणामस्थूलत्वादि- 
गुणानां चोपसंहारस्य दर्शितत्वाच्च | ननु आनन्दादियुणोपसंहारे उपास्य 
निर्युणसेव न स्यादिति चेदू , न; आनन्दादिभिरस्थूलस्ादिमिश्रोप- 


लक्षितमखण्डैकरसं ब्रह्माउस्मीति निगुणल्वालुपमर्देन उपाप्तनासम्भवात्‌ | 
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में भी निर्गुण अह्मक्ी उपासनाका अज्ञीकार क्रिया गया है, सू करने भी-- 
उपास्य ग्रुणोंका निश्चय करनेके छिए आररब्ध गुणोपसहार  पादमें 
आनन्दादय: प्रधानस्थ” # इस सूत्रत्ते निर्मुण अह्ममें ज्ञान, आनन्द भादि भावरूप 
गुणोंका और “अक्षरवियां त्वचरोधः? १ इत्यादि सूत्रसे अस्थूछ आदि अभाव- 
रूप धर्मोका--उपसंद्ाार दिखछाया है। शक्ल हो कि यदि आनन्दादि गुणोंक्रा 
उक्त सूत्रोंसे अ्द्ममें उपसंहार किया गया है, तो फिर इसीसे उपास्य 
ब्रह्म निर्गुण नहीं हो सकता है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि आनन्द 
/आदि और अस्थूछख आदि गुणोंसे :: उपलक्षित अखण्डैकरस मैं ही बच्चन हूँ! 


छु 


इस प्रकार निर्मुणल्वके अनुपमईसे उपासना हो सकती है। 


# “श्रानन्दादव: प्रधानत्य! आनन्द, रुत्य, ज्ञान आदि धर्म भले ही कहींपर सुने गये हो; 
परन्तु उनका उपसंहार ब्रह्ममैं सवंत्र समझ लेना चाहिए, क्योंकि प्रधानमूत अक्षऊ़े एक होनेसे 
अह्विद्या भी सब वेदान्तोंमं एक है, यह भाव है। 

प यह हैत्रका एक भागमात्र है, परन्तु सूत्रका स्वरूप तो “अच्तुरधियां स्ववरोंध। सामान्य- 
तद्भावाम्यामौपयदवत्तदुक्तम! इतना बड़ा है। अक्षरार्थ यह है-अक्षर बह्ममें द्ेतनिषेध- 
बुद्धियोंका सर्वत्र उपसंद्यार कश्ना चाहिए, क्योंकि द्वेतके निषेधसे सर्वत्र श्रुतियोम ब्रह्ममे 
प्रतिपादन और प्रतिपाद्र अ््ञका एकल्वरूपसे प्रययभितान भी समान है, जैसे पुतेडाशके अज्ञभूत 
ओपसद मन्त्रोका अन्‍्यत्र श्रवण होनेपर अध्यदु के साथ सम्बन्ध होता है। 

$ सप्ताघानका ताल यह है कि उपास्थकोटिमं आनम्दादि गुणोंका प्रवेश नहीं किया 
यवा है, जिससे उपास्य बह्ममें संगुणलकी सिद्ध हो, किन्तु उपास्थ पदार्थक्रे निर्मुणत्व- 
निर्णय द्वारा केवल उपासनामें उनका उपयोगमात्र स्वीकार किया गया है| इसलिए आननन्‍्दादि 
गु्शोक्े उपसंद्वास्से केवल आनन्दादिगुणवाचक्र पदोंका साथ उद्यारणमात्र क्ितक्षित है। 
इस परिस्थितिमैं उपाधिविशिष्ट चैतन्यत्राचक आननन्‍्दादि शब्दों और स्थोल्वाद्रभावतिशिष्टवाचक 
अस्थूल आदि पदोंसे सर वाच्याथोमें अनुगव अखरडैकरस जिए ब्रह्मक्ी लक्षणासे प्रतीति 
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9६७ सिद्धान्तलेशसंग्रद [ तृतीय परिष्छेद 


नजु 'तदेव अद्मल्व॑ विद्धि नेदं यदिदसुपासते' इति भ्रतेः न पर अल्योपा- 
स्पमिति चेत्‌, 'अन्यदेव तद्विदिताद' इति _ अतेस्तस्य वेद्यवस्पाउप्य- 
सिदृध्यापातातू । . श्रृत्यस्तरेषु अश्नवेदनप्रसिद्देरबेद्॒लशु तिरवास्तववेधस- 
प्रा चेदू, आधर्वणादो तदुपासनाप्रसिद्ध स्वदलुपस्यलभुतिरपि चस्तु- 
वृत्तपराउस्तु । एवं थे 'अवणायाप्रि बहुभियों न्‌ सम्पः इति श्रवणाद 
येषां बुद्धिमान्धाद, न्‍्यायव्युत्पादनकुशलविशिष्टशुवेलाभाद्दा श्रवणादि न 


शह्ला हो कि तदेंव ब्रह्म स॑ विदूधि०? ( बुद्धि आदिके साक्षी चैतन्यकों ही 
ब्रह्म जानो, यह अश्म नहीं है, जिसकी उपासना होती हे ) इस श्रुतिसि पर्रक्म 
उपास्य नहीं है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 'अन्यदेव तद्विदितात' ( बेदन- 
विषयसे ब्रह्म अन्य ही है, अर्थात्‌ ब्रह्म वेद्य नहीं है) ्स हक ब्रह्ममें - 
वेबत्वडी असिद्वि मी है। यदि शक्ल हद कि अन्य झु तयोमे अद्यजञानकी 
प्रसिदूधि होनेसे अवेबसश्रुतिका भी ताथय बचस्तुतः वैचलबोधनसे ही है, तो 
यह भी. युक्त नहीं है, क्योंकि ठुल्ययुकतया आथवण श्रुतिमें त्रमोपासनाकी 
प्रसिदृधि होनेसे अद्षकी “आंनुपास्यत्वश्रुतिक्ता भी उपास्यल्वमें ही तातपय 
क्यों न हो, अर्थात्‌ ब्रह्ममें उपास्यस्ध॒ या वेचल वस्तुतः नहीं है, यही 
निषेधश्रुतिका ताल दे, यह भाव है। निर्गुण बह्मह्ी उपासनांके सप्रमाण 


. सिद्ध होनेपर # 'अवणायापि०' ( अनेक लोगोंको आत्माक्रा श्रवण भी प्राप्त 


नहीं होता ) इत्यादि श्रतिके बठसे जिनको बुद्बिकी मन्दतासे + अथवा न्याय- 


होती है वही मैं हूँ? इस प्रकार उपासना हों सकती है, अतः ध्यानदीपमैं कहा भी है-- 
धआनन्दादिमिस्थुलादिभिश्वात्माउत्र शक्धितः । 
योडखस्डैकरतः. सो5हमस्मीत्येवमुपासतै ॥? 

अर्थात्‌ वेदान्तोंमें आनन्दादि कम शब्दोँसे जो अखण्डैकरत श्राव्मा लक्षित है, 
श हूँ। इस प्रकार उपासना करते हैं । 

६ डे कद अप अबशणका लाम नहीं होता है, उसमें यह प्रमाण दिखलाते हैं । 

+ अनेक पुरुषोंकी अवण नहीं ता, इस प्रकार श्रुतिने जो प्रतिपादन किया है, हि 
श्रु्युक्त ये दोनों कारण हैं, अर्थात्‌ बुद्धिको मन्दतासे श्रवण नहीं होता है, मर कृदा हु 
परिष्कृत बुद्धि है, परन्दु सामग्री नहीं है. तो भी अवृण नहीं शेता, इसमें ध्यानदीपका यह 
जज “्रत्यन्तबुद्धिमान्याद्या सामग्र्या व/ध््यस्म्भवात्‌ | 

यो विचारं न लभते अह्योपासीत सोउनिशम,॥* 


दल बम 


विद्योपयोयी योगमार्यका निरूपण] माषालुबादसहित ४६५४ 


सम्भवति, तेपासध्ययनगृहीतैः वेदान्तैरापाततो5थघिगमितब्रह्मास्मभावानां 
तद्धिचारं॑ विनेव अरनोपनिषदायुक्तमार्पग्रन्थेषु आह्मवरासिष्ठादिकल्पेषु पश्ची- 
करणादिष चानेकशाखाविग्रकी्सर्वाधेपसंह।रेण कल्पसम्रेष्व भिहोत्रादिव- 
ब्िर्धारितालष्ठानप्रकारं निर्मुणोपासन सम्प्रदायमात्रविद्धयो ग्ुरुभ्योज्वघार्य 
तदनुष्ठानात्‌ क्रमेणोपास्यभूतनिगुंणत्रह्मसाज्ञात्कारः सम्पयते | अबि- 


ब्युतत्तिके सम्पादनमें कुशल आचायके प्राप्त न होनेसे श्रवण आदि नहीं हो सकते, 
अध्ययनसम्पादित वेदान्तोंसे सामान्यतः जीवबग्नैक्य जानतेवाले उन पुरुषोंकों -- 
उसके विचारके बिना ही जैझ्ले अनेक शाखाओंमें विप्रक्रीण ( विशकलित ) रूपसे 
उपलब्ध पदार्थोके उपसंहारसे अम्निदोत्राद कर्मोंका अनुष्ठान-प्रकार निश्चित 
होता है, वैसे ही # ब्राह्म, वासिष्ठ आदि ऋषिनिमित अन्धों. और 
पत्चीकरण आदि अन्धोंमें # विशकलितरूपसे अवस्थित अथोका उपसंहार द्वारा प्रइनो- 
पनिषत्‌ आदिमें उक्त निर्मुण अल्योपासनाका प्रकारविशेष सम्प्रदायवेत्ता गुरुओं- 
से जानकर उसके अनुष्ठान करनेसे--क्रमशः उपास्थभूत निर्शुण ब्रह्मका साक्षा- 
कार दोता है । अविसंत्रादिश्रम स्थायसे | उपापना भी कदाचित्‌ फलकालमें 
ऋभपाए/पयू 7 एपफणिए-पएप७890पएप--पफक्ज--न--+---+__-- 


अर्थात्‌ जो बुद्धिकी मन्दता अथवा सामग्रीके अमावसे वेदान्तश्रवशकी प्राप्ति न कर सकें, 
वे अहार्निश अक्ककी उपासना करें | तात्पर्य यह है कि भले ही वे वेदान्तअ्रवणसे रहित हों, 
परन्तु अ्रध्ययनसे सामान्यतः हन्हें आत्माका परिशञान हो, तो अ्रवणके बिना ही गुरुओंसे आत्माका 
सविशेष निर्णय करके उसकी उपासनासे ब्द्मताक्षात्कार कर सकते हैं ! 

& ब्रह्मपुराण और योगवासिष्ठ इत्यादि श्रार्ष ग्रन्थ, यह भाव है | 

* यदि क्कतमें शडुका हो कि पश्मीकरणमें कहा है कि वेदान्तके लक्ष्ययूत अखएडेकरस 
प्रणवमात्रात्मक समस्त पपथ्ञके प्रविलोपनपूवक ' मैं ब्रह्म हूँ? इस प्रकार अमेदभावनासे 
अवस्थान ही समाधि है, इससे और “वोडखण्डैकरसः सो&मस्मि! इत्यादि च्यानदीपके 
वचनसे प्रकृत निमुण ब्रह्मदष्टिकी ही विवक्षा की गयी है, प्रश्नोपनिषतमें शैब्यक्े प्रश्नमें तो 
ओडकाररूप प्रतीकर्मे निगु ण॒ अंह्मदृष्टि विवद्धित है, वैसे कठवल्लीमें मी इसी प्रकाल्की उपासना 


- मिलती है। इस परिस्थितिमें प्रकृत निगुंणोपासनामें प्रश्नोपनिपत्‌का यह वाक्य प्रम,णरूपसे कैसे 


सज्ञत हो सकता है, तो यह शझ्ल युक्त नहीं है, क्योंकि प्रकृत उपासना तापनी, मास्ड्क्य थआादि 
उपनिषत्‌ ही प्रमाणरूपसे विवज्षित हैं। और प्रश्न, कठवल्ली आदिका उदाहरण तो यह बतलानेके 
लिए दिया गया है कि निर्मुण उपासना अ्न्यत्र भी दृष्ट है, यह भाव है । हु 
$ अविदंवादिअम न्याय इस ग्रकारका है--किसी एक घरमें श्रीकृष्णचन्द्रकी मूर्ति है, 
उसके प्रतिब्रिम्घका घरसे बाहर प्रदेशर्में स्थित पुरुषको अवभास होनेपर 'पे औीकृष्ण चन्द्र हैं! 
प६ 


अर कल समविकि आर लत अर 


४६६ सिद्भान्यलेशसंत्रह [कर जल 


संवादिश्रमन्यायेन उपास्तेरपि क्वचित्‌ फलकाले श्रमापर्यवसानसम्भवात्‌। 
पाणौ पदश्च वराटका। पिधाय केनचित्‌ 'करे कति- वराठकरा/ इति 
पृष्टे 'पश्च बराठकाः' इति तदुत्तखवकतुर्वाक्यप्रयोगमूलभूतसह्लथाविशेष- 
ज्ञानस्प मूलप्रमाशुन्यस्या5ब्दार्यारोपरूपस्थापि यथार्थल्वव्निगुंणत्रह्ोपासन- 
स्पाब्थतथात्वविवेचकनिर्दिचिकित्समूलप्रभाणनिरपेक्षत्प दददराद्यपासनवदु- 
पासनाशाख्रमात्रमवलम्ब्य क्रियमाणस्थापि वस्तुतो यथार्थत्वेन दहराचु- 


प्रमाणमें पयवसित होती है। जैसे कोई अपने हाथमें पाँच. कौड़ियोंको बन्द 
कश्के # पूछे कि बतलछाओ, मेरे हाथमें कितनी कौड़ियाँ हैं ”, इसके जवावमें 
किसीने अटकछसे कहा कि पाँच कोड़ियोँ हैँ! इसमें जिस पुरुषने उत्तर डिया 
उसके वाक्यप्रयोगमें हेतुभूत जो संख्याविशेषज्ञान है, वह - यद्ञपि मूल 
प्रमाणसे शूल्य और आहार्य्यरोप है, तथापि वह जैसे यथार्थ माना जाता है, 
बैसे ही + अर्थतथात्वनिश्चवायक मूल प्रमाणसे निरपेक्ष क्रियमाण ब्ह्मोपगासनां 
भी दहरादि उपासनाके सम!न | केवल झाखका अवछम्बन करके वस्तुतः 


इस प्रकार भ्रम उस्पन्न होता है, इस प्रमके बाद उस पुरुषके प्रतिबिम्बाध्यासकी उपाधिकी 
सन्निधिमैं जानेसे सत्य कृष्णचन्द्रविषयक प्रमा होती है, यह देखा जाता दै। इस स्थलमैं 
प्रतिबिम्बस्थलमैं उत्पन्न जिम्ब्रभूत कृष्णचन्द्रका श्रम अविसंवादी ( सफल ) कहलाता है। 
प्रकृतमें जैसे उस अमसे प्रशत्त पुरुषकों श्रीकृष्णप्राप्तिर्पष फलके समयमें श्रीकृष्णकी प्रमा 
उसनन होती है, वैसे ही निगुण डपासनामें प्रवृत्त पुरुषकों अ्मप्रातिर्प फलकालमें निगुण 
ब्क्मकी प्रमा होती है, यह भाव है | 

# पूर्व में संवादिश्रमके दृशन्तसे निर्गुण उपासनाका प्रमामें पर्य बसान है, - यह जो 
कहां गया है, वद युक्त नहीं है, क्योंकि दृषवन्त विषम है, कारण हृष्णके प्रतिजिम्ब- 
विश्वमस्थलम उपाधिके पास जानेके बाद चछुके सन्निकर्षसे श्रीकृष्णकी प्रमा होती है, उंवादी 
श्रमसे नहीं होती । प्रकृतमैं प्रमाके उल्यादनमैं निगुण उपासनाकी सामर्थ्य नहीं है और न तो 
कोई अन्य सामग्री है, इसलिए उसका प्रमामें पर्यदसान कैसे हो सकता है ! इस प्रकारकी आशडका 
करके निगु ण उपासनामैं स्वशप्तान विधयकी प्रमाके उत्पादनमें सामर्थ्य है, इसका प्रतिपादन 
करनेके लिए. उसकी यथार्थताका सहशन्त उपपादन इस ग्रन्थसे करते हैं । 

+ ब्रद्मरूप अर्थके प्रत्यगहूपस्व, निष्प्रश्नख्वरूप तथालका निर्ायक जो अन्‍्यार्थनोधकत्व- 
शून्य मूलभूत श्रुति प्रमाण है उसकी अपेक्षा नहीं रखनेवाली अर्थात्‌ निदिष्यासनके समान प्रकृत 
निगुणोपासना विचार्पूर्वक नहीं है, अतः निर्विचिकित्स तत्निर्णयपूर्वकत्वप्रयुक्त यह बयार्थता 
नहीं है, यह भाव है। 

$ सगुण उपासनामें जैते सुगुण ईश्वरमें विचारपूर्वक जीवामिन्नताका निर्णय नहीं 
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बहास/क्षात्कारमें. कर ए्‌-क्चिरर ] भाषानुवादसदित 9६७ 


पासनेनेव निर्युणोप्रासनेन जन्यस्यथ स्वविषयसाध्ात्कारस्थ श्रवजादि- 
पणालीजन्यसाज्ञात्कारवदेव तस्तवार्थविषयत्वावश्यंभावाच्च | 
इयांस्तु विशेष - प्रतिबन्धरदितस्य पुंसः श्रवणादिग्रणाव्या ब्रह्मसा- 
जात्कारो झटिति सिद्ध्यतीति साहृथमार्गों मरुख्यः कल्प), उपधास्त्या तु 
विलम्बेनेति योगमार्गोड्लुकल्प इति ॥ ८ ॥ 
नबु कि करण बल्यताक्षात्तारे-- 
ब्रह्मके सात्ात्कारमें करण क्या है १ 
नन्वरस्मिन्‌ पच्तदयेडपि अद्षसाक्षात्कारे कि करणम्‌ ? 
उत्र केचन | 
प्त्कयाध्रत्तिमाचस्थुः साउख्ये योगे च सम्मवात्‌ ॥ १६ ॥ 


इस विषयमें कुछ लोग कहते हैं कि साइखूय और योग दोनों मार्मोमें प्रत्ययाबृत्ति 
ही ब्रह्मके साक्षात्कारमें करण है॥ १६ ॥ 


यथाये होनेंके कारण दद्रादि उपासनाके समान निर्गुण उप्रोसतनासे जन्य 
स्रविषयक साक्षाक्नार अ्रणादि क्रमसे उत्पन्न साक्षाक्कारके समान तक्ताथ- 
विषयक अवश्य हो सकता है । 


विशेष केवल इतना ही है कि प्रतिबन्धकोंसे शृत्य पुरुषको श्रवणादि करमसे .. 
ही अ्मप्क्षात्कार शीत्र होता है, इसलिए सांख्यमार्ग मुख्य कल्प है और उप- 
सनासे अह्मसाक्षात्तार विरुम्बसे होता है, अतः योगमार्ग गौण कर्म है ॥ ८ ॥ 


२ 4 
कप # शह्ला होती है कि इन दो पक्षोंमें भी अर्थात्‌ सांख्यमार्ग 
और योगमार्गमें भी अहमसाक्षाक्तारमें करण क्‍या है ? 


है, तथापि 'सगुण ईवरकी अभिन्‍नतासे अपनी उपासना करनी चाहिए? इस प्रकारके उपासना- 


- विधिशाल्रक्ी सामर्थ्से सगुण उपासना की जातो है, वेसे ही “निर्युण उपासना करनी चाहिये' इस 


शास्रके आधारपर निगु ण उपासना करनी चाहिए, यह भाव है। 

* यदि शब्का हो कि यह प्रश्न पक्षद्ब्साधारण नहीं हो सकता है, क्योंकि योगमार्ममें 
'ण उपासना ही सशुण उपरासनाके दृशान्तसे पूर्व करण कही गयी है, तो यह शंका युक्त नहीं 
है, क्योंकि यह प्रइन प्रमाणके अमिप्राये पूछा गया है, पहले नियु ण डपासनामें अहा- 
साज्ञात्कारकी हेठुता बतलायी गयी है, करणता नहीं, इसलिए इस प्रश्नकी अनुषपत्ति नहीं है, 


मे 
अयात्‌ योगमार्गमें उपासना ही करण है, या अ्रन्य कोई (--यह प्रश्न हो सकता है, यह भाव है। 


विद आए लिप जल अर 7 ड 


5 कऋषट 


देय सिद्धान्तलेशसंग्रह [ तृतीय परिच्छेद 
केचिदाहुः--प्रत्ययाम्यासरूप * पसहृयानमेव । योगमार्ग आदित 


अद्यसाक्षात्कारः प्रभा न स्थात । न चे कॉकृतालीयपनाशयााइ काकतालीयसंवादिवराटकसह्बधा- « 

इस आक्षिपके समाधातमें कोई छोग कहते हैं कि प्रत्यवाभ्यासरूप प्रसंख्याव- 
ही अल्मसाक्षात्कारके प्रति ऋरण है, क्योंकि योगमार्गमें पहलेसे लेकर उपासना- 
रूप और सांख्यमार्गमं मनतके बाद निदिध्यासनरूप प्रसंख्यान विद्यमान ही है। 
यदि शह्ढ हो कि प्रसंख्वानको ब्ह्मसाक्षाकारके प्रति करण माननेंमें कोई 
प्रमाण नहीं है, तो यह मी युक्त नहीं है, क्योंकि 'ततस्तु०' ( निर्विशेष परम- 
त्माका ध्यान करनेवाढा पुरुष उस ध्यानसे परमास्माको देखता है) इस प्रकार- 
की श्रुति प्रत्यवाभ्यासरूप प्रसंख्यानको साक्षास्कारके प्रति करण माननेमें प्रमाण 
है ।# और कामातुरके असत्तिकृष् कामिनीक साक्षात्कारमें प्रसंख्यनकी करणता 
इृष्ट भी है। आ प्रायणात्‌ तत्रापि हि दृष्टछ! 4 इस अधिकरणमें और 
+विकह्पो5विशिष्टफल्लात |. इस अधिकरणमें दहरादि और अहंगहके उप[सकोंके 
उप,स्य समुण ब्रह्मके साक्षात्तारके प्रति प्रसंस्यानकी करण माना भी गया है। 

यदि शक्ढ हो कि प्रमाणकी गिनतीमें प्रसंस्यानका परिगणन न होनेसे उससे 
उस्पन्न होनेवाला बद्मसाक्षात्कार प्रमा नहीं होगी। और काक्रतालीय कौड़ीकी 


& इस स्थलमे कामिनीके साथ चच्चुका संसर्ग ओर मनका “एप द्ध सकल कक जय यहुय केक और मतका बह्यवेते लावलथ न होनेके स्वातन्त्य न दवोनेके 
कारण कामिनीविषयक प्रसडख्यान ही कामिनीसाक्षात्कारमें करण है, यह ताखये है । रे 
+ मस्ण॒वर्यस्त सगुश उपासनाकी आइत्त करनी चाहिए, क्योंकि मस्णकालमें भी योगी 
लोग ब्रह्म उपासना करते हैं, यह श्र,ति और रुछृतिमें प्रसिद्ध है, इसलिए सवंदा जज्रतक 
ब्रह्मचि न्‍तत्त न किया जाय, तकतक मरणुकालमें वह नहीं हो सकता है, यह इस सूत्रका अथ है। 
| स्थुणु उवालनाओंका विकल्प मानना ही युक्त है, क्फंकि अझसाज्चात्कारूत फल 
साम्यरूपसे सर्वत्र एक ही है, यद 'बिकल्पो०! इस्थादि सूत्रका अक्षरा है 


02: कक 


अहताक्षात्कारमें करए-विचार ] सापानुवादसद्दित प्रद्& 


विशेषाहार्यज्ञानवद्‌ . अर्थाबाघेन प्रमात्वोपपत्तिः, अमाणामृलकप्रमात्वा- 
योगात्‌ । आहायंबृत्तेथ उपासनाइत्तिवद्‌. ज्ञानभित्रमानसक्रियारृपतया 
इच्छादिवद अबाधितार्थ विषयत्वेउपि प्रमाणस्वानम्युपग्रमात्‌ । मैवम्‌ , कलम 
प्रमाकरणामूलकत्वेज्पीअचरमायावृत्तिवत्‌ प्रमात्वो पत्ते); विषयावाधतौल्यात्‌ | 
सार्गडयेडपि. प्रसद्डयानस्यथ विचारितादविचारिताद्दा वेदान्तात्‌ 
ब्रह्मास्म्येक्यावगतिमूलकतया प्रसह्धानजन्यंस्थ अश्लसाक्षात्कारस्य प्रमाण- 
मूलकत्वाच्च | उक्त च कल्पतरुकारैः-- 


संख्याविशेषके सफल ज्ञानके समान अ्थके बाधित न होनेपर भी अद्यसाक्षा- 
त्कारको प्रमा नहों मान सकते हैं, क्योंकि प्रमाणसे अनुल्नन्न ज्ञान प्रमा नहीं 
होता, यह नियम है, जैसे उपासनाबृत्ति ज्ञानमिन्न क्रियारूप है, वैसे ही 
आहार्यदृत्ति भी # मानस-क्रियारूप ही है, इसलिए उसके अबापितार्थविषयक 
होनेपर भी इच्छा. आदिके समान उसमें प्रमात्व नहीं माना जा सकता है, तो यह 
भी शह्डा युक्त नहीं है, क्योंकि यद्यपि अह्मसाक्षात्कार प्रसिद्ध प्रमाणजन्य नहीं 
है, तथापि ईइवरकी  मायावृत्तिके समान उसमें प्रमात्वकी उपपत्ति हो सकती है, 
वैयोंकि विषयका | अबाध समान ही है । और उक्त दो मार्गोमें प्रसंख्यानके 
मूलविचारित या अविचारित वेदान्तसे ८ होनेवाली जीवम्रह्नैक्यविषयक अबंग तिके 
होनेसे प्रसंख्यानजन्य अद्यसाक्षात्कार भी प्रमाणमूलक ही हो सकता है। 
इस विषयमें कल्पतरुकारने कहा भी है-- 


& अविकँचादी वराटकप्तख्या आदिकों जिधय करनेवाली इंचि आहाय्यबृत्ति कहलाती है, 
श्रथवा चाधकालीन इच्छाजन्य बलि आहायबृत्ति है। 

+ ईश्वरकी मायाहत्तिमें भी यदि ज्ञानलका अद्भौकार न किया जायगा, तो 'वः सर्व: स 
सर्ववित्‌ः इत्यादि श्र्‌ तिक्री उउपत्ति नहीं होगी, कारण. ईशवरमैं सर्वज्ञताकी भी मायाक्वत्तिके 
आधारपर ही उपपत्ति है, यह भाव है | 

३ इच्छाका वारण करनेके लिए इच्छामिल्नल विशेषण देना चाहिए, अतः इच्छामें 
शञानत्वकी प्रसक्ति नहीं है, अन्यथा इच्छाके अज्धिताथ्कत्व द्वोनेसे उसमें मी ज्ञानत्वकी 
प्रसक्ति होगी, यह भाव है । 

# अविचारित वेदान्तसे ब्ह्माल्वेक्यशान डोता है, यह योगमार्गाभिप्रायसे कहा गया है, 
ओर सांख्यमारगेमें विचारित वेदान्तसे ब्रह्मात्म्रैक्यावगति होती है, इस अमिप्रायतते 'विचारितात्‌” 
यह विशेषश दै। यदि शडक हो कि विच्ारित या अविचारित देदान्तसे दी अावगति हो 


४ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ तृतीय, परिच्छेद . 


व्रेदान्तवाक्यजज्ञानमावनाजाअ्परोक्षधीः । 
मूलप्रमाणदाद्यन न अमत्व॑ ग्रपच्चते ॥ 
न च॒ प्रामाण्यपरतस्त्वापत्तिस्तु प्रसज्यते । 
अपवादनिरासाय मूलशुद्धयनुरोधनादू (!  - इति। 


अन्‍्ये तु मन एवाहुरेनां तत्तहकारिणीम्‌ । 
कुछ लोग कहते हैं कि मन ही बल्मताद्माकारम करण है और प्रत्ययातत्ति 
मनकी सहकारी कारण है। 
अन्ये तु--एपोज्णुरात्मा चेतसा वेद्तिव्य/, द्श्यते लवग्न्यया 
बुद्धया' इत्यादिश्नतेमेन एवं अद्साक्षात्कारे करणम्‌, तस्य सोपाधि- 
कात्मनि अहंबृत्तिरपप्रमाकरणल्क्लसेः | खम्प्रपश्वविपरीतप्रमात्रादि 
ज्ञानसाधनस्याउन्त/करणस्य' इत्यादिपश्वपादिकाविवरणग्रन्थैरपि. तथा 
पवन कक पलक ल>मज अश नम मजा अजीज अनिल 2 5. 
'चेदान्तवाक्यजज्ञान ०” अर्थात्‌ वेदान्तवाक्योंसे जन्य ज्ञानके अभ्याससे होनेवाली 
अपरोक्षबुद्धि वेदान्तवाक्यकी अथवा डससे होनेवाली प्रमाकी हृढतासे (अविप्रतिपन्न 
प्रामाण्य होनेसें) श्रम नहीं होती है । इससे परतः ग्रामाण्यपत्ति भी प्रसक्त नहीं है, 
क्योंकि अपवादके ( अप्रामाण्य-शक्कके ) निरासके लिए मूल प्रमाणकी शुद्धिकी 
अपेक्षा की गयी है । 
# कुछ लोग कइते हैं कि 'एपोडणुरात्मा० ( इस अत्यन्त सूक्ष्म आत्माको 
मनसे जानना चाहिए ) “हृश्यते० ( कुशाग्र बुद्धिसे आत्मा देखा जाता है) 
इत्यादि अनेक श्रुतियोंसे आत्मसाक्षात्कार्में मत दही करण प्रतीत होता है, 
क्योंकि मनमें सोपाधिक आत्माके अहमाकार वृत्तिरूप प्रमात्मक साक्षास्‍्कारके 
प्रति करणता लोकमें प्रसिद्ध है, और '्रातिमासिक स्वपम्रप्रपश्लले विपरीत 
व्यावहारिक प्रमात॒ आदि पदार्थोके ज्ञानके प्रति साधनमूत अस्तःकरणके 
इत्यादि पश्चपादिका आदि विवरणग्रस्थोंसे प्रमाताशब्दसे कहलनेवाले सोपाधिक 


सकती है, तो प्रशख्यानकी क्या आवश्यकता है ! तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि प्रसंख्यानके 
पूर्वमैं श्रविद्याके निवर्तक अ्रप्रतिबद्ध ब्रह्मावयति उत्पन्न नहों हो सकती है, यह भाव है। 

$9 केवल प्रतहरूयान ही ब्रह्मसताक्ास्कारके प्रति करण नहीं है, किन्द_तत्सहकुत अतः 
करण ही ब्रद्मसाक्षास्कारके पति करण है, इस प्रकारके मतका अवलम्बन करनेवालोंके मतका 
निरूपण इस ग्रन्थसे करते हैं थ 


अहासाह्षत्कारमें करण-किच्वार ] आवाशुवोदसदित 9७१ 


प्रतिपादनात्‌ । 'अहमेबेद स्व सर्वोज्स्मीति मन्यते सोज्स्थ परमो लोक 
इति श्र॒त्युक्ते स्वामे ब्ह्मसाक्षाककारे एवं सनसः करणत्वसम्पतिपत्तेश् । 
तदा करणान्तराभावात्‌ | प्रसह्लथानं तु मनस्सहकारिभावेनापि उप- 
युज्यते। वाक्यार्थभावनापरिपाकसहितमन्तःकरण ल्वंपदाथस्यापरोक्षस्य 
तत्तदुपाध्याकारनिषेघेन.. तत्पदाथतामाविर्भावयतिं! इति.. भामती- 
वचनात्‌ । ज्ञानप्रसादेन विशुद्धसचस्ततस्तु त॑ पश्यते निष्कर्ल ध्याय- 
मानः” इति श्रुतावपि ज्ञानप्रसादशब्दितवित्तेकास्न्यहेतुतयेब ध्यानोपा- 
दानात्‌ । न तु प्रसहचानं स्त्रयं करणम्‌, तस्यथ क्वचिद॒ि ज्ञानकरणतवा- 
क्लपे! । कामातुरकामिनीसाक्षात्कारादावपि प्रसहयानसहकृतस्थ मनस 
एवं करणत्वोपपत्त्याउक्लपन्ांनकरणान्तरकल्पनायोगादित्याहुः । 


आत्मसाक्षात्कारके अति मनकी करणताका प्रतिपादन किया गया है। और 
अहमेवेदस्‌० (सब वस्तुओंमें सदरूपसे अनुभूयमान यह सर्वात्मक अब्म 
मैं ही हूँ, इसलिए सभी में हैँ, ऐसा स्वप्नमें अल्मवित्‌ मानता है, यह 
इसका उच्च लोक है ) इस श्रृतिसे प्रतिपादित स्वप्नकालीन निर्गुण अश्यसाक्षात्कारके 
प्रति मेन ही करण माना गया है, क्योंकि स्वप्तकालमें मनके सिवा अन्य 
करण नहीं रहते हैं ! आत्मसाक्षात्कारके प्रति असड्रूयान मनकी सहकारितारूपसे 
उपयुक्त होता है, क्योंकि “महाव्राक्याथंक़ी भावनाके परिपाकसे युक्त अन्तःकरणं 
तत्‌-तत्‌ उपाधिके आकारके निषेधसे लंपदार्थके अपेरोक्षानुभवमें तत्यदार्थवका 
आविर्माव करता है? इस प्रकार भामतीकारका वचन भी है। ज्ञानप्रसादेन # 
विशुद्धसत्तैस्ततम्तु ०” ( ध्यानसे लब्ध चित्तकी एकाग्रतासे शुद्ध ब्रह्मको देखता है ) 
इस अुतिमें भी 'ज्ञानप्रसाद” झब्दसे विवक्षित चित्तकी एकाग्रताके प्रति हेतुरूपसे 
ही ध्यानशब्दका प्रयोग किया गया है। केवल ग्रसंख्यान आत्मसाक्षात्कारमें 
करण नहीं है, क्योंकि कहीं भी उसकी ज्ञानके करणरूपसे प्रतीति नहीं होती 
है। और कामातुर पुरुषके कामिनीसाक्षात्कारकी प्रसड्ख्थातसहकृत मनकी 
करणतासे ही उपपत्ति हो सकती है, फिर ज्ञानके प्रति अक्लृप्त अन्‍य करण 
माननेमें कोई प्रमाण नहीं है । 


# करखा-व्युत्पत्तिसे श्र्थात्‌ 'जञायते अ्रनेन! इत्यादि ब्युपत्तिसे ज्ञानशब्दका श्र्थ 
श्रन्त;करण है, उसका प्रसाद--चित्तकी एकाग्रता, यह एकामग्रदा ध्यानसे प्राप्त होती है, 


कर कैली: ४ 2 जब 


७२ सिद्धान्तलेशसंग्रह 


[ हृतीय परिच्छेद 


सहावाक्य परे प्राहुमेनचः अतिषेषतः ॥ २० ॥ 


कुछ लोग कहते हैं कि त्रह्मसात्षात्कारमें तस्वमस्थादि महावाक्य ही करण है, 
क्योंकि अनेक अतियोंमें मनकी करणताका प्रतिषरेध किया गया है ॥ २० ॥| 

अपरे तु--तद्धास्प विजज्ञौ', 'तमसः पार॑ दश्शयति', आचार्यवान्‌ 
पुरुषों बेद', 'तस्प तावदेव चिरय इत्यादिश्रुतिषु आचार्थोपदेशानन्तरमेव 
ब्रह्मसाक्षात्कारोदये. जीवन्मुक्तिभवणादू ,. वेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्था? 
इति ब्वानान्तरनैराकाइक्ष्यश्रवणात्‌ , 'त॑ लतौपनिषदं पृरुषम' इति अक्षण 
उपनिषदेकशम्यत्वश्रवणाच्च औपनिपद महावराक्यमेव. अद्मसाक्षात्कारे 


कुछ छोग कहते हैं कि तद्धाम्य विजज्ञौ' ( उसने पिताके उपदेशसे उस 
ब्रह्मका संक्षात्कार किया), 'तमसः पारं दर्शबति०” ( अविद्याके अधिद्वानभूत ब्रह्मको 
दिखलाता है), 'आचार्यवान्‌०' ( आचार्यवाला पुरुष जानता है ), तस्य तावदेव ०” 
( विद्वानकी विदेहसुक्तिमं तबतक ही देर है, जबतक प्रारब्थसे वह मुक्त नहीं 
होता है ) इत्यादि अनेक श्रृतियोंमें आचार्यके उपदेशके वाद ही बद्मसाक्षात्कारका 
उदय होनेपर जीवम्मुक्तिका श्रवण है, इसलिए और “ेद्ास्तविज्ञत० # ( वेदान्त- 
वाक्योंके ज्ञानसे ही जिन्हें अर्थ निश्चित हो गया है ) इससे ज्ञानके बाद किसी 
आकाइक्षाके न होनेसे एवं तन्लौपनिषदं पुरुषम! ( उस उपनिषत्ममाणगम्य 
पुरुषको ) इस श्रृतिसे ब्रह्मके डपनिषत्प्रमाणगम्बल्वके श्रवणसे [ यही निश्चित 
होता है ] बह्मके साक्षाक्कारके प्रति उपनिषतक्के महावाक्य ही 7 करण हैं, मन 


इसलिए ध्यानसे लब्ध चित्तकी एकाग्रतासे उस आत्माको देखता है, यह इस श्रुतिका तालये है। 


# जिन लोगोंके मतसे मद्ावाक्‍्य ही ब्रह्म-साक्षात्कारके प्रति करण है, उनका मत इस ग्रन्थसे 
दिखलाया जाता है। प्रकृत भ्रुतिसे वेद्ान्तवाक्यजन्य ज्ञानसे ही व्रह्मास्वेक्यरूप अरथका निश्चय 
होता है, ऐसा कहनेसे वाक्यायज्ञानके बाद प्रसझख्यानका अनुष्ठान अपेक्तित नहीं है, यह अतीत 
होता है, इसकी तभी उपपत्ति हो सकती है जप्र कि वाक्यसे दी अपरोक्त ज्ञानकी उत्ति मानी 
जाय, इससे 'वेदास्तविज्ञान' इत्यादि श्रुतिसे वाक्य ही अपरोच्ुशानमें करणत्वरूपसे निश्चित होता 
है, यह भाव है | 

न सांख्य और योगमार्सके अनुड़्ानले इष्ट ओर अहृ्टरूप सकल प्रतियन्धकका विनाश 
होनेपर प्रतिजन्धकसे रद्वित वाक्य ही साक्षात्कारकों उत्तन्न करता है, इसलिए वाक्यके करणत्व- 
पक्त॒में सांख्य और योगमार्गकी वैयश्यंशंका नहीं हो सकती है, यह भाव है । 


0७४०४ 


अलमताहात्कारयें कररा/तविचार ] भाषालुबादसद्दित ४७३ 


करणप्‌ , न मनः । 'यन्मनसा ने मनुते! इति तस्य ब्रह्मसौक्षृत्कारकरणल- 
निषेधात्‌ । न चाउपक्वमनोविषयमिदम,  'िनाहुमेनों मतम्‌ इति- 
बाक्यशेषे मनोमात्ग्रहणात्‌ । न चैव॑ यहाचाउनस्युद्विम! इति शब्द 
स्यापि तत्करणत्वं निषिष्यते इति शझ्डूयम्र , मनःकरणलब्ादिनामपि 
शब्दस्य निर्विशेषपरोक्षक्ञानकरणलस्याम्युपपतत्वन तस्थ तो वानो 
निवर्तन्ते अग्राप्प मनसा सह इति श्रृत्यनुरोधेन शब्दाथंग्राप्िरुपशक्ति- 
मुखेन शब्दस्य तत्करणलनिषेधे तात्यस्प वक्तव्यवया शक्यससन्ध 
रुपलक्षणामुखेन तस्य तत्कारणल्वाविरोधात्‌ । न च्‌ 'मनसेवरानुद्रशेव्यमर' 
इति श्रुतिस्तिद्ध मनवो5ठपि तत्करणत्व॑ न पराऊतु शक्प्रमिति वाच्यप्र, 


नहीं । क्योंकि यन्मनसा न मनुते! / जिसका मनसे ज्ञान नहीं हो सकता 
है ) इस श्रुतिसे अल्मसाक्षास्कारके प्रति मनकी साथनताका निषेध क्रिया गया 
है । यदि श्ला हो कि वह निषेध अपक मनके डिए हे, तो बह भी युक्त 
नहीं है, क्योंकि '"येनाहुमनो मतम्‌ (जिस चेतन्यसे मनका प्रकाग्न 
होता है ) इस प्रकारके वाक्यरेपमें सामान्य मतका ही अहण ढरे। बदि 
शड्ढा हो कि यद्गाचाउनम्युदितम! ( जिस चैतन्यका बाणीसे प्रकाश नहीं हैं 
है ) इस श्रुतिसि शठ्दकी भी अह्सक्षात्कारके प्रति करणताका खण्दन किया 
गया है, तो बह भी युक्त नहीं है, क्योंकि मन जिसके मतमें साक्षास्कास्के प्रति 
करण है, उसके मतमें भी शब्दकों निर्विशेष वस्तुके परेक्षज्ञानके प्रति कस्ण 
मानते हैं, अतः अद्वाचाउनस्थुद्वितम! इत्यादि निपतक्का थनो बाचो० कह मनके 
साथ वाणी मी प्राप्तित कर तिससे निद्ृत्त होती हे ) इस प्रकासकी 
अनुरोबसे शठइकी अअप्रात्तिहपा शक्तिके निषेव द्वार शब्दनिष्ठ सा 
निषेश्रमें ताल हैं, ऐसा कहना होगा, इसलिए शक्यसम्बन्धरूप लक्षण 
शब्दमें ब्रह्मसाक्षात्क/र्की करणताका निषेध नहीं 
नसैवानुद्रष्टभ्यम! € मनसे ही ब्रह्मका साक्षात्कार करना चाहिए । इस 


ब्रह्मका जोघक नहीं है, परन्तु ऋक्ष॒झावृत्तिसे ओधक नहीं है, यह नहों सान सकते हें, 
यंह माव है । 
६० 


8 वर कि >पसन्‍अल 43 न 


[ छतीय परिच्छेद 


छ७छ सिद्धान्तलेशसंग्रह 


शाब्दसाक्षात्कारजननेडपि तदैकार्य्यस्थाप्पेक्षितस्वेन हेतुस्वमात्रेथ ततीयो- 
पपत्तेः | 'मनसा झोष पश्यति मनसां शृणोति! इत्यादौ तथा दर्शनात्‌। 
शीताविवरणे भाष्यकारीयमन/करणलवचनस्यथ मतान्तराभिप्रायेण प्रवृत्ते- 
रित्याहु ॥ ६ ॥ 
नलु तथापि शब्दस्य परोक्षज्ञानननकत्वस्वभावस्य अपरोध्षज्ञानजन- 
कत्वं न सद्गच्छते इति चेत्‌ , 
मानान्तरस्याप्रसरापरो क्षण अमाक्षयात्‌ | 
पहकारिगिधानाब. शब्दादप्यपरोक्ष पोः ॥ ९१॥ 
ब्रह्म किती अन्य प्रमाणकी प्रति न होनेसे, परोक्षतानसे अश्ानकी 
निदृत्ति न होनेते और सहकारी ( मनन आदि ) का विधान हेनेसे शब्दसे भी श्रप- 
रोक्ष ज्ञान हो सकता है ॥ २१ ॥ ५ 
अन्न केचित--स्वतः असमर्थोजपि शब्दः शाख्श्रवणमननपृवकप्रत्य- 
याभ्यासजनितसंस्कारप्रचयलब्धन्रक्षेकारप्प चित्तदर्ष णानुगृही तो उपरो क्षज्ञान घ॒त्पा- 


___ <र<॒२ ३ उ_उ_उऊ उऔहऑइ _॒ ॒ _ _ 4_[ ्िय्ीन्‍ी्फि-न--+-+-- 
युक्त नहीं है, क्योंकि शब्दसाक्षात्कारके उत्पादनमें भी मनकी एकाग्रताकी 


अपेक्षा होनेसे केवल हेतु अर्थमें मी उक्त तृतीयांकी ( मनसा ) उपपत्ति हो 
सकती है । 'मनसा झ्लेष०' ( यह मनसे देखता है और मनसे सुनता है ) इत्यादि 
स्थरूमें चाक्षुप आदि ज्ञानमें मनकी करणताके न होनेपर भी केवल हेतुस्वरूपसे 
तृतीयाकी उपलब्धि है। गीताके विवरणमें मनमें करणताका प्रतिपादक जो 
भाष्यकारका वचन है, उसकी किसी मतान्तरसे ( वृत्तिकारके मतसे ) प्रवृत्ति 
हुई है, अपने मतसे नहीं, अतः कोई अनुपपत्ति नहीं है॥ ९ ॥ 

अब शक्ल होती है कि शब्दके बदहासाक्षाक्कारकरणल्पक्षमें अति 
और भाष्यका विरोब यद्यपि नहीं है, तथापि जिस शब्दका स्वभाव परोक्षशान- 
जनकृता है, उसकी अपरोक्षज्ञानजनकता कैसे सड्गत हों सकती ह्लेः 

इस प्रइनके समाधानमें कुछ लोग कहते हैं कि यद्यपि शब्द स्वतः अपरोक्ष- 
ज्ञान करनेमें सम नहीं है, तथापि शा्रश्रवण-मननपूर्वक. प्रत्ययाभ्याससे 
उलन्न अनेक संश्कारोंसे प्राप्त अम्लैकाअबसे युक्त चित्तरूप दर्पणसे # . अनुग्ृहीत 


ह 
# जैसे चच्ध अपने आए प्रतिवरिम्बक परहण नहीं करता है; तथापि दर्षणक्े सर 
के हे सन स शो 
प्रतित्रिम्बका ग्रहण करता है, वैसे दी प्रकृतमैँ वित्ताड्य दपणसे युक्त शब्द अपरोक्तज्ञानओ पैदा 
करता है, यद्द भाव दै | 


बक्नाज्ञानको शब्द अपरोक्षता ] आषानुवादसहित ४७४ 


दयति शाख््रीयसंस्कारसंस्कृताग्यधिकरणक इंच होमोज्पूवमिति कब्प्यते, 
तरति शोकमात्मविदं! इति शास्रप्रामाण्याद्‌ । अपरोत्षस्थ 
कर्ठेल्वाध्यासस्पापरोक्षाधिष्ठानज्ञानं बिना निश्ृत््ययोगादू औपनिषदे अक्मणि 
मानान्तराप्रवत्तः शब्दादप्पपरोक्षज्ञानाज॒त्पत्तो अनिर्मोचरम्रसड्भादित्याहुः | 
भावना55ज्/त्तसचिवादिधुरसयेव... मानसात्‌ । 
कामिन्या इब शच्दात्तामितरे सम्प्रचक्षते ॥ २२ ॥ 


भावनाकी श्राइत्तिसे युक्त अन्तःकरणसे जेंसे विधुरः पुरुषकों कामिनीका साक्षात्कार 
होता है, वैसे हो मावनाकी आवृत्तिसे युक्त शब्दसे भी अह्यतक्ञात्कार होता है, ऐसा 
भी कुछ लोग कहते हैं )। २२ ॥ 


शब्द अपरोक्ष ज्ञानको उत्नन्न करता है, जैसे कि शास्त्रीय संस्कारसे संधकृंत * 
अग्निमें होनेवाल होम अपूर्वकी उत्पत्ति करता है, क्योंकि 'तरति शोकमात्मवित' 
यह श्रुति प्रमाण है। और अपरोक्षरूप कर्तृत्वादि अध्यासकी अधिष्ठानविषयक 
अपरोक्षज्ञानके बिना. + निवृत्ति नहीं हो सकती है, इसलिए जिसमें अन्य 
प्रमाणकी प्रवृत्ति नहीं है, ऐसे केवछ उपनिषत्‌ प्रमाणगम्य अह्की शब्दसे भी 
अपरोक्षानुभूति न मानी जाय तो मोक्षकी 7 अप्रसक्ति होगी। 


# अर्थात्‌ आध,न आदि संस्कारोसे संस्कृत अग्निमँ किया हुआ होम ( त्यक्त द्रव्यको 
अन्निमँ प्रज्षेप ) झी अपूर्वकी उत्पत्ति करता है क्योंकि आ्राधान आदि संत्कारसे रहित अग्निर्म 
किया हुआ होम अपूर्वकी उत्पत्तिमें सम नहीं है, इसी प्रकार शब्द भी उक्त चित्तदर्पशानुग्हीत 
होकर अपरोत्धज्ञनक्री उत्पत्ति करता है, यह भाव है | 

2 6. 

कारण श्रवण आादिसे उत्पन्त परोक्षज्ञानहे रहते हुए भी कर्तृत्वादि श्रध्यासकी 
निवृत्ति नहीं होती है। यदि परोक्षज्ञानमाजसे अध्यासकी निवृत्ति मानी जाय, तो मनन आदिका 
विधान व्यर्थ होगा और अपरोज्ष दिग्भ्म अपरोक्त साज्ात्काम्के बिना निदृत्त भी नहीं ह्ीता, 
अतः अपरोक्षकर्तृत्वादि अध्यासकी निदृत्ति करनेके लिए श्रवश्य शब्दसे अपरोक् ज्ञान मानना 
चाहिए, यह भाव है | 


| तात्पर्य यह है कि अतीन्द्रिय मनको यदि ब्ह्मताज्ञास्कारके प्रति करण माना जाय, तो 
केवल उपनिषत्यमाणसे हो ब्रह्मका ज्ञान होता है, इस औपनिप्रदभुतिके साथ विरोध होनेते 
व्रह्ममैं किसी शब्दभिन्‍्न प्रमाणकी प्रवृत्ति न होनेपर शब्दकी भी यदि प्रद्मत्ति न माठी जाय, तो 
अश्यसाक्षात्कारकरएके लव्ध न होनेसे बह्यसाक्ात्कार भी नहीं होगा शोर खुतराम्‌ मोक्वोधक 
सम्पूर्ण शा्लंकी अप्रामास्यप्रसक्ति होगी, इसलिए मोक्षशेधक शाज््रौंके प्रामास्यके लिए अवश्य 
शब्दको साह्ञात्कारके प्रति करण मानना चादिए, यद भाव हैं । दि 
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४७६ सिद्धान्तलेशसंग्रद [तृव्वीय परिच्छेद 


अन्ये तु--भावनाप्रचयसाहित्ये सति बहिर्समर्थस्यापि सनसो नष्ट 
बनितासाक्षात्कारजनकलदशंनादू. निदिध्यासनसाहित्येन शब्दस्पाप्यपरो- 
चज्ञानजनकत्वं युक्तमिति दृष्टानुरोघेन समर्थयन्ते । 
विज्ञात॒चिदनिन्नस्थ विषयस्यापरोक्ष्यतः । 
पारोच्यासम्भवादन्ये आहुः शब्दापसोक्षताम्‌ ॥ र३-॥ 
कुछ लोग कहते हैं कि प्रमात्वैतन्यसे अमिन्‍न विष्रयका श्रपरोक्षत्व होनेसे और 
शब्दसे परोक्षश्ानका सम्भव न झेनेसे शब्दसे दी ब्रह्मका अपरोक्ध होता है।। २३ |। 
अपरे तु--अपरोज्षार्थ विषयत्व॑ ज्ञानस्पाउपरोक्षत्तं नाम अन्यानिरुक्तेः । 
अर्थापरोक्षत्व तु नापरोक्षज्ञानविषयत्वम्‌ , येनाउन्योन्याश्रयो रवेत्‌ । झिन्तु 
तत्तयुरुपीयचैतन्यामेद:। अन्तःकरणतद्धर्माणां साक्षिणि केन्पिततया- 


- # कुछ लोग कहते हैँ कि यद्यपि बाह्य पदार्थका अहण करनेमें त्वतः मन 
असमर्थ है, तथापि भावनाधिक्यके सहकारसे वह अन्तःकरण विनष्ट बनिताके 
साक्षास्कारमें जैसे जनक देखा जाता है, वैसे ही निदिध्यासनके सहकारसे श्वब्द 
भी अपरोक्ष ज्ञानकों उत्पन्न कर सकता हैं । 

+ अन्य लोग कहते हैं कि ज्ञानका अपरोक्षत्व अपरोक्षार्थविषयत्व है, 
क्योंकि उसका ( अपरोक्ष वका ) निवेचन अन्य प्रकारसे नहीं दो सकता है। 
अर्थनिष्ठ अपरोक्षत्व अपरोक्षज्ञानविषयत्वरूप नहीं है, जिससे अन्योन्याश्रय 
हो, किन्तु तत-तत्‌ पुरुषोंके चैतन्यके साथ अमेद है, | अन्तःकरणोंके घ॒र्मोकी 


+ शास््रप्रमाण कदाचित्‌ न लिया जाय और केवल युक्तिके आघारपर ही बिचार किया 
जाय, तो भी श्रपरोक्षज्ञानजनकत्व घट सकता है, ऐला इस मतसे प्रतिषादन करते हैं । 


+ शब्द परोक्षज्ञानननकत्व है ही नहीं, श्रतः नित्य श्रपरोक्ष अक्षके साक्षात्कारमें 
वेदान्तींकी करणता अ्रत्राधित है, इस प्रकारके मतान्तरकों कहते हैं। 

; तात्पर्य यह है कि अन्य प्रकारकी अनुपलब्धि दोनेसे अ्रथंका अपरोकत्व यदि अपसेक्ष- 
झानविष्यस्थ॒ माना जायगा तो अन्‍्योज्न्यात्रथ होगा, क्योंकि अर्थके अपरोक्षत्वका शान 
होनेपर शञानके अपयेक्षत्वका शान होगा और ज्ञानके अपरोक्षखका ज्ञान होनेपर अर्थकी 
अपरोज्ञताका शान होगा, इसलिए अपरोक्षशानविषथकत्वको अर्थका अपरोक्षत्व नहीं कह सकते 
हैं, किसतु ततुन्तत्‌ प्रमाद्वैतन्यते अमिन्‍नत्व ही उन-डन विषयोंका तत्‌ तत्‌ प्रमाताके प्रति 
अपरोह्ृत्य दे । अर्थात्‌ तत्‌-तत्‌ प्रमादृचैदन्यसे अमिष्न अधंविषयक ज्ञान ही तत्‌ ततत्‌ 
प्रमादचैतन्याभिन्‍न विषयर्ते अपरोक्ष्ञान है। वदि शडका हो कि इस प्रकारके अर्थापरोच्त्वका 


अनुगम नहीं दो सकता हैँ, तो यह मी युक्त नहीं है, क्योंकि अपरोकत्वकी जातिरूपता 
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बंज्ानकी शाचब्द अ्रपरोक्षता ] _भाषानुवादसहित ४७७ 


तदभेदसखाद । . वाह्मचैतन्ये कन्पितानां घटादीनां बह्मचैतन्ये बृत्ति- 
कृततसत्युरुषीयचैतन्यामेदाभिव्यकत्या तदमेदसक्व/च्च॒ न क्वाप्पव्याप्तिः | 
न चान्तःकरणतद्धर्माणां ज्ञानादीनामिव धर्माधर्मसंस्काराणामपि साक्षिणि 
कल्पितत्वाविशेषाद्‌ आपरोक्षयापत्तिः। तेपामलुद्धृतादू. उद्धतस्पेव 
जडस्य चुतन्यामेद आपरोक्यमित्यम्युपगमात्‌ | एवं च॑ स्वदा सर्वुरुष 
चेतन्याभिश्नत्वाद यत्साक्षादपरोक्षादू ब्रह्म! इति श्रुत्पा स्वत एवाः्परोक्षं 


साक्षीमें कल्पना होनेके कारण साक्षी चैतन्यके साथ अमेद है ही #। बाह्य 
घटावच्छिन्न चैतन्यमें कल्पित घट आदिका बाद्य चैतन्बमें वृत्ति द्वारा तत्‌- 
तत्‌ पुरुषके चैतन्यके साथ अमेदाभिव्यक्तिसे तत-तत्‌ पुरुषके चैतन्यंके साथ 
अमेद होनेसे कोई अनुपपत्ति नहीं है | यदि शक्कर हो कि अन्तःकरण और 
उसके ज्ञान आदि धर्मोके समान धर्म, अधर्म और संस्कारोंकी भी साक्षीमें ही 
कल्पना होनेसे उनका भी आपरोक्ष्य ( प्रत्यक्षत्व ) प्रसक्त होगा, तो यह भी युक्त 
नहीं है, क्योंकि धर्म आदिके अनुद्धृत होनेते “उद्भृत जड़ पदार्थका चैतन्यके 
साथ अमेद ही अर््रका अपरोक्षलर है, ऐसा स्वीकार किया गया है। इस 
अवस्थ,में सदा सब पुरुषोके चैतन्यके साथ अमेद होनेसे “यत्‌ सक्षादपरोक्षादू 
ब्रह्म! ( साक्षात्‌ अपरोक्ष ही बह्म है ) इस श्रुतिके अनुसार अहम स्वतः अपरोक्ष 


और डपाधिरूपताका पूर्वमें हो निसस किया गया है, इसलिए उसका यदि अननुगम हो, तो भी 
कोई हानि नहीं है। 

# सात्तीशब्दसे विवद्धित प्रमातृचैतन्यथक्रे साथ अमेद है, यह भाव है। अर्थापरोक्षबके 
निर्वेचनां कल्पिताऋल्पित साधारण अमेदका प्रवेश झोनेसे प्रमावचैदन्‍्य और जड़का वास्तविक 
अ्रमेद न होनेपर भी 'ज्ड सत्‌! इस प्रतीतिसे बल्पित अभेदके होनेसे दोष नहीं है, यह ताल है। 

+ बाह्मविपंयावच्छिनन चैतन्यमें चक्ुरादिद्वाग निर्गत वृत्तिका संसर्ग होनेपर शृत्ति और 
बृत्तिमानका अमेद सिद्ध होगा, इससे बृत्तिमान्‌ अन्त-कस्णके साथ भी संस प्रात्त होगा, 
इसलिए बृत्िसे संखृष्ट चाह्म चैतन्य ही अन्तःकरणके सम्बन्धले तत्तव्युरुषीय चैतन्य होगा, 
अतः इसी प्रकारके बाह्यचैतन्यमें ब्रृत्तिकत तत्त्पुरुपीय चैतन्यामेदकी अभिव्यक्ति भी 
होती है, यह भाव है । 

स अर्थात्‌ 'उद्यूतल्वे सति प्रमाठ्वैतन्यामिन्रखम, अर्थापरोज्षखम--उद्भूत होकर 
प्रमाववेतन्‍्यके साथ जो अभिन्‍न हो, वही अ्र्थापरोक्षत् है । उद््‌मूतत्व है फलके बलसे कल्पित 
स्व॒मावविशेष, वह उद्भृतत्व. धर्म आदिम नहीं है और घट आदिम है, यह समाधानका 
तात्पय, है ! 


३. 8 ०2 


घ्छ्द सिद्धान्तलेशसंग्रह [ दृतीय परिच्छेद 


तरद्मेति अपरोक्षाथविषयत्वात्‌ शाब्दस्यापि अब्नज्ञानस्थाप्परोश्षतववाचो- 
युक्तियुक्तेत्याहु: । 

अद्वेतविधा चार्यास्तु स्तुखज्ञावसब्यह्ात्‌। 

आपरोक्य स्फुराचिच तदभेदातु तधूजि॥ २४ ॥ 


अद्वैतविद्याचाय॑ कहते हैं. कि स्वरूपसुखके अपरोक्धज्ञानका संग्रह करनेके लिए 
प्रकाशमान चेतन्यल ही अपरोक्षत्व है और चैतन्यके साथ अमेद होनेसे अर्थ मी 
अपरोक्ष॒त्व रह सकता है ॥ २४॥ 
मच हज है] 
अद्वेतविद्य।चार्यस्तु--नापरोक्षार्थविषयत्व॑ ज्ञानस्पाउप्परोक्त्यम्‌ , स्वरूप- 
सुखापरोक्षरुपस्वरुपज्ञ नाव्यापनात्‌ स्र॒विष यत्वलचणस्वप्रकाशत्वनिषेधात्‌ । 
किन्तु यथा तत्तदर्थस्थ स्वव्यवहारानुकूलचेतन्याभेदोउर्थापरोक्ष्यम्‌ , 


ही है । इसलिए अपोक्ष अथको विषय करनेवाछ होनेसे शब्दजन्य बद्म- 
ज्ञानमें भी अपरोक्षतरका कथन युक्ति-युक्त है | 

# अद्वैतविद्याचाय कहते. हैँ कि ज्ञानका अपरोक्षल्र अपरोक्षार्थविषयत्व 
नहीं है, क्योंकि स्वविषयललक्षण स्वप्रकाशत्वका निषेध होनेसे स्वरूपसुखके 
अप्रोक्षरूप स्वरूपज्ञानमें उक्त लक्षण अव्याप्त होगा, किन्तु जैसे ततू-तत्‌ 
अर्थोका अपने व्यवहारानुकूल चतन्यके साथ अमेद ही अरथका आपरोक्ष्य है+ 


# पूर्वोक्त ज्ञानापरोक्षत्व और अर्थापरोक्ष॒त्वका अन्य प्रकारते निर्वचन करते हैं। तालवर्य 
यह है कि स्वरूपसुखके अपसेक्षरूप स्वरूपज्ञानँ श्रपरोक्षार्थविषयकवक्े न द्वोनेहे अपरो- 
ज्षार्थविपयकत्वरूप अपरोक्षलवक्री उसमें अवस्थिति नहीं होगी। यदि कहा जाव कि आत्म- 
स्वरूप सुखानुभव साचिचैतन्याताक है, इसलिए उसके स्वप्रकाश होनेसे और स्वप्रशशल्वके 
स्वविधयकत्वरूप होनेसे स्वरूपशुलजिपयकललरूप अपसोक्षत्व रद्द सकता है, तो यह भी युक्त नहों 
है, क्योंकि एक ही चेतन्यपें विपयविषयिभावज्क्षण सम्बन्ध नहीं हो सकता है, क्योंकि 
सम्बन्ध ढोमें रहता है, श्रतः उक्त लक्षणोंपें अव्याति है ही। 

पं अपने व्यवहारके अनुकूल चैंतन्यके साथ अभिन्‍नत्व ही अर्थका अपरोक्तत्व है, अन्तःकरण 
ओर उसके घर्मोंक्ा अपने व्यवद्वारमें अनुकूल साक्षिचेत्यके ताथ अभेद है, क्योंकि 
साज्षिचैंतन्यमें उनका अध्यस है, बेसे ही घट आदिका भी उनके व्यवद्वारवे अनुकूल घटाकार- 
इचचिसे उपहित ब्रद्मदिके अधिष्ठान चैतन्थक्रे साथ अमेद हे, वैसे अह्का मी अपने 
व्यवद्ारम अनुकूल स्वविषयक्ष तृत्तिसे उपहित साबिचितन्यके साथ अमेद हैं, इसलिए कहों- 
पर भी अब्याति नहीं है । घट आदि अथोंकी चैतन्यमें ही कल्पना होनेसे नैतन्यहे साथ 
अमेद्‌ तो है, परन्‍्चु अपरोद्धत्थ सदा नहीं है, इसलिए स्वव्यवहारानुकूल विशेषण दिया 


कल पे 


गहाल्ञानकी शाब्द अपरोक्तता ] सावालुवादसहित ३४७६ 


एवं तत्तयवद्दारानुऋलचेतन्यस्थ तत्तदर्थामेदों ज्ञाना5परोत्यम । तथा च 
चैतन्यधर्म एवा55परोक्ष्यम, न त्वनुमितित्वादिवद्‌ अन्तःकरणबृत्तिधम! । 
अत एवं सुखादिश्रकाशरूपे साक्षिणि स्वरूपसुखप्रकाशरूुपे चेतन्ये 
चाउड्परोक्षयम्‌ | न च घटादेन्द्रियकबतो तदलुभबविरोध;; अलुभवस्य 
वृत्त्यवस्छिन्नचेतन्यग॒तापरोक्ष्यविषयलवोपपत्तेः ! 

नन्‌क्त ज्ञानार्थयोरापरोक्ष्य हृदयादिगोचरशाब्दवृत्तिशाब्दविषययो- 


चैसे ही तत-तत्‌ व्यवहारके अनुकूल चैदन्यके साथ तत्-तत्‌ अरथोंका अभेद्‌ 
ज्ञानका अपरोक्षत्व है | इस परिस्थितिमें अर्थात्‌ चैतन्यके ही तत-तत्‌ व्यवहार्में 
अनुकूलत्वेन विवक्षित होनेपर 'अपरोक्षत्व चैतन्यका ही घर्म है, अनुमितित आदिके 
समान अन्ताकरणकी वृत्तिका धर्म नहीं है? # इससे अर्थात्‌ अपरोक्षत्वके चैतम्य- 
धर्म होनेसे सुख आदिके प्रकाशरूप साक्षीमं और स्वरूपसुखप्रकाशरूप चैतन्यमें 
अपरोक्षत्र हो सकता है । यदि शड्भा हो कि ज्ञानापरोक्षखको चेतन्यघम माना 
जाय, तो घटादिविषयाकार बृत्तिमें अपरोक्षववव्यवहार विरुद्ध होगा, तो यह 
भी युक्त नहीं है, क्योंकि उक्त अनुभवक्वी--')त्यवच्छिन्न चैतन्यमें रहनेवाले 
अपरोक्षत्वक्ों विषय मान करके भी--उपपत्ति हो सकती है । 

यदि झड्ढा + हो कि ज्ञान और अर्थके आपरोक्ष्यकी हृदय आदि विषयक 


गया है, घट आदि विषयक इत्तिकी अवस्थामें ही घट आदि अधिट्ठानभूत चैतन्य उनके व्यवद्दारमें 
अनुकूल द्वोता है, स्बंद नहीं द्वोता, इसलिए, श्रतिप्रधज्ञ नहीं है, यह भाव है । 

+ यदि अपरोछत्वकी वृत्तिषर्म माना जायगा, तो सुख, छुश्ख आदि पदार्थोंकी 
अपरोक्षबृत्तिका श्रज्धोकार न होनेसे ओर सुखादिके अवभासक साचिचैतन्यमें अ्परोक्षखरूप 
वृत्तिधमेके न होनेसे सुख आदिका अपरोक्तत्वानुमव विरुद्ध होगा, इसलिए अपरोक्षत्वको 
जशानका ही धर्म मानना चाहिए, वृत्तिका नहीं, यह तालय॑ है। अपरोच्लका परिष्कृत 
लक्षण यह हुआ--वत्तद्यव्यवहारानुकूलत्वे सत्ति तत्दथौमिम्नलम अर्थात्‌ उन-उन पदार्थोके 
व्यवह्दारमँ अनुकूल द्वोंकर उन-उन पदार्थोतते जो अभिन्‍नत्व है। वह ज्ञानापरोक्ृत्व है। 
वहिविषयक अनुमित्यात्मक इतिसे उपद्वित जीदन्वैदन्यमें भी, जो वहिव्यत्रहरका अनुकूल है, 
सत्यनत अथोत्‌. तत्तदर्यव्यवरहरानुकूलल है। अतः उसमें. अतिव्यातिवारण 
करनेके लिए विशेष्य दल्ल है। घटादिविष्रयकः शानके श्रभावकालमें भी म्रधद्रवच्छिन् 
चैतम्यमें घटाद्यथामिग्नत्व है, इसलिए, उसके बारणुके लिए विशेषण दल है, गक भाव है । 

+ श्भाका तात्पय यह है. कि अन्त;करणा्में उतद्ममान सारे शरीरमें ब्याप्त होनेवाली 
हृदय, नाड़ी और चर्म आदिकों विषय करनेवालो शाब्दृजत्त दैवयोगसे कदाचित्‌ छुदय, 
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छ८० / सिद्धान्तलेशसंग्रह ( दतीय परिच्छेद 


'रेतिप्रसक्तम्‌ । तत्र दैवात्‌ कदाचित्‌ दृत्तिविषयसंसर्गे सति वृत्त्यवच्छिन्ष- 
चेतन्यस्प विषयावन्छिन्नवेतन्यस्थ चाउमेदामिव्यक्तेखजनीयस्वादिति चेद्‌ , 
न; परोक्षइत्तविंपयावच्छिनचेतन्यगताज्ञाननिवर्तनाक्षमतया तत्राज्जानेनाइड- 
वृतस्य विपयचेतन्यस्थाउनाइतेन इच्यवच्छिन्नसाक्षिचेतन्येनाउमेदाभिव्यक्ते- 
रमावादापरोक्ष्याप्रसक्ते। । अत एवं जीवस्य संसारदशायां वस्तुतः सत्यपि 
ब्ह्माभेदे न तदापरोक्ष्यम्‌ , अज्ञानावरणक्रतभेदसक्लातू। न चेंवं अक्मणो 


शब्दवृत्ति और शावदज्ञान विषयमें अतित््याप्ति होगी, क्योंकि उस स्थलूमें देवसे 
कदाचित्‌ बृत्ति और विषयका परस्थर संसर्ग होनेसे वृत्तिति अवच्छिन्न चैतन्य 
और विषयसे अवच्छिन्न चैतन्यक्री अमेदाभिव्यक्ति अवश्य हो सकती है, तो 
यह भी युक्त नहीं हे #, क्योंकि परोक्षबवृत्ति विषयावच्छिन्न चैतन्यमें रहनेवाले 
अज्ञानकी निवृत्ति नहीं कर सकृती है, इसलिए उक्त स्थवर्मे अज्ञानसे आवृत्त 
विषयचैतन्यका अनाबृत वृत्त्यच्छिन्न साक्षीरूप चेतन्यके साथ अमेदकी 
अभिव्यक्ति नहीं हो सकती है, इससे अपरोक्षत्रक्री प्रसक्ति नहीं हो -सकती 
है। इसीसे संसारदशार्मे बअह्के साथ जीवका अमेद है, तो भी 
ड्सका प्रत्यक्ष नहीं होता है, क्योंकि अज्ञानके आवरणसे भेद है +। 


नाड़ी आदिसे अ्रत्रस्छिनन अन्तःक'णुक्रे प्रदेशमँ उल्नन्न हो, तो दृंदब आदि रूप 
विषयसे अरव्छिन्न चेंतस्यका ओर द्दय आदि विषयक्र शाब्दबृत्तिते अ्वच्छिन्न चैतन्यका 
परस्पर अवश्य अभेद अभिव्यक्त होगा, क्योंकि घटादिस्थलमैं झृत्तिका विषयके साथ सम्बन्ध 
होनेपर दृत्यवब्छिन्न और विषयावच्छिनन चेतन्यकी अमेदामिध्यक्ति मानी गयी है | इस 
अवस्य/र्म हृदय आदि विषयक शब्द और अनुमति आदि इत्तिसे अवच्छिन्न चैंतन्यरूप परोक्ष- 
ज्ञानमैं, जो कि छृदय श्रादि अथोसे अमिन्‍न है और डनके व्यवद्ारमें अनुकूल है, शानके 


अपरोध्त॒त्वरूप लक्षणकी अतिब्यातति अवश्य हों सकती है, अतः तथाकथित ज्ञानका अपरोकृत्व |: 


असिद्ध है | 

+ समाधानका तातयय यह है कि जिन चैतस्योंका परस्पर अ्रमेद विवक्ित है, उनका 
अन/बतत्व भी अपेक्षित है, क्योंकि उनमें से एक मी चैतन्य यदि आबृत हो, दो उनका श्रमेद 
अभिव्यक्त नहीं हो सकता है, इसलिए हृदय आदि विष्रयको अवगाहन करनेवाली शाब्दबवृत्ति 
स्थलमें उक्त लक्षणकी श्रतिव्याति नहीं ही सकती है । 

+ तात्ययं यइ है कि अ्रमेदाभिव्यक्तिमँ क्वी अपरोक्तत्वप्रयोजक़ताका अन्नीकार झेनेसे 
तख्वताक्षाव्कारके, पूर्वकालमें अह्मका अपने व्यवहारमें अनुकूल छीव-चैतन्यके साथ अमेद्‌ 
द्वोनेपर भी अमेदाभिव्यक्ति न होनेसे अझका अपरोक्तत्व नहीं होता ह्ढै। 


हल पल न कक 


मद़जानके शान्दापरोहलका क्चिर ] माषालुवादसहित :. छदरे 

पक न्तलनल्चसिविनननननलत+च++ सन सननचत-++फक +_ 

जोवापरोच्यासम्भवादसर्वज्ञचापत्ति:; अज्ञानस्प ईरवरं प्रत्यनावारकतया त॑ 

श्रति जीवमेदानापांदनात्‌ । यद्‌ अन्ञान॑ य॑ अत्यावरकप्‌ , तस्य त॑ ग्रत्येव 

स्वाश्रयमेदापादकल्वात्‌ । अत एवं चेैत्रज्ञानेन तस्‍्य घटाब्ाने निबृत्त 
हि | मैत्र यु 

अनिशृत्त मैत्राह्वान॑ मैत्र प्रत्येव विषयचेतन्यस्थ भेदापादकमिति न॒चेत्रस्य 


यदि शह्शा हो कि अज्ञानक्ृत मेदके अभेदाभिव्यक्तिके प्रतिबन्धक होनेपर 
ब्रह्मकी जीवका प्रत्यक्ष न होनेसे ईइवरमें असर्वज्ञत्वद्षी प्रसक्ति # होगी, तो यह 
भी युक्त नहीं है, क्योंकि 4 ईइवरके अति अज्ञान आवरण नहीं करता है, अतः 
वह अज्ञान ईइबरके प्रति जीवके भेदका आपादन नहीं करता है; क्योंकि 
जो अज्ञान [ जिसके प्रति आवरण करता हो वद उसीके प्रति अपने आश्रयके. 
मेदका आपादन करता है ! इसीसे » चैत्रके ज्ञानसे उसके घयज्ञानके निवृत्त- 
होनेपर भी अनिदृत्त मैन्रका अज्ञान मैत्रके प्रति विषयवैतन्यके भेदका, आपादक 


8 शझ्लाका तात्पर्य यह है कि “जीवक़ा मैं साक्षास्कार करता हूँ, 'जीव मुझे अपरोक्त है' 
इत्यादि जीवविषयक व्यवहारमैं अनुकूल जो ब्रह्मा ज्ञान है, वह मायादृत्तिसे डपहित नहीं है, 
किन्तु अद्न चैतन्य ही है | इस परिस्थितिमें अद्मकर्त॑क व्यवहारके विषयीभूत जीवका और अद्ञकर्तृक 
ध्यवदहारमें अनुकुल उक्त अक्मचेंतन्यका परस्पर अभेद होनेपर भी अमेदकी अभिव्यक्ति 
नहीं होनेसे ब्रह्मके प्रति जीव अपसेक्ष नहीं होगा, इसलिए अझका सर्वशत्व नहीं होगा। यदि 
क्या जाय कि बअक्षके जौवविष्रयक यरोक्षज्ञानसे सर्वशत्वकी उपपत्ति हो सकती है, तो यह . 
भी युक्त नहीं है, क्योंकि ईश्बरके परोक्षज्ञनका अज्ञीकार नहीं है। 


+जो अज्ञान है, वह बीवधर्सिक ब्रह्मप्रतियोगिक मेदका अबोजरू है, क्योंकि 
जोवको ही 'मैं ब्रह्म नहीं हूँ? इस प्रकार अनुभव होता है, इसलिए अक्ञघर्थिक जीवप्रति- 
योगिक भेदका, अज्ञान प्रयोजक नहीं है, क्योंकि 'में (ब्रह्म) जीव नहीं हूँ? इस प्रकारके अद्यके 
अनुभवर्में प्रमाय नहीं है। इस अव्स्थामें ब्रक्कके प्रति जीवकी अक्षके साथ अभेदाभिव्यक्तिमें 
प्रतिबन्धक अज्ञानकझत भेदके न होनेसे उक्त दोष नहीं है, इस श्रमिप्रायत्ते उक्त आह्ञेपका 
परिह्वार करते हैं। और दूसरी बात यह भी है कि "मैं अशनी हूँ? इस प्रकार ईख़रको अनुभव 
भी नहीं होता है, श्रतः ईश्वरके प्रति जीवका आवारक मी श्रज्ञन नहीं होता है + 

ई अर्थात्‌ जिस जीवके प्रति जो अज्ञान विषयचैतन्थका आवारक है, उसी बीवके प्रति 
चह अज्ञान अपने आश्रंयभूत विषयचैतन्यप्रतियोगिक भेदका प्रयोजक होता है, यह भाव है + 

2 प्रकृतमें भाव यह है कि जैसे घटावच्छिन्न चैतस्यमें चैत्रके प्रति घटावच्छिनन चैतन्यका 
आवारक भ्रज्ञान रहता है, वैसे ही मैत्रके प्रति भी घटचैंतन्वक्मा आवारक अर्न में रहता 
है । इससे चैत्रीय घटके ज्ञानसे चैत्रीय घटाशानके--जों कि अपने आश्रय विषयचैतन्यके मेदका 
आपादक है--निदृत्त होनेपर भो चैत्रीय घठशान अनिद्गत घटचैतन्यमें रइनेवाला मैत्रके प्रति 

दर 
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छ्घर सिद्धान्तलेशसंग्रह [ ठ््तीय परिच्छेद 


० 5 जे न 2 अपन रतन 
घंटापरोक्‍्यानुभवालुपपत्तिरपि । नन्‍वेवें बृत्तिविषयचेतन्यामेदामिव्यक्ति- 
लक्षण॒स्पा55परोक्ष्यस्य सवविषयचेतन्यगताज्ञाननिद्वत्ति्रयोज्यत्वे तस्पाज्ञान- 
निशत्िप्रयोजकत्वायोगाद. ज्ञानमात्रमज्ञाननिवर्तके भवेदिति चेद्‌, न; 
न्यद्‌ ज्ञानम्रपद्यमान॑ स्वकास्णमहिस्ना विषयसंसश्मेबोत्पचते, तदेवां- 
ज्ञाननिवर्तकम! इति विशेषणाद्‌ , ऐन्द्रियकल्चानानां तथालातू । एवं 
चशब्दादुत्पध्यमानमपि अब्नज्ञानं सर्वोपादान भूतस्वविषयत्रह्मसंसृष्टमेव 


____ ७ ७ फ0७3ठइ७झ आर ी_्ृन्‍्न्‍् भभपमप'भे 
है, इसलिए चैत्रको घटके अपरोक्षत्रका अनुभव भी नहीं होता है। # यदि 
शड्ढा हो कि ऐसा माननेपर अर्थात्‌ इत्त्यवच्छिन्न और विषयावच्छिन्न चैतन्यके 
अमेदकी अमिव्यक्तिरूप अपरोक्षलके अपने विषयममें रहनेवाले अज्ञानकी निद्ृत्तिसे 
प्रयोज्य होनेपर उसमें अज्ञाननिवृत्तिकी प्रयोजकृताका अभाव होनेसे ज्ञानमात्र 
ही जज्ञानका निवर्तेक असक्त होगा? तो यह भी बुक नहीं है, क्योंकि जो 
उत्पद्यमान ज्ञान अपने कारणकी सामथ्यैसे विषयसंसट्ट ही उत्पन्न होग है, 
वही अज्ञानका निवर्तक होता है, ऐसा विशेषण होनेसे इन्द्रियजन्य ज्ञान ह्दी 
अज्ञानके निवर्तक होते हैं, सब ज्ञान नहीं । इसी प्रकार शब्दसे डत्पय्मान 
ब्रह्मक्ञान भी सबके प्रति उपादानभूत अपने विषयरूप ब्रह्मसे संसष्ट ही उतल्न्न 


घटावारक अ्रज्ञान मेत्रके प्रति ही स्वाश्रयभूत घटचैतन्यप्रतियोगिक मेदका आपादक होगा, 
प्ैत्रका अ्शान चैत्रके प्रति घठवब्छिनन चैतन्यका अनावारक है, तथापि चेत्रके प्रति स्वा्य- 
भूत घटावच्छिस्त चैंतन्यप्र तियोगिक मेदका आपादक नहों है। इस श्रवस्थामें चैत्रेके घटशानसे 
चैत्रके अशानकी निइसि होनेसे तत्कृत भेदकी निव्ृत्ति होनेपर भी चैत्र और घटावच्छिनन 
चैतन्यका परस्पर मैत्राशनकृत भेद होनेसे अमेदकी अभिव्यक्ति नहीं है, अ्रतः चेत्रकों घटके 
अपरोदत्वका अनुभव अवुपपन्न दी होगा । इससे मैत्रका अक्न मैत्रके प्रति जैसे स्वाश्रय चैंतन्युका 
अमेदापादक है, वैसे चेत्रके प्रति स्वाश्रयचेतन्यप्रतियोगिक भेदका आपादक नहीं है, 
क्योंकि चैत्रके प्रति स्वाश्रय चेतन्‍्यका आवारक नहीं है, ऐसा कहता होगा, इसलिए उक्त 
व्यवस्थाकी सिद्धि होगी । ि 

# ताल्य यह है कि 'अपरोच्शञान अज्ञानका निवर्तक होता हैं! इस प्रकारसे शानके अशञान 
निवर्तकलमें अपरोद्धस्वकों प्रयोजक नहीं मान सकते हैं, क्योंकि ज्ञानगत अपरोक्षल्ण अशानकी 
निवुत्तिके अधीन है | यदि कहो कि ज्ञानगत अपरोक्धृत्व अज्ञाननिवुत्तिका प्रयोजक नहीं है, तो 
यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेसे झ्ञानमात्रमें अज्ञाननिवर्तकत्वकी प्रसक्ति होनेसे 
हि भी अश्ञाननिवर्तकलकी प्रतक्ति छोगी, इस अमिप्रायले इस अन्यसे शक्ल 
करते ६ । 


अंशज्ञानके शाब्दापरोशलका विचार ] भाषालुवादसहित छ्८३ 


उत्पद्यत 22% तस्याउज्ञाननिवर्तकत्मज्ञाननिशत्तो तन्पूलमेदप्रविलया- 
दापरोक्ष्यं चेत्युपपचतेतरास्‌ । 
नन्‍्वध्ययनकालेडपि शब्दात्‌ स्थादपरोक्षधीः | 
.सत्ताप्रतिविचाराचेत्‌ मननादिश्रमों वथा॥ २१५ ॥ 
मैच | युन्दोषश्ान्त्यर्थ मनवादेविंधानतः । 
तत्तत्व॑त्ृश्वृत्येत्यं तदज्ञाननिबहेणुम्‌ ॥ ९$॥ 
है यदि शक्ला हो कि अध्ययमकालमैं भी वेदान्तशब्दसे अपरोक्ष शानके होनेसे विचार 
व्यय है, यदि कहें कि बह्मयतत्ाके निश्चवास्मक ज्ञानके लिए. उसकी आवश्यकता दे, 
ठो्‌ मनन आदिकी निरथंकता होगी, तो यद्द युक्त नहीं है, क्योंकि पुरुषदोषको 
निवृत्ति करनेके लिए मनन आदिका विधान डोनेसे तत्‌-तत्‌ श्र्थोसि संखष्ट 
वृचिसे तत्तद्विययक अज्ञानकी निवुत्ति होती है ॥ २५, २६॥। 
ननन्‍्वेवमध्ययनशद्दीतवेदान्तजन्येनापि तज्ञ्ञानेन मूलाज्ञाननिदृत्या 
आपरोच्यं किन स्थात्‌। न च तत्सत्तानिश्रयरूपत्वामावादू नाज्ञान- 
निवर्तकमिति वाच्यम्‌, तथाउपि कृतअवश॒स्थ निर्विविकित्सशाब्दश्ानेन 
तन्निवृत्या मननादिवेयर्थ्यापत्तिरिति चेदू, न ; सत्यपि श्रवणाद्‌ निव्वि- 
विकित्सज्ञाने चित्तवित्षेपदोषेण प्रतिबन्धाद्‌ अज्ञानानिवत्या तन्निराकरणे 


होता है, इसलिए उसमें. अज्ञानही निवर्तकता है और अज्ञानकी निवृत्ति होनेसे 
तन्मूलक मेदका विनाश होनेसे अपरोक्षत्वक्ी भी उपपत्ति हो सकती है । > 
यदि शज्ला हो कि ऐसा होनेपर # अध्ययनसे सम्पादित वेदान्तसे उत्तन्न 
ब्ल्मज्ञानसे भी मूलभूत अज्ञानड्री निवृत्ति होनेसे अपरोक्षत्र क्यों नहीं होता £ 
यदि कहो कि विचारके पूर्व अध्ययनम्रद्दीत वेदान्तजन्य ज्ञान संत्तानिश्चयात्मक 
नहीं है, अतः अज्ञानका निवर्तक नहीं है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 
निवर्तक ज्ञानमें सत्तानिश्चयरूपत्थ विशेषण देनेपर भी कंतअरवण पुरुषको 
सत्तानिश्चयात्मक शाब्दज्ञान होनेसे उसीसे अज्ञानकी निदत्ति हो सकती है, फिर 
मनन आदि निरर्थक प्रसक्त होंगे, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अवणसे सत्ता- 
निश्चयात्मक ज्ञानके होनेपर भी चित्तके विक्षेपात्मक दोषसे प्रतिबन्ध होनेके 
कारण अज्ञानकी निवृत्ति नहीं होती है, अतः उसके ( अज्ञानके ) निराकरण 


हू अर्थात्‌ जो ज्ञान नियमत: विषयसंसष्टरूपसे उत्पन्न हों, वही शान अज्ञानका निवर्तक 
झोता है, ऐसे नियमका अज्ञीकार करनेसे, यह मात्र है । 


हि सं शकील की आरलिरट कक हज 


छ्द8 सिद्धान्तलेशसंग्रह [ हतीय परिच्चेद 


मनननिदिध्यासननियमविध्यर्थानुष्ठानस्याउर्थवत्ताद .. भवान्तरीयमननाध- 
लुष्ठाननिरस्तचित्तविज्षेपस्प उपदेशमात्राद्‌ बद्मापरोक्ष्यय्य. इष्यमाण- 
त्वाच्चेत्याहुः ॥ १० ॥ 
नन्‍्वेब॑ वृत्यमिव्यक्तचिदंशे विषयेक्यतः। 
श्रवणादियतों नश्वेन्यूलाज्वानं पटेच्षसात्‌ ॥ ९७ ॥ 
अब शंका होती है कि वृत्तिसे अभिव्यक्त चेतन्यांशमें विषयका ऐक्य होनेसे 
श्रवणादिसे युक्त पुरुषको घटके शानसे भी मूलाज्ञानका विनांश होना चाहिए ॥ २७ ॥ 
अधैवमपि क्रृतनिदिध्यासनस्य वेदान्तजन्यत्रह्मज्ञानेनेव घटादिल्ञाने- 
नाउपि बक्षाज्ञाननिवृत्तिः कि न स्थात्‌ । न च तस्य ब्ह्याविषयलाद न 
ततो अक्षाज्ञाननिवृत्तिरिति वाच्यम, 'घटः सन्‌' इत्यादिबुद्धिइत्तेः सद्रप- 


करनेंके लिए मनत और निदिध्यासनकी नियमविधिसे प्राप्त अर्थके अनुष्ठानकी 
अवश्य अपेक्षा है, और जम्मान्तरीय # मनन आदिके अनुष्ठानसे जिसके चित्तकी 
अस्थिरता ( विक्षेप ) निवृत्ति हुई है, ऐसे पुरुषकों केवल उपदेशमात्रसे भी बद्मा- 
परोक्ष इष्ट ही है ॥ १०॥ 

| अब शड्ढा होती है कि विक्षेपदोषकी निश्वत्तिक लिए मनन आदिकी 
अपेक्षा होनेपर भी जिसने निदिध्यासन किया है, ऐसे पुरुषको वेदान्तोंसे उत्पन्न 
ब्रह्मज्ञानसे जैसे . ब्क्मविषयक अज्ञानकी निवृत्ति होती है, वेसे ही उसके घटादि- 
ज्ञानसे भी अज्ञानकी निवृत्ति क्यों नहीं होती है ? यदि कहो कि घटविषयक 
ज्ञान ब्रह्मविषयक नहीं है, अतः वह ब्रह्माज्ञाकका निवर्तक नहीं है, तो यह भी 


# तात्पर्य यह है कि यदि मनन आदिका प्रयोजन विज्ञेपशब्दसे कहलानेवाले असम्मावना, 
विपरीत भावना आदिकी निदृत्ति है, तो जित अधिकारी पुदुष्रका जन्मान्तरीय मनन आदिके 
सहित श्रवशके अनुशनसे समस्त विक्षेपदोष निश्नत्त हो गया है, उत पुरषक्ो उमदेशमात्रसे भी 
सत्तानिश्रयात्मक श्र अप्रतिबद्ध अह्मशन उत्पन्न होता है, इसलिए, उसको इस जन्ममैं अवण, 
मनन आदिके अनुश्ठनके बिना मी मूलाज्ञानकी निशृत्ति ओर ब्रह्मक अपरोज्षज्ञान हो सकता है, 


इसलिए, उक्त पुदषकों अवणादिके अनुष्ठानके जिना ही यदि ब्रह्मझ्नन माना जाय, तो मी कोई . 


हानि नहीं है । 

+ शझका श्रमिप्राय यह है कि जिसने निदिध्यासन किम है, ऐसे पुरुषको ब्रंह्मश्ञानते 
जैते मूलाशनकी निवृत्ति होतो है, वैसे हो घटशानसे भी मूल अज्ञानकी मिश्वत्ति होनी - चाहिए, 
क्योंकि घटादिदृत्ति मी मूलाशानके विषयभूत चैतन्यको ही विष्रय करती है । 


अज्ानके गिकतैकका निरूपए )  भावासुवादसदित ८४ 


ब्क्मविषयल्वोपगुमात्‌ । न च तत्र घटाद्याकार॒इत््या तदब्ञाननिवत्तो 
स्वतः स्फुरणादेव तदबच्छिन्न॑ चेतन्यं सदिति प्रकाशते, न तस्य घढा- 
द्ाकारवृत्तिविषयत्वमिति वाच्यम्‌ , तदभाव घटविषयं ज्ञानं तदवच्छिन्र- 
चूतन्यविषयमज्ञानमिति मिन्नविषयेण ब्ञानेन तदब्लाननिवृत्तेरयोगाद, 
जड़े आवरणकृत्याभावेन घटस्थाञज्ञानानिषयल्रात्‌। न थे घंठादिवर्तेस्त- 
दवच्छिन्नचेतन्यविषयत्वेषपि अखण्डानन्दाकारत्वाभावाद्‌ न ततो मूला- 
ज्ञाननिशत्तिरिति वाच्यम्‌, वेदान्तजन्यसाज्षास्कारेजपि तदभावात्‌। न हि 


युक्त नहीं है, क्योंकि घट: सन! (घट सत्‌ है ) इत्यादि अन्ता।करणकी 
बृत्तिको भी सदूरूप ब्क्मविषयक माना गया है। यदि शह्ढ हो कि घटादिस्थलुमें 
घटाकाखृत्तिते घटाशानह्ली निवृत्ति होनेपर स्वतः स्फुरणसे ही घटावच्छिन्न 
चैतन्यका सदूरूपसे प्रकाश होता है, अतः अह्ममें घटाकाखृत्तिवेषयता नहीं है, 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि चैतन्यको यदि घटाविवृत्तिका विषय न माना 
जाय, तो ज्ञान घटविषयक होगा और अज्ञान घटावच्छिन्नचैतन्यविषयक होगा, 
इसलिए भिन्नविषयक ज्ञानसे घठाज्ञानकी निवृत्ति नहीं होगी, और जड़में # 
आवरण कार्यका अभाव होनेके कारण घट अज्ञानका विषय ही नहीं होगा। 
यदि शह्ढा हो कि घटादिके आकारमें परिणत दृत्ति घटठाद्वच्छिन्न चेतन्यको 
अवश्य विषय करती है, तथापि वह अखण्ड आनन्दाकार नहीं है, इसलिए 
घटज्ञानसे मुलाज्ञानकी निवृत्ति नहीं होती है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 
वेदान्तजन्य साक्षात्कारमें भी अनवच्छिन्नानन्दाकारत्व नहीं भासता है, अतः उससे 
भी मूलशैानकी निवृत्ति नहीं होगी, क्योंकि वेदान्तज्ञानमें अखण्डत्व ( अन- 
वच्छिन्नत्व ) या आनन्दाकारल कोई धर्म है ही नहीं । यदि वेदान्तजन्य ज्ञानमें 


& यदि शक्ल हो कि केवल घटविषयक शामसे धावच्छिनन चैतन्यविषयक अज्ञानकौ 
निवृत्ति नहीं हो सकती है, क्योंकि ज्ञान और अज्ञान समानविषयक नहीं हैं, अतः घट 
झानके साथ अज्ञानकी समानविषयकता लानेके लिए अज्ञानको भो केवल घटादि जड़विषयक्र 
मानना चाहिए, इसपर 'जडे आवरणक्ृत्यामावेन' इ0से पूर्वपक्ञी कहता है कि जड़मेँ तो 
स्वतः जडत्व हेतुसे प्रमाणकी अग्रइृक्तिदशामें अप्रकाशकी उपपत्ति हो सकती है, फिर जड़के 
अप्रकाशके लिए आबरणकी कल्पना व्यर्थ है, इस अवस्थामैं वेदान्तअन्य ज्ञानके समान 
घयादिज्ञान भी बह्मचैतन्यविषयक होनेसे मूंलझानका समानविषयक दै, अतः उससे भी 
अज्ञानकी निद्तत्तिका प्रसज्ञ आ सकता है, यह माव है । 


८; सिद्धान्तलेशसंग्रह [ ठतौय परिच्छेद 


तत्राउखण्डत्वमानन्दत्व॑ वा कथ्रिद्स्ति प्रकारः। वेदास्वानां संसर्गागोचर- 
प्रमाजनकल्वलक्षणाखण्डार्थत्वद्ानापत्तेः । न च॒ वेदान्दजन्यज्ञानादेव 
तन्निवृत्तिनियम इति वाच्यम्‌, क्लप्ताज्ञाननिवर्तकल्वप्रयोजकस्य रूपस्थ 
ज्ञानान्तरेडषि सद्भावे तथा नियन्तुमशक्यलात्‌। न च घटादांकारइत्ति- 
विपयस्याव्वच्छिनचेतन्यस्थाईपि कल्पितत्वेन यन्मूलाब्ानविषयभूर्त सत्य- 
मनवच्दछिस्न॑ चेंतन्यम्‌, तद्िषयल्वाभावाद्‌ घटादिइत्तोनां निषत्येत्वामि- 


अखण्डलव, आनन्दलादि माने जायँ, तो संसर्गाविषयक्रममाजनकखरूप 
अखण्डःबैलका व्याधात होगा | यदि शह्ढ हो कि वेदान्तजन्य ज्ञानसे ही मूला- 
ज्ञानकी निवृत्ति होती है, तो यह भी युक्त नहीं है. क्योंकि अज्ञाननिवर्तकलवमें 
प्रयोजकीमूत वरछूप्त स्वरूपका अस्य ज्ञानमें भी अवस्थान होनेसे वैसा नियम 
कर ही # नहीं सकते हैं। यदि शह्ढा हो कि घटायाकाखृत्तिके विषय अवच्छिन् 
जतन्यके कर्िपत होनेसे सत्य अनवच्छिन्न चैतन्य उसका विषय नहीं है, अतः 
घटादि वृत्तियोंमें निवर्त्यवखूपसे अभिमत अज्ञानसमानविषयखवरूप क्ल्प्त प्रयोजक 
ही नहीं है, तो यह मी युक्त नहीं है, क्योंकि उसमें अर्थात्‌ अवच्छित्न चेतन्यमें 


# वेदान्तजन्य शानमें कलुम मूलाज्ञानतमानविषयकत्वरूप सत्तानिश्रयत्वरूप  अप्रति- 
वडस्वात्मक जो मूलाश्ञाननिवर्तकस्वरूप प्रयोजकल है,, वह निदिष्यासनके परिषाककालपमैं चचछ्ु 
आदिसे डत्यन्न होनेवाली घटादि इसिमैं भी है, अतः वेदान्तजन्य ज्ञानसे ही मूलाज्ञानको निवृत्ति 
होतो है, घणदि शानसे नहीं होती है, इस प्रकार नियमन नहीं कर सकते हैं, क्योंकि सत्ता" 
निश्रयल्के समान वेदान्तजन्यत्वकों प्रयोजकके विशेषण करनेमें गौरव है, यह भाव है। 

+ अवच्छेय चेतन्यांश भी, जो कि घरटादिवृत्तिका विषय हैं, अकल्वित मूलाज्ञानका 
विषयी मृत ब्ह्मचेतन्यास्मक ही है, अतः घटायबब्छिन्न चैंतन्यविषयक बृत्तिमें भी--निरर्लल्वेन 
अभिमत जो अ्रश्ञान है, उसका समानविपथकत्वरूप वेदान्तजन्य झ्ानमें क्लुप्त--अ्रयोजक है। 
ताल्यर्य यह है कि धठाद्वब्छिनन चैतन्य कल्पित है, इसमें चैतन्यकी अकल्पित माननेपर 
यह दोष है, यदि कल्पित मानेंगे, तो घढ आदिके समान उक्त अरवच्छिन्न चैतन्य जड़ ही 
होगा | इस परिस्थितिमैं उसके श्रशानविषयत्व न होनेसे अवस्थारूप ऋज्ञानके प्रति मूलाज्ञान- 
का विषयमत ब्रह्मचेंतन्य ही विषय कहना होगा, क्योंकि निर्विवषक अज्ञान नहीं होता, 
इस अबस्यामें ब्रह्मचैत्यविषयक अवस्थारूप अशानके निवतेकत्वक्की उपपत्तिके लिए. घटादि- 
बृत्तियोँमि भी मूलाज्ञानविषय ब्रह्मचैतन्य॒विषयकत्त मानना पड़ेगा, क्योंकि घददिवृत्तियोंके 
सम्य ब्रह्मविषयक न होनेसे अवल्थारूप श्रशानकें साथ समाननिपवकलके न होनेसे आइ- 
तियोमें अवस्थारूप अज्ञाननिवर्तकत्वकी प्रसक्ति नहीं होगी । 


अव्नानके निषत क़का निरूपण ) आापषालुबादसददित ४८७ 


मताज्ञानसमानविषयत्वलक्षणं कल्प प्रयोजकमेव नाउसतीति वाच्यमू; 
तताउचच्छेदकां शंस्थ कल्पितत्वेउप्यतरच्छेयांशस्पाउकल्पितमू लाज्षानविषयचेतन्य- 
रूपत्वात्‌ , तस्य कल्पितत्वे घटवज्जडतया अवस्थाउज्ञानं प्रत्यपि विषृय- 
त्वायोगेनाञव स्थाउज्ञानस्य मूलाज्ञानविषयकल्पितचेतन्यविषयत्वस्थ वक्तव्य- 
तथा तन्निवर्तकघटादिल्ञानस्याईपि तद्िषियत्वावश्यम्भावेन. तत्पक्षेडपि 
ततो मूलाज्ञाननिवृत्तिप्रसड्डस्थाउपरिद्यारात्‌ । 
मैक्मत्राहुशच्षर्या न सनन्‍्दश इति श्रुते:। 
चित्‌ चक्ष राग्रयोस्येव चिदृद्वाराउस्त्यावृतिजंडे ॥ र८ ॥ 
उक्त पूर्व॑पक्षके उत्तरमें आ्राचार्य कहते हैं कि “न सन्हशे! इस भ्रुतिसे अह्चैतन्य 
चछु आदिका अयोग्य ही है। जड़में चेतन्य द्वारा अशानका आवरण होता है || २८॥ 
अत्रा55हुराचार्याः--न चेतन्यं च्चुरादिजन्यब्ृत्ति विषयः ; 


अवच्छेदक अंशके कल्पित होनेप भी अवच्छेय अंश मूलाज्ञानका 
विषयीभूत जकल्पित ब्रह्मचैतन्यात्मक है, यदि अवच्छेद्य अंशकों कल्पित माना 
जाय, तो घटके समान जड़ होनेसे अवस्थारूप जज्ञानके प्रति भी वह विषय नहीं 
हो सकता है, इसलिए अवस्थारूप अज्ञाकनों भी मूलभूत जज्ञानका विषयभूत 
अकल्पित चैतन्यविषयक कहना होगा, इससे अवस्थारूप जज्ञानके निवर्तक 
घटादिज्ञानमें भी मूलाज्ञानका विषयीमूत ब्रह्मचेतन्यविषयकत्व अवश्य प्रसक्त 
होगा, अतः अवच्छेद्यांश,के कल्पितलपक्षमें भी घटादिज्ञाससे सूलाज्ञानकी 
निवृत्तिका प्रसक् हटा नहीं सकते हैं । 

अऋस विषयमें आचाये॑ कहते हैं कि # चक्षु आदिसे उत्पन्न हुई 


# पूर्वोक्त आज्ञिपकर्ताका भाव यही सिद्ध होता है कि घटादिशान भी मूलाशानका 
निरव॑तक होगा; क्योंकि वह भी चऔैतन्यविषयक है, जैसे कि वेदान्तजन्य ज्ञान चैतन्यविषयक होता 
है। परन्‍ठु इस श्रनुपानमें देठकी सिद्धि नहीं है। इस अ्मिप्रायसे उक्त पूर्वप्ञका परिद्दार करते 
हैं, भ्र्थात्‌ चच्चु आदिसे उत्पन्न दोनेवाला विज्ञान यदि आत्माको विषय करनेवाला है, तो 
उससे मूलाज्ञानकी निदृत्तिका प्रसज्ञ आ सकता है, परन्तु चक्ुरादिजन्य शान वेदांस्तजन्य ज्ञानके 
समान आत्माकों विषय करनेवाला है ही नहीं, अ्रतः उक्त अ्रतिप्रतज्ञ नहीं है। इसमें प्रमाण 
भी न सन्हशे! इत्यादि श्रुति है। इस श्रुतिका तालय॑ यही है कि चज्चु श्रादि इन्द्रियोंकी 
सामर्थ्य पठादि जड़ पदार्थॉका अवगाहन करनेमैं ही है, आत्माका अवगाहन करनेमें नहीं । इससे 
परमाणु आदिके ग्रहणमें जैसे चच्छुकी योग्यता नहीं है, वैसे आरमाके ग्रहण भी इसकी सामथ्य 
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न सन्हशे तिप्ठति रूपभस्थ न चल्ुष्षा पश्यति कथनैनम | 
पराश्वि खानि व्यह॒णत्‌ स्वयंभूस्तस्मात्‌ पराड्‌ पश्यति नान्तरात्मन्‌ ॥ 
इत्यादिश्र॒त्या तस्थ प्रमाष्वादिवत्‌ चक्ुराबयोग्यत्वोपदेशाद' औप- 
निषद्स! इति विशेषणाच्य । न च-- 
सर्वप्रत्ययवेच्े वा अह्रुपे' व्यवस्थिते ।' 
इत्यादिवातिकविरोध:; तस्य घटाधाकारइक्युयये सति आवरणा- 


सिमबात्‌ स्वप्रभं सद्र॒पं अह्म 'घटः सन्‌! इति घटवद्‌ व्यवह्यायं भवतीत्यौप- 
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इत्तिका विषय चैतन्य नहीं दे, क्योंकि न सन्दशे०” ( आत्माक! स्वरूप चुके 
योग्य नहीं है, इसलिए आत्माको कोई भी चशुसे नहीं देखता है, इस्द्रियाँ 
ईइवरसे जड़ अर्थोके अहण करनेके लिए ही बनायी गयी हैं, अतः बाह्य पदार्थोंका 
ही इन्द्रियाँ ग्रहण करती हैं, अन्तरात्मका--चैतन्यका--ग्रहण नहीं करती 
हैं) इत्यादि श्रुतसि परमात्माको परमाणु आदिके समान चकश्लुका अयोम्य ही 
बतराया है और “औपनिषदम! ( केवल उपनिषत्‌प्रमाणसे गम्य ) ऐसा 
आत्मामें विशेषण भी दिया गया है | 

यदि शह्डा हो कि 'सर्वप्रत्ययवेथे ०” ( सब प्रत्ययोमें वेचरूपसे व्यवस्थित 
ब्रह्मरूप बस्तुमें ) इत्यादि वर्तिकके साथ विरोध होगा £ नहीं, नहीं होगा, क्योंकि 
उस वार्तिकवचनका तात्पर्य यह है-- घटाबाकाखृत्तिक उदित होनेपर 
आवरणके विनष्ट होनेसे स्वप्रकाश सद्रूप अहम घट: सब! इस प्रकार घटके 
समान व्यवहृत किया जाता है, इसलिए वह गौणरूपसे वृत्तिसे वेध्य है#। 


नहीं है, अत: पूर्वोक्त प्रसज्ञ अनुचित है। यदि 'सर्वप्रत्ययवेद्रें” इत्यादि वार्तिकके आधारपर 
शझ्का की जाय कि सभी घटादिशानोंमें अक्षका प्रकाश होता है, तो यह भी युक्त नहीं है, 
क्योंकि उक्त भ्रुतिके प्रबल प्रमाण इोनेसे उक्त वार्तिक गौणार्थक है, अर्थात्‌ जैसे घटमें 
घटविषयक बृत्तिके श्रघीन व्यवद्वास्की विषयता है, वैसे ही घट आदिका अधिश्ानमूत सद्रप 
ब्क्ष भी घटादिके श्राकारमेँ परिणत अन्तःकरणकी वृत्तिके अधीन व्यवहारका विषय है, 
इसलिए 'सद्रुप ब्रह्म घणादिशानसे वे है? इस प्रकारका औपचारिक व्यवहार होता है। यदि 
शंका हो कि परोक्षइत्तियोंमें आवरणामिभावकत्वका अमाव होनेसे वहाँपर उक्त व्यवस्था 
नहीं घट सकती है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि उक्त वार्तिकर्मे उक्त प्रत्ययशब्दका 
अर्थ है--आवरणाभिभावक घृत्ति, अतः पूर्वोक्त आक्षेप सर्वथा अनुपपन्न है, यह सममना चाहिए | 

# इसका प्रकृतमें तालर्य यह है कि उक्त प्रकारसे घणादि वृत्तिको यदि चैतन्यविषयक न माना 
जाय, तो घटशानसे घटावस्छितन चेतन्यावारक अशानकी निडृचि नहीं होगी, क्योंकि समानविधयक 


333 ० 


अज्ञानके निक्‍तकका निरूपए] भाषानुवादसहित ध्द& 


चारिकघटादिद्वचिवेद्त्वपरत्वात्‌ू । आवरणाभिमावकत्व॑ च घटादि- 
ज्ञानस्य घटादिविषयत्वादेव उपपन्नम, घटादेरप्यन्ञानविषयत्वाद घट न 
जानामि', 'घटज्ञानेन घटाब्ञानं नध्म इति अवस्थाञज्ञानस्थ घटादिविषय- 
त्वानुभवात्‌ । न च तत्राउ्वरणकृत्याभावादज्ञानाड्लीकारो न युक्त, तद्भास- 
कस्य तदवच्छिन्नचेतन्यस्थाउज्वरणादेव तदप्रकाशोपपत्तेरिति वाच्यम्‌ ; 
उक्तभज्ञया जडस्य साक्षादज्ञानविषयत्वप्रतिक्षेपेणपि जडावच्छिन्नचेतन्य- 


घटादिज्ञनमें आवरणकी अमिभावक्रता तो घटादिविषयक होनेसे ही उपपन्न 
है, क्योंकि घट आदि भी अज्ञानका विषय्र होता है, कारण "मैं घटको नहीं 
जानता हैँ, धटके ज्ञानसे घटका अज्ञान नष्ट हुआ? इस प्रकार अवस्थारूप अज्ञान 
घट आदिको विषय. करनेवाला है, ऐसा अनुभव होता है। थदि शझ्ला हो कि 
जड़ वस्तुओंमें आवरणरूप कार्य न होनेसे अज्ञानका अज्जीकार युक्त नहीं है, * 
क्योंकि जड़वस्तुके अवभासक जडाबच्छिन्न चेतन्यके आवरणसे ही जड़के 
अप्रकाशकी उपपत्ति हो सकती है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्‍योंकि उक्त 
प्रणालीसे 4 अर्थात्‌ जड़में आवरणकार्य न होनेसे अज्ञानका अब्जीकार युक्त 


शानाज्ञनका परस्पर विरोध है, असमानविषयकका नहीं है, इसपर 'आवर्णामिभावकत्व'का 
निर्वेचन कस्ते हैं, अर्थात्‌ अनुभवके अनुसार अजशञानका विषय जड़ भी होता है, क्योंकि 
अं घटकों नहीं जानता हूँ” ऐसी लोकप्रसिद्ध प्रतीति अग्राधित रूपसे हुआ करती है, श्रत: उच्छ 
अतिप्रसक्ञ नहीं है, यइ भाव है। 

# तात्य यह है कि अश्ञानाअय जड़ नहीं हो सकता है, क्योंकि जड़में आवरण ही 
नहीं है, कारण आवरणका कोई कार्य जड़ वस्तुमें देखा नहीं जाता। "मैं घठकों नहीं 
जानता हूँ* इस प्रकारकी प्रतीति घट और घटाधिष्ठान चैतन्यके परस्पर तादास्य द्ोनेसे 
डपपस्न हो सकती है। शझ्ला हो कि जड़में यदि आवरण नहीं है तो उसका सर्वदा 
प्रकाश होना चादिए, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि घट आदिके प्रकाशक चैतन्यका उसके साथ 
सम्बन्ध नहीं है, अतः उसका प्रकाश नहीं होता है। आवरणके बलसे प्रकाश नहीं होता, यह 
बात नहीं है। यदि कहो कि चैंतन्यमेँ जड़का अध्यास दोनेसे सर्वदा चैतन्यके साथ सम्बन्ध है, 
तो यह मी युक्त नहीं है, क्योंकि उस चेतन्यक्रे आवरणसे घटका मी अप्रकाश हो सकता है, 
अतः जड़में अर्न क्यों माना जाय ? यह पूर्वपक्तीका मन्तब्य है | 

+ समाघानका तालये यह है कि तत्रावरणकृत्यामावात्‌? इत्यादि अन्थसे साक्षात्‌ अशान- 
विषयल्वका निषेद होनेपर मी अनुभवक्रे आधारपर परम्परया अज्ञानविषयता जढ़में मानी 
जाती है, अतः साज्षात्‌ या परम्परया जो अज्ञानका विषय है, तद्विप्रयक ज्ञानत अश्ञानकी 
नित्रचि द्ोती है| इस प्रकार निवत्यं-निवर्तक भावका निवचन करनेसे सत्र दोषोंका निरास हो 
सकता है, इसी भावको “उक्तमन्जया' इत्यादि अन्थसे कहते हैं। 

हर 
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४६० सिद्धान्वलेशसंग्रह 


[ तृतीय परिच्छेद 


प्रकाशस्पाबज्ञानेनाउज्वर्यघू, ततो .नित्यचैतन्यश्रकाशसंसगेंडपि जडस्य 
लास्ति', न प्रकाशते' इत्यादिव्यवहास्योग्यलवमिति प्रम्परया अज्ञान- 
विपयल्वाभ्युपगमात्‌ साक्षात्‌ परम्पस्या वा यदब्ञानावरणीयम्‌ , तदिषिय- 
त्वस्पेव ज्ञानस्य तदब्ञाननिवर्तकत्वप्रयोजकशरीरे निवेशात्‌ । न चेब॑घठा- 
दीनामुक्तरीत्या. मूलाज्ञानविषयववमपीति घटादिसाक्षात्कारादेव सूला- 
झाननिवृत्त्यापातः $ फलबलात्तदज्ञानकार्या तिरिक्ततद्धिपयविषयकत्वस्येव 
तन्निवतेकत्वे तन्त्रत्वात्‌ । 
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नहीं है! इत्यादि वाक्यसे जड़में साक्षात्‌ अज्ञानविषयताका निषेध करनेपर 
भी जडावच्छिन्न चैतन्यके प्रकाशका अज्ञानसे आवरण दे, इससे नित्य चैतन्य- 
प्रकाशका सम्बन्ध होनेपर भी जड़में नहीं है', 'भ्रकाशित नहीं होता दै” इस 
प्रकाककी . व्यवहास्थोग्यता है। अतः परम्परासे जड़में जज्ञानक्ी 
विषयताका स्वीकार दोनेसे साक्षात्‌ या परम्परासे जो अज्ञानसे आबृत है 
तद्विषयकल्वका ही ज्ञानके ( तदू ) अज्ञाननिवर्तकल्वप्रयोजक शरीरमें निवेश करना 
चाहिए । यदि शझ्का हो कि उक्त रीतिसे # घट आदि भी मूलाज्ञानके विषय 
हैं, इसलिए घट आदिके साक्षात्कारसे. मूलाज्ञानही निदृत्तिका प्रसंह् होगा, 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि फलके बलसे + अज्ञाननिवर्तऊत्वमें अज्ञानकार्या- 


तिरिक्तितद्विषयकत्व ही प्रयोजक है। 


# शुझ्का तातयये यह है कि जैसे अ्रवस्थालूप अश्ञानके प्रति परम्परासे विषयीभूत 
जड़ पदार्थके साज्षात्कार्ते घटाद्रवच्छिल्‍्न चैतन्यनिष्ठ अ्वध्थारूप अश्ञनकी निवृत्ति होती 
है, वैसे ही मूलाज्ञानमे परम्परया विषयीभूत जढ़के साक्षात्कारसे भी ब्रह्मचेतत्यनिष्ठ मूला- 


ज्ञानकी निदृत्ति प्रसक्त होगी । 


+ समाधानका तालर्ग यह है कि उक्त आपति नहीं हो सकती है, अर्थात्‌ घट्सात्वा- 
त्कारसे अह्मचैतस्यनिष्ठ अशानकी निगुत्ि नहीं हो सकती है, क्योंकि घट आदिका साक्चास्कार 
दोनेपर भी मूलाशानकी निद्ृक्ति नहीं होती है, यह श्रतुभव्र है। इससे मूलाश्ञान और मूलाडानके 
कार्यसे अतिरिक्त जो मूलाजश्ञानका विषयीभूत चैतन्यमात्र है, तद्बिषयक शान द्ौ मूलाजश्ञानका 
लिवर्तक है, ऐसी कल्पना की जायगी, इसलिए घ्दिशञानक्रे उक्त अज्ञानतत्कायोतिरिक्त+ 
औैतन्यूमात्रविषय न झलेनेसे उससे मूलाज्ञानकी निबृत्ि प्रसक्त नहीं होगी। 
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अज़्ानके निरकेतेकका निरूपदों ) भावालुवादसदित ४६१ 


मूलाज्ञानस्याउविषयों जड़ एवाउथवाउन्यथा ! 
* चछुषा सौर भायाद वृच्तिव्यक्ताचदन्ययात्‌ ॥ र६ ॥ 


अथवा मूद्धाज्ञकका ही जड़ विषय नहीं होता है, अवस्थाज्ञानका तो तत्तत्‌ जड़ दी 
विषय होता है, यदि ऐसा न माना जाय, तो चक्चुसे चन्दनखण्डबृत्ति सोगन्ध्यका भी 
प्रयक्ष होने लगेगा, क्‍्येंकि चन्दनाकार इंत्तिसि अमिव्यक्त चऔतन्यका उसमें मी 
अन्वय है ॥ र६ ॥ 

अथवा मूलाब्ानस्येव जड़ न विषयः | अवस्थाज्ञानानां खबच्छिन- 
चैतन्याश्रितानां तत्तज़डमेव विषय; । अन्यथा चाह्षुपबृत्या चन्दुन- 
खण्डचैतन्यामिव्यक्तीतत्संसर्मियो गन्धस्याप्यापरोक्ष्यापतेः । तदन- 
भिव्यक्तो चन्दनतद्रपयोसप्यप्रकाशापलेः | न च चाज्ुपइृत्या चन्दन- 
तद्गुपावाच्छिन्नवैतन्ययीरभिव्यक्त्या तयोः ग्रकाशः , गन्धाकारइत्यमावेन 
गन्धावच्छिन्नचैतन्यस्याउनभिव्यक्त्या तस्यांग्रकाशश्रेति वाच्यम्‌ ; चेंतन्यस्य 

अथवा # मूल्यज्ञानका ही जड़ विषय नहीं होता है। अवच्छिन्नचैतन्यमें 
आश्रित अवस्थारूप जज्ञानोंके तो तत-तत्‌ जड़ पदार्थ ही विषय होते हैं । यदि 
जड़ अनाबृत माना जाय, तो चक्षुरिन्द्रिवजन्य वृत्तिसे चन्दनखण्ड[|वच्छिन्न चैतन्यकी 
अभिव्यक्ति होनेपर चन्दनखण्डके साथ सम्बन्ध रखनेवाले गन्धका भी अपरोक्ष 
अनुभव हो जायगा । यदि चन्दनखण्डावच्छिन्न चेतन्यक्ी अभिव्यक्ति न मानी जाय, 
तो चन्दन और चन्दनके रूपका मी प्रकाश नहीं होगा। यदि शंका की जाय 
कि चाक्षुपबृत्तिति चन्दन और उसके रूपसे अवच्छिन्न चैतन्यकी अभिव्यक्ति 
होनेसे उनका प्रकाश होता है, और गन्धाकार वृत्तिके न होनेसे गन्धावच्छिन्न 


+ सैंडमात्रविष्यक वृत्तिसे अवव्छिन्म चैतन्यके आवारक अज्ञानका विनाश कैसे होता है, 
क्योंकि वे भिन्‍नविषयक हैं, इस प्रकारकी शझ्ढा होनेपर अवस्यारूप अशान अ्रवच्छिन्न 
चैतन्यके आवरणु- द्वारा जड़को भी आदत करता है, अतः जडमात्रविषयक शति भी अवस्था- 
रूप अज्ञानक्री निवृक्ति कर सकतो है, ऐसा समाघान किया गया है ! अब्र उक्त शह्लका प्रकारान्तरसे 
भी अथवा इत्यादि अन्यसे समाधान करते हैं, इस पक्में जितने जड़ पदार्थ हैं, वे सबके सब 
मूलाज्ञानके विषय नहीं हैं, तथापि अवस्थारूप अज्ञानके विषय हैं, क्योंकि 'में घटको नहीं जानता 
हूँ? इस प्रकारकी प्रतीति होती है । यदि जड़ अवस्थारूप अज्ञानका विषय न माना जाय, 
तो चन्दनके टुंकढ़ेके आकारमें परिणत चाक्तुषबृत्तिसे अ्रभिव्यक्त चेतन्यसे चन्दनमेँ रइनेवाले 
मन्घका भी प्रकाश होने लगेगा, अतः तत्‌ तत्‌ जड़ परदार्धोंको अवश्य अवश्थारूप अजानोंसे 
आइत मानना चादिए। इसीसे 'जड़ अज्ञानका विषय नहीं द्वोता” इस सिद्धान्तके साथ विरोध भी 
नहीं है, क्योकि यह सिद्धान्त मूलाज्ञानमात्रविषयक है, यह भाव है। 


कि लीकिज कि 2303 7) कक 


६२ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ वृततीय परिच्छेद 


दिगुणीकृत्य वृत्त्योगेन चेकद्रव्यगरुणानां स्वाश्रये सर्वत्र व्याप्य बते- 
मानानां प्रथकू पृथक गगनावच्छेदकत्वस्थेव चेतन्यावच्छेदकत्वस्याप्य- 
सम्भवात्‌ , तेषां. स्वाश्रयद्रव्यावच्छिन्नचेतन्येनेव शुक्तीदमंशावच्छिन्न- 
चेतन्येत शुक्तिरततवत्‌ ग्रकाश्यतया तस्याभिव्यक्तों गन्धस्यापि ग्रका- 
शस्य, अनभिव्यक्तो रजतादेस्प्पप्रकाशस्प चापत्तेः | न च॒ गन्धाकार- 
वृच्युपरक्त एवं चौतन्ये गन्धः प्रकाशते इति नियमः, प्रकाशसंसर्ग- 
स्पेव प्रकाशमानशब्दार्थत्वेनाउसत्यामपि तदाकारइचौ अनाबतग्रकाशसंसर्गे 


चैतन्यकी अभिव्यक्ति न होनेंके कारण गन्धक्ा प्रकाश नहीं होता है,तो यह 
भी युक्त नहीं है, क्योंकि चैतन्यकी द्विगुणित * ब्रूचिके न होनेसे तथा अपने 
आश्रयमें व्याप्यद्ृत्तितत्झपसे वर्तमान एक द्रब्यमें अवस्थित गुणोंका 
गगनावच्छेदक्वके. समान प्रथकू-प्रथक्‌ चैदन्यावच्छेदलका भी सम्भव 
न होनेसे जैसे शुक्तिके इदमंशावच्छित्न चैतन्यसे शुक्तिरजतका + प्रकाश होता 
है, वैसे ही उन गुणोंका मी अपने आश्रय द्वव्यावच्छिन्न चैतन्यसे ही प्रकाश 
होता है, इससे द्रव्यावच्छिन्न चैतन्यके अभिव्यक्त होनेपर गन्धका प्रकाश भी 
प्रशक्त होगा । और यदि उक्त चैतन्यकी अभिव्यक्ति न मानी जाय, तो रजत 
आदिका भी प्रकाश नहीं होगा। यदि शह्लडा हो कि गन्धाकार इत्तिसे 
उपरक्त चैतस्थके प्रकाशित होनेसे ही गन्धका प्रकाश होता है, यह नियम है? 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रकाशसंसरगके ही प्रकाशमानशब्दका अर्थ 


# तात्पय यह ह कि चेतन्य निरवयव है, इसलिए निरवयव चैतन्यमें द्वव्यावच्छेदेन एक 
ओर गुणावच्छेद्देन दूसरो बृत्ति नहीं हो सकती है, ओर एक ही द्रव्यमें गन्ध आदि गुणोंका 
प्रदेशके भेदसे यदि अ्वस्थान माना जाय, तो एक द्रब्यमें गन्थादिके मेदसे चेतन्यका भी 
भेद प्रसक्त होगा, परन्तु गन्ध आदि गुण श्रव्याप्यदृत्ति नहीं हैं, किन्तु व्याप्यवृत्ति हैं, अ्रतः 
उक्त शा भी नहीं हो सकती है। ओर घट आदि द्रव्य गयनके अवच्छेदक होते हैं, इससे 
उनके भेंदसे गमनका भेद होता है, परनन्‍्ठु ग्न्‍्व गमनका अवच्छेदक नहीं झोता, वैसे 
ही गन्‍्ध चैतन्यका भी अवच्छेदक नहीं द्ोता जिससे गमन्धादिके भेदसे चेतन्यका भी 
भेद प्रसक्त हो । 

पे अर्थात्‌ शुक्तिके इंदमंशाबब्छिल्त चैतन्यपें रजतका अ्रष्यास होनेसे रज्ततका शुक्तिके 
इदमंशाबच्छिन्न चेतन्यसे श्वास होता है, उससे अतिरिक्त चेवन्यसे अवमास नहीं होता है, 
बैड हो द्रव्यावच्छिन्न चेतन्यमैं कल्पित रूप आदिका मी द्वव्यावच्छिन्न चैतन्यसे मो अवभास 
द्वोता है, यह भाव है । 


लक 


अज्ञानकै निवतंकका निरूपण] साषाइुबादसहवित छ&३ 


प्रत्यावस्कस्येवाज्यानस्थ निवृत्तिरिति तस्येत्र विषयप्रकाशः, नान्यस्य, 
तथा तत्तद्विषयाकारबृत््यः तत्तदावरकाज्ञानस्पेब निवृत्तेन विषयान्तर- 
स्यापरोक्ष्यम, “अनाबृतार्थस्येव संविदभेदाद्‌ आपरोच्यम' हत्यभ्युपग- 
मादिति । श्रमावभेदेनेव विषयभेदेनाप्येकत्र चेतन्ये अवस्थाउज्ञानमेद्रय 
वक्तव्यतया अवस्थाञ््ञानानां वत्तज्जडविषयकत्वमिति घटादिवत्तीनां 


होनेसे गन्धाकार बृत्तिक न होनेपर भी अनावृत प्रकाशके संसर्गसे अग्रकाश- 
मानखकी कह्यना हो ही नहीं सकती है, कारण “अभिव्यक गस्धोपादान 
चैतन्य गन्धका संसर्गी नहीं है! इत्याकारक् उक्तिका असम्भव ही है। 
इससे जैसे चैन्रकी घटाकारबृत्ति होनेपर चैत्रकें प्रति आवरण करनेवाले 
अज्ञानकी ही निवृत्ति होती है, इससे चैेत्रकों ही घटका प्रकाश 
होता है, अन्यकों नहीं होता, वेसें ही तत-तत्‌ विषयाकार बृत्तिसे ततू-ततू 
विषयोंके आवारक अज्ञानक्की ही निवृत्ति होती है, अतः अन्य विषयोके 
अपरोक्षस्व॒की प्रसक्ति नहीं है, क्योंकि अनावृत अर्थ ही चैतन्यसे अमिन्न 
होनेसे अपरोक्ष होता है, ऐसा सिद्धान्त है #। प्रमातृचतन्यके भेदसे जैसे 
एक विषयमें अनेक अज्ञान माने जाते हैं + वैसे ही विषयके भेदसे मी शक 
चेतन्यमें अवस्थारूप अज्ञानोंका मेद कहना होगा, इससे अवस्थारूप अज्ञान 
8. 


के तात्पर्य यह है कि जड़में आवरणकी सिद्धि होनेसे जैसे चेंत्रके घटविषयक अशानकी 
निवृत्ति चैत्रके घटविषयक श्ञानसे ही होती है, अन्यके ज्ञानसे नहीं द्ोती, वैसे हो गुण 
और गुणीका तादातम्य होनेपर भी भेदके भी अवस्थित होनेते चन्दनविपयक्र चाक्ुषरदृत्तिसे 
गन्धविषयक अपरोक्ष ज्ञानक्री प्रसक्ति नहीं होती, क्योंकि जो अजशानकृत आवरणसे रहित 
अर्थ होता है, वही दैतन्यसे अभिन्‍न होता है, यह नियम है। 


के तात्वर्य यह है कि जैसे एक ही विपयर्में चैत्र, मेंत्र, देवदत्त आदि अनेक प्रमाताओंके 
भेदसे अज्ञान अनेक हैं, वैसे ही एक ही चन्दनादिविषयाबब्छितत चअतन्यमें गन्ध श्रादि 
विषयोंके भी भेदसे अज्ञान अनेक हैं, अतः चन्दनकी अपरोच्ततादशार्मेँ गन्धका अवमास 
न होनेके कारण उस काञमें गन्च आदिम आवरण है, यह अवश्य मानना द्वोगा, इसलिए 
चन्दनके चाक्तप प्रत्यक्ञकालमें गन्घका प्रत्यक्ष नहीं होता हें । 


डॉ 7 ऋरंलथ 


४६४ सिद्धान्तलशसंग्रह [ दृतीय परिच्छेद 


नावस्थाउल्चाननिवर्तकत्वे काचिदनुपपत्तिः | न वा मूलाज्व।ननिवर्तकत्वापत्तिः | 
साजक्षिणः स्वप्रकाशत्वान्नाह॒वृत्याउपि तत्तय:। 
तथा. कालादिवेशिश्यगोचरअत्यमिज्ञया ॥ ३० || 


साकीके स्वप्रकाश होनेसे अहंबृत्तिले भी मूलाज्ञाका नाश नहीं होता है, तथा 
काल आदिसे सम्बन्ध अवगाहन करनेवाली प्रत्यभिश्ञोसे भी मूलाशानका विनाश 
नहीं होता है॥ ३० ॥ 


न चेबमपि जीवविषयाया अहमाकारइत्तमूलाज्ञाननिवर्तकत्वापत्तिः ; 
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तत्‌तत्‌ जडविषयक है, अतः घटाविवृत्तियोंके अवस्थारूप अज्ञाननिवतते- 
कलमें # कोई अनुपपति नहीं है, और धयदिवृत्तियोंके अथवा मूलाज्ञान- 
निवर्दकल्वकी भी प्सक्ति नहीं है, क्योंकि वे चैतन्यविषयक नहीं हैं । 

यदि शह्ला हो कि ऐसा? माननेपर भी अहमाकार वृत्तिमें मूलाज्ञन- 
निवर्देकलकी प्रसक्ति होगी, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि अहमाकार 


& ताल यह है कि ध्ादिवृत्तियोंके वैतन्यविषयक न होनेसे ज्ञान और अशानमें 
परल्यरविरोधप्रयोजक. समानविषयकत्व नहीं है, क्योंकि घटादि दृत्तियाँ केवल जड़पदार्थ 
विषयक हैं और अज्ञान केवल चैतन्यविषरयक है। इसी प्रकार लढ़मेँ आवरण माननेपर भी 
अपसिद्धान्तकी आपत्ति नहीं हो सकती है, क्योंकि जड़मेँ आवरणका अनम्युपगम मूलाशान- 
विषयक है | वैसे तत-तत्‌ जड़ पदार्थोंक्रें आवरक अ्रज्ञान यदि अनेक माने जाये, तो मी उनके 
प्रकत्वसिद्धान्वका विरोध नहीं है, क्योंकि वस्तुतः वह एक ही है, इस अमिप्रायसे 
कोई आपत्ति नहीं है, ऐसा कहते हैं। घटादिवृत्तियाँ मूलाश्नविषयभूत ब्रह्मतिषयक 
नहीं हैं, श्रतः घटादिवृत्तियोमि अज्ञाननिवर्तकत्व नहीं है, अतः पूर्वपक्षियोंका मत सोया 
अनुपपन्‍न है। इसलिए, अह्चैतन्यमें स्वप्रत्ययवेद्यलप्रतिपादक पूर्वमैँ उदाह्मत वार्तिकवाक्यकी 
भी उपपत्ति दो सकती है। 

+ घटादिवृत्तियोंके चैतन्यविषयक न होनेपर भी अहंशब्दका अर्थवूतत जो जीव 
है, वह जिंत्‌ श्रोर अखित्से रुखृक्त है, इससे अंदृत्तिके चैतन्यविधयक दोनेसे उससे 


अज्ञानकी निवृत्ति दो सकती है, यह प्वेप्चीका ताहमें है। इसपर तिद्धान्तीका कहना हैकि 


स्वप्रकाश होनेके कारण प्रकशमसान चेतन्यमैं चित्तादात्यरूपसे अध्यस्थमान अचिदंशमाजरका 
ही श्रवगाहन करनेसे अददमाकार बृत्ति भी चैतन्यावगाहिनी नहीं है। अन्यथा केवल उपनिषद्‌- 
मम्बत्वका विरोध प्रसक्त होगा | इसी प्रकार जिप मैंने स्वप्नमें श्रीकृष्णका अनुभव किया, 
वही मैं जागरणमेँ उसका स्मरण करता हूँ” इच्यादि प्रत्यभिज्ञ चैतन्यविषयक हो जायगी 
अन्यथा उससे चिदात्माकी स्थायिता तथा संघातातिरिक्तता सिद्ध नहीं होगी, इस पूर्वपक्त पर 
सिद्धान्दी कहते हैं कि प्रत्यभिज्ञा भी जैसे अहम, इस्याकारक बृत्ति स्वप्रकाश चेतल्वमैं 
अन्तःकरणतादात्म्थका अवगाहन कस्ती है, बेंसे द्वी तत्तादिविशिष्टका मी अवंगाइन करती है, 
स्वप्रकाश चैतन्यका अवगाइन नहीं करती है | 


22332 


अज्ञानके निक्संकका निरूपए ]. मादालुवादसहित ४६५ 


तैसस्‍्थाः स्वयंप्रकाशमानचित्संवलिताविदंशप्रात्रविवयलात्‌ | - 'सोज्हम्‌' इति 
प्रत्यमिन्ाया अपि स्वयम्प्रकाशचेतन्ये अन्तःकरणवैशिष्टेन सह 
पूर्वांपरकालवेशिष्ट्यमात्र विषयस्वेन चैतन्यविषयत्वाभावादिति । 
केचिच्ोतव्यनियमाहश्दीषज्ञया लितम्‌ | 
वाक्यजं ज्ञानमेवाहुमू लाज्ञाननिबहंणम्‌ ॥ २१ ॥ 


कुछ लोग कहते हैं कि भ्रोतव्यवाक्यनियमजन्य अदृश्से जन्य दोषके विनाशसे युक्त 
तत्वमस्यादि वाक्यजन्य हान ही मूलाज्ञानका विनाशक है॥ ३१ ॥ 


केचितु घटादिशतीनां तत्तदवच्छिन्नचेतन्यविपयत्वमस्युपगम्प-- 
सर्वसानप्रसक्तों च सर्वमानफलाश्रयात्‌ | 
श्रोतव्येति वचः प्राह वेदान्तावरुरुत्सया ॥! 

इतिवार्तिकोक्तेः श्रोतव्यवाक्याथवेदान्तनियमविध्यजुसारेण वेदान्तजन्य- 


वृत्ति स्वयंप्रकाशमान चित्संवछित अचिदंशमात्रका ही अवगाहन करती है 
और 'सोध्हम! ( वही मैं हूँ ) इस प्रकारकी प्रत्यभिज्ञ भी स्वयंप्रकाग्षमान 
चैतन्यमें अन्तःकरणके सम्बन्ध साथ पूर्वापरकालके सम्बन्धमात्रकों विषय 
करती है, अतः वह भी चैतन्यविषयक नहीं है | 

कुछ # लोग घटादि वृत्तियोंमें तत-तत्‌ विषयोंसे अवच्छिन्न चैतन्य- 
विषयकलका अज्ञीकार करके * सर्वमानप्रसक्ताौ च० (सभी प्रमाणोंके 
चैतन्यविषयक होनेसे अद्यसाक्षाक्तारके प्रति सम्पूर्ण प्रमाणोंकी कारणता 
प्रसक्त होनेसे वेदान्तोंकी नियमेच्छासे श्रोतव्यः यह वाक्य बेदान्तोंका ही 
विचार करना चाहिए? ऐसा प्रतिपादन करता है ) इस प्रकारकी वाहतिकोक्तिसे 


+ घटादिविषयक वृत्तियोंके चेतन्यविषयक होनेसे वेदान्तजन्य ज्ञाके समान उनसे 
भी मूलाजश्ञानकी निवृत्ति प्रधक्त होगी, ऐसा पूवंपक्त करके उसके समाधानमें हेलसिद्धि प्रयुक्त 
अतिप्रसक्ञ पूर्वमें दिखलाया गया है। अब उन वृत्तियोंको यदि चैतन्थविषयक माना जाय तो 
भी कोई हानि नहीं है, इस प्रकार 'केचित्तु! मत कहते हैं । 

| इसपर शजझ्ढा की जाय कि चेतन्यकों चक्ु आदिसें जन्य बृत्तिका त्रिषय यदि माना जाय 
वो चैतन्यमें चच्छु आदि इन्द्रियोंसे जन्य बृत्तिविषयताका श्रुतियोंसे जो निषेध किया गया हैं, 
उनके साथ विरोध होगा, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि उन श्रुतित्रोसे चक्ष्‌ रादिजन्य- 
वृत्तियोंसें निर्णघिक चैतन्यविषयकत्वका निषेध किया गया है, इसलिए अवच्छिस्नचैतन्यको 
विषय माननेमें कोई विशेध नहीं है। 


सनक हर रोज .3५ “मद हु 


४६६ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ ठतीय परिच्छेद 


मेव नियमाच्ष्सहित बद्यज्ञ/नमप्रतिबद्धं त्रद्माज्ञाननिवर्तकमिति घटादि: 
ज्ञानान्न तन्निव्वत्तिप्रसडः इत्याहुः | 
अन्ये स्वरूपसम्बन्तादे जात्याद्वाउपि काक्‍्यजातू । 
अखरदाकारक॑.ज्ञानमाचस्युस्तन्निवतेकम्‌ ॥ ३२ ॥ 
कुछ लोग कहते हैं कि वाक्यजन्य स्वरूपसम्बन्धविशेप रूप अथवा वैजात्यसे 
उपलक्तित अखण्डाकारक ज्ञान मूलाज्ञानका निवतंक है ॥ ३२ ॥ 
अन्ये तु--तस्वमस्यादिवाक्यजन्यं जीवब्ह्माभेदगो चरमेव ज्ञानं मूला- 
ज्ञाननिवतकम्‌, मूलाज्ञानस्य तदमभेदगोचरत्वादिति न चेतस्यस्वरूपमात्र 
गोचराद घटादिज्ञानात्‌ तन्निवृत्तिप्रसह्ृ! । न चाउम्रदस्य तत्वाबेदकप्रमाण- 
वोध्यस्य चेंतन्यातिरेके द्वेतापत्तः “चेतन्यमात्रमभेदः” इति तद्गोचरं घटादि- 


श्रोतव्य-वाक्यके अथेभूत वेदान्तनियमविधिके अनुसार वेदान्तजन्य नियमा- 
दृष्टसे युक्त अग्रतिबद्ध ब्रह्मनान ही # ब्रह्मविषयक अज्ञानका निवर्तक है, इसलिए 
धटादिज्ञानसे अज्ञानकी निवृत्ति प्रसक्त नहीं है--यह कहते हें । 

+ और कुछ छोग कहते हैं कि ततत्त्वमसिः आदि महावावयसे उत्पन्न 
जीव और ब्ह्मके अमेदकों विषय करनेवाल्य ज्ञान ही मूलभूत अज्ञानका निवर्तक 
है, क्योंकि मूलाज्ञान जीव और बह्के अमेदको विषय करता है, इसलिए केवल 
चेतन्यस्वरूपको अवगाहन करनेवाले घटादिविषयक ज्ञानसे मूलशानकी निवृत्ति 
नहीं हो सकती हे। यदि शड्ढा हो कि तत्त्वावेदक प्रमाणसे बोध्य जीव और 
ब्रह्कका अमेद चेतन्यसे अतिरिक्त माना जाय, तो द्वेतकी प्रसक्ति होनेसे 


& अर्थात्‌ नियमाइष्टते प्रतिबन्धकीमत दुरितका विनाश होता है, इसलिए अप्रतिषरद्ध 
बह्मत्ञान मूलाशञानका निवर्तक है, यह भाव है। 
पं तत्वमस्यादिवाक्थोत्य ज्ञान मोक्॒स्य साथनम्‌ः श्र्यात्‌ तल्वमसि! € बह तू है ) इत्यादि 
महावाक्यजन्य ज्ञान मोज्षुक साधन है, इत्यादि नारजीके. और -- 
तत्वमस्यादिवाक्योत्य॑ यब्जीवपरमात्मनों? । 
तादात्म्यविषय ज्ञानं तदिदं मुक्तिसाधनम्‌ ॥॥? 
अ्रथोत्‌ तंत्वमस्यादिवाक्यते होनेवाला जो जीव ओर परमात्माका तादात्म्यविषयक 
विशान है वही मुक्तिका साधन है, इत्यादि भगवत्पादके वचनके दर्शनसे तथा मूलाज्ञान जीव 
ओर बह्मके अमेदको हो आंबृत करता है, इससे जीव और ब्रह्मका ऐक्यलक्षण तादात्य- 
विषयक डे शान है, वही मुक्तिका साधन है, अतः पूर्वोक्त अतिप्रसज्ञ नहीं है, इस अमिप्रायसे 
यह पत है । 


अतानके न्विर्तकका निल्पण ] भापानुवादसद्िित 8७ 


ज्ञानमप्यमेदगोचरमिति वाच्यम्‌ । नहामेदज्ञानमिति पिषयतों विशेर्ष 
ज्मः , किन्तु तत्य॑पदवाच्याथधर्मिदयपरामर्शादिख्पकारणविशेषाधीनेन 


केवल चैतेन्य ही अमेद होगा, अतः परमार्थ वस्तुका अवगाहन करनेवाल्य 
घटादिविषयकर ज्ञान भी # अमेदविषयक है, इससे घटदि ज्ञानसे भी 
मूलाज्ञानकी निवृत्ति प्रसक्त होगी, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जीव- 
अज्मामेदविषयक ज्ञानकी विषय्रयुक्त विशेषता नहीं है |। किन्तु तत्‌ और 


# अर्थात्‌ अमेद और चैतन्यके एक होनेसे घटशान यदि चैतन्यविषयक हुआ, त 
जीव और ज़क्षका अ्रमेदविषयक मी हुआ, इसलिए अमभेदावगाद्दी घटके शानसे भी अश्नक- 
निबृत्ति हो सकती है, यह प्रश्नका आशय है । 

+ धयादिशानमें विषयरूपसे चैतन्य माता है, अभेद नहीं भाउता है और 
महावाक्यजन्य ज्ञानमेँ तो जीव और अझका श्रमेद भासता है, इस प्रकार घटादि 
ज्ञानकी अपेदा महावाक्यजन्य ज्ञाककी विषयप्रयुक्त विशेषता नहीं है, बिससे धक्त 
अतिग्रतज्ञ हो, क्योंकि अमेद श्रोर चैतन्यके एक होनेसे घट श्रादि शानमें यदि चेतन्य 
विषय हुआ, तो अ्मेद भी विषय हुआ ही, अन्यथा द्वेतापत्ति होगी। यदि शक्का हो कि “इंद 
रजतम' इस अममें जितना अधिट्ठानांश मासता है उसकी श्रपेद्ासे अधिक शुक्तित्व 
आदि विशेषको विषय करनेवाले शुक्त्यादिविषयक शानमें ही रबतादिश्नमकी विरोधिता देखी 
जाती है, इसलिए सन्‌ घट, 'त्कुरति घट: इत्यादि भ्रमोमें जितना अधिष्ठानभूत चैतन्य विषय 
है उसकी अपेक्ता अधिक अमेदकों विषय करनेवाला वाक्यजन्य ज्ञान न माना जाय तो उसमें 
अ्रमनिवर्तकत्व हो ही न सकेगा, इसलिए, विधषयप्रयुक्त मेद अवश्य मानना चाहिए, तो यह 
भी युक्त नहीं है, क्योंकि भ्रससे अधिकविषयक ज्ञान ही अज्ञानके निवतंक हैं, ऐसा नियम नहीं 
है, कारण ऐसे अनेक स्थल देखे जाते हैं, जो श्रमसे अधिकविषयक यद्यपि नहीं हैं, तथापि अमके 
निवर्तक हैं | जैसे कि वस्तुतः घोषका आधारभूत ही गद्जाका तीर है, तथापि. किसीकों उसमें 
तटाकतीरुवके अ्रमसे 'तटाकतोरे घोष:” ऐसा भ्रम होता है, उस पुुषके प्रति 'गज्जायां घोषः! 
इस प्रकारके वाक्यप्रयोगके होनेपर उसको 'गज्ञातीरे घोषः” इस प्रकारका ज्ञान होता है और 
ठटाकतीरत्वका अम भी निद्ृतत्त होता है। इसमें श्रमविषयकी अपेक्षा वाक्यजन्यज्ञानमें कोई 
अधिक विषय नहीं मासता है | यदि शडका हो कि वाक्यजन्य ज्ञानमैं तटाकतीरत्वकी ब्याषृत्ति 
करनेवाला गन्ञातीरस्वरूप विशेष मासता है, अतः विशेष विषय नहीं मासता है यह कहना 
असन्नत है, तो यह भी युक्त नहीं है क्‍योंकि जहाँगर तीरत्वमात्र विशेषणके तास्य्यसे 'ाज्ञावां 
घोध:” इस शब्दका प्रयोग किया श्रौर उसी प्रकारका श्रान्त पुरुषकों ताल्ययेज्ञान हुआ्रा, उस 
स्थलमें गज्ञातीरत्वप्रकारक बोध यद्यपि नहीं है, तथापि अमकी निदृत्ति देखो जाती है, इसलिए 
व्यमिचार तदवस्थ ह्वी है | तथा किसी भी कपालसे तुर्षोका उपवाप करना चाहिए, इस प्रकार 
जिस पुरुषको अ्रम है उस पुरुषके प्रति कपालत्वमात्र विशेषयके ताल्यसे प्रयुक्त और डसी 
तात्पर्यसे णह्वीत पुराडाशकपालेन तुधानुपव॒पति” इस वाक्यसे कपालसे दुषघका उपवाप करना 

हरे 


किक जज अमल. का अल 


घ्ध्द सिद्धान्तलेशसंग्रह [ उृठीय परिच्छेद 


स्वरुपसंबन्धविशेषेण चैतन्यविषयत्वमेव तदमेदल्ानलम्‌ ।.. । यथा हि 


ले पदके वाक्यार्थभूत जो जीव और इईइवर दो धर्मी हैं, उनके परामर्श 
आदि कारणविशेषके अधीन स्वरूपसम्बन्तरविशेषसे . चैतन्यविषयकता ही 


चादिए, ऐसा ही उस पुदुषको बोंघ होता है। इसमें कणलांशमें कपालान्तरब्यावतेक विशेषके 


'ग़द्दीत न होनेपर भी पुरोडाशकपालसे अतिरिक्त कपालोम तुघोपवापसाधनत्वश्रमकी निगृत्ति देखी 
जाती है । इसलिए अमाधिकविषयक झ्ानमैं श्रमनिवतेकल नियम यदि माना जाय, तो इस स्थज्षमँ_ 5 


भी व्यभिचार हो सकता है | इससे 'तीरे घोष: (तीरमें घोष है) इस शाब्दवोधमें 
गन्ञातीरत्वरूप विशेषविषयकत्वके न होनेपर भी उसके हेश॒भूत पदार्थोपस्थितिके समयमें स्ञा- 
सम्बन्धित्वहूपसे तीरकी उपस्थिति रहनेके कारण उपस्थितिकी सामस्यसे वस्तुतः गन्ञत्तीर- 
विधयक ज्ञान, जो कि अमाधिकविषयक नहीं है, बह अ्मका निवर्तक है, ऐसा कइना होगा। 
इसी प्रकार 'कपालसे तुप्रोंका उपवाप करना चाहिए! इत्यादि शाब्दबोचक्े स्वतः कपालान्तरको 
व्यावृत्ति करनेवाले विशेषविषयक न द्ोनेपर भी उक्त शाब्दकषेचके हेतुभूत पदार्थकी उपस्थिति- 
कालमें. पुरोडाशकी सम्बन्धितारूपसे कपालकी उपस्थिति होनेसे उपस्थितिकी सामध्यसे 
डसके अ्रमाधिकविधयक न होनेपर मी प्रमनिवर्तकत्वका अज्ञीकार करना होगा | इस परिस्थितिमैं 
ज्ञानकी भ्रमविरोधितामैं सामग्रीविशेषाघीनत्व दी प्रयोजह मानना होगा, ऋमाधिकविषयत्व 
नहीं, क्योंकि उक्त स्थलमें व्यभिचार है। किश्च, मद्रावाक्‍्यजन्य जो ज्ञान है, उसमें संसारके 
मूलभूत अज्ञामकी विगेषिता भ्रुति, स्मृति और अनुभवसे सिद्ध है, साथ दी महावाक्योंसे चैतन्य- 
स्वरूप मात्रका बोध होता है, इसका द्वितीय परिच्छेदमें साधन किया जा चुका है और अन्य 
निन्रन्धोमें विस्तार भी किया गया है। इसलिए जैसे शुक्तिस्जतादिस्थलमें अमविरोधी 
अ्रमाधिकविषयक शुक्तिज्ञानादिमँ अमाधिकविषयता है, वैसे ही दोषामाव आदिंडे घढित 
सामग्रीविशेषाधीनत्व भी दृष्ट होनेसे, अखण्डार्थक वेदान्तके अनुसार और पूव॑के उदाह्ृत व्यभि- 
चारस्थलॉके श्रनुरोधते भी जञानकी अ्रमविरोधितामें सामग्रीविशेषाधीनत्वकी ही अनुगत प्रयोजक 
कहना होगा, अमार्थिकविषयत्वका अ््ञौकार करके भ्रमाधिकविषयकस्वसे रहित मद्दावाक्यार्थ 
ज्ञान भ्रमनिवर्तक नहीं हो सकता है, इसी अमिप्रायसे किन्तु इत्यादि ग्रन्थ है। तालये 
यह है कि 'तत्‌ः और म? शब्दके वाच्यमूत जो ईश्वर और जीव दो धर्मी हैं, उन दोनों 
बर्मियोंका पहले 'तत' और 'स्वम्‌? शब्दसे शक्तिवृत्तिते स्ट्तिरूप परामर्श होता है, उसके 
ब्राद तत्‌ और स्वम्थदके सामानाधिकरण्यसे 'जीव ईश्वस्से अमिस्न है! इस प्रकार उनकी ( जीव 
श्रौर ईश्वरकी ) विशेषण और विशेष्यमावले अवगगति द्वोती है। अनन्तर तत्‌! और “खा 
पदसे वाच्य अरथभत जो विशिष्ट हैं उनमें से विशेष्यरूप अमेदके योग्य जो चैतन्य हैं उनकी- 
लक्षणासे प्रतीति होती है। इसके वाद दोनों विशेष्योंके अमेदकों विषय करनेवाले शाब्दबोघका 
उदय होता है। इस क्रमसे होनेबाला मद्दावाक्‍्यजन्य ज्ञान आरने विपयके साथ जा स्वरूप- 
सम्बन्ध है, उस सम्बन्धसे चैतन्यविषःल्र ही घटादिज्ञानब्यावृत्त वाक्यजन्य जीव और बहामका 
ऋमभेदज्ञान है, इसके बलसे वह अमेदज्ञान मूलाज्ञान और मिथ्याज्ञनका विशेधी द्वोता है। 


का 


अव्ानके निक्‍चंक्षका निरूपण] मा्रायुबाद्सदित - श्द्६ 


विशेषण विशेष्यतत्सम्बन्धगो चरत्वाविशेषेषपि विशिष्ड्ञानस्य विशेषशज्ञानादि- 
कारणविशेषाधीनस्वरूपसम्बन्धविशेषण.._ तलिित्यगोचरत्वमेव. समूह्दा- 
झम्बनव्यावृत्त विशिष्ज्ञानलम्‌ , यथा वा स्थाणुत्वपुरुषत्ववान! . इंति 
आइार्यबृत्तिव्यावृत्तं संशयत्व॑ विषयतो विशेषानिरूपणात्‌ , तथा घटादावपि 
'सोज्य॑ घट/ इत्यादिल्ञानस्थ .स्वरुपसम्बन्धविशेषेण घटादिविषयत्वमेव 


वाक्यजन्य जीवब्रह्मामेदविषयक झ्ानत्व हे, क्योंकि # जैसे विशेषण, विशेष्य 
और उनके संसर्गविषयताकी बराबरी होंनेपर भी विशेषणज्ञन आदि कारणविशेषके 
अधीन स्वरूपसम्बन्धविशेषसे उक्त त्रितवविषयता. ही समूहारूम्बनव्याइृत्त 
विशिष्टज्ञानल है | अथवा जैसे 'स्थाणुलवपुरुषलवान/ इस ग्रकार आहार्य- 
वृत्तिसे व्यावृत्त | संशयत्व है, क्योंकि विशिष्टज्ञाममें और 'स्थाणुर्वा पुरुषो वा! 


: इंस प्रकारके संशयात्मक ज्ञानमें विषयतः विशेषका निरूपण नहीं हो सकता 


है, वैसे | घटादिस्थलमें भी 'सोअ्यं घट” ( वही यह घट है ) इत्यादि ज्ञानमें 


+ पहावाक्यजन्य ज्ञानके, घटादिज्ञानकी अपेक्ासे चैतन्य अंशमें विषयप्रयुक्त विशेषके 
न होनेपर भी सामग्रीविशेषसे घणदिज्ञानकी अपेक्षा वेलक्षए्य है, उसका इस अअन्‍्यसे स्पष्टी- 
करण कत्ते हैं | 'दरडी पुरुष: ( दस्डवान्‌ पुरुष है ) इस प्रकारके विशिष्ट ज्ञानमें तीन विषय हैं, 
इसी प्रकार 'दंडपुरुपमंयोगाःः इस प्रकारके समूहालम्बन ज्ञानमें मो ये तीन विषय हैं। हु 
इसलिए उक्त विशिष्ट शान और समूहालम्बनात्मक ज्ञानका परस्पर विषयमेद नहीं कर सकते, 
क्योंकि विषय तो .समान है, इसलिए विशेषण, विशेष्य और संसर्गके ज्ञान आदि 
कारणविशेषके,, अघीन स्वरूपसम्बन्धविशेषसे विशेषशादित्रयविषयकत्व ही समूहालम्बनश/नव्यावृत्त 
विशिष्टज्ञानत्व है, इस अ्रकार सामओऔविशेषसे उक्त विशिष्टशान और समूहालम्बनात्मक शानमें 
वेल्क्षस्य मानना होगा, इसी प्रकार तत्वमस्यादि वाक्यजन्य ज्ञानमें मी सामग्रीप्रयुक्त ही 
बेलच्षण्य है, यह भाव है। 


+ 'स्थाणुत्वविरुद्धपुरुषत्ववान! ( स्थाणुत्वसे विदद्ध जो पुरुषत्व, तद्बान्‌ ) इस प्रकारका 
निश्चय संशयतमानतिषयक आह्वर्यदृत्तिरू्प कहलाता है, इससे व्यादवृत्त संशयल्व भी विषय- 
प्रयुक्त नहीं है, किखु सामग्रीविशेषप्रयुक्त है, क्योंकि विधयक्षत मेद तो आइ्ार्यबृत्तिसे 
संशयमें नहीं आ सकता है, कारण विषय समान है, यह भाव है। 


4 उक्त प्रकारकी व्यवस्था केवल 'तत््मसि! आदि वाक्यजन्य ज्ञानके अमेदशानत्वमें ही 
नहीं है, किन्तु 'सोड्यं घट, 'सो5य॑ देवदत्तः ( वही यह घढ है, वही यदद देवदत्त है ) 
इत्यादि वाक्यजन्य ज्ञानके केवल घटशब्द और देवदचशब्दसे होनेव्ले ज्ञानते व्यावत्त श्रमेद- 


54.4: 5 कक, 


३०० दिद्धान्तलेशसाट....ितोव परिचछेद, 


केवलघटशब्दादिजन्यज्ञानव्यावृत्त तदमेदज्ञानत्वम् ।॥ अतिरिक्तामेदानिरू- 
पणात्‌ । अभावसाहश्यादीनामधिकरणप्रतियोग्या दिभिः स्वरूपसम्बन्ध- 
युक्तानामधिकरणेन आधाराधेयभावरूपः स्वरूपसम्बन्धविशेष/ अतियोगिना 
प्रतियोग्यसुयोगिभावदप इत्यादिप्रकारेण स्वरूपसम्बन्धे अवान्तरविशेष- 
कल्पनावदू इत्तीनां विषयेजपि संयोगतादारम्ययोरतिप्रसकत्या विषये्विषय- 


दि कि सदमे 27 24 कप अकककि 232 2 ट अल कक पवन 
स्वरूपसम्बन्धविशेषसे घठादिविषयकल्व ही केवछ घटशब्द आदिसे होनेवाले 
ज्ञानसे मित्र धटामेदविषयक ज्ञानल है, क्योंकि अतिरिक्त अमेदका निरूपण 
नहीं हो सकता है। और # अभाव एवं साइश्य आदिका, जो कि अधिकरण 
और अतियोगी आदिके साथ स्वरूपसम्बन्धसे युक्त है, अधिकरणके साथ 
आधाराधेयभावरूप स्वरूपसम्बन्धविशेष है और प्रतियोगीके साथ प्रतति- 
योग्यनुयोगिभावरूप स्वरूपसम्बन्धविशेष है, इस प्रकारसे जैसे स्वरूपसम्बन्धमें 
अवान्तर मेदोंकी कल्पना की जाती है, वैसे ही वृत्तियोंके विषयीभूत निर्विशेष- 
चैतन्यमँ भी संयोग 7 और तादात्यसंसगकी अतिप्रसक्ति होनेंके करण 


शानस्वमँ भी वही व्यवस्था है, इसे इस अन्‍्थसे कहते हैं | ताव्यये यह दे केवल घट आदि 
शब्दसे जन्य शानके विषयभूत घट आदिके स्वरूपकी अपेक्षा 'सोडय्यं घट इत्यादि वाक्‍्यले 
बोधित अमेद अतिरिक्त नहीं है, क्योंकि मिल्‍न माननेमेँ प्रमाण नहीं है, इसलिए, 'घढः? 
और “लोड्यं घटः इनमें विषयप्रयुक्त वैलद्ृश्यक़े न होनेसे 'सोडयं घट: इत्यादि स्थलमें भी 
'त्वमसिः इत्यादि वाक्यके समान से और “अयम! इन दो पददोंके वाक्‍्यार्थरूप दो धर्मोके 
परामर्श आदि कारणविशेषके अधीन स्वरूपसम्बन्धविशेषते धदादिस्वरूपविषयकल ही घयचमेद- 
ज्ञानत्व होगा, दूसरा नहीं, इसीका सर्वत्र अनुसरण करना चाहिए। 

& प्रकृतमैं वक्तव्य यह है कि केवल घटादिशब्दजन्य ज्ञानका भी विषयके साथ स्वरूप 
सम्बत्ध ही है, इस अ्रेवश्यामें स्वरूपसम्बन्धको लेकर अमेदशानत्वादिकी व्यवस्था कैसे कर 
सकते हैं । यदि इसमें शक्ला हो कि इन््यात्मक शानोंका विप्रयोके साथ विषयविषविभाव- 
प्रयोषक स्वरूपसम्बन्धीके साधारण होनेपर भी उनमें विधय और उनके शानके व्वरूपात्मक 
सम्बन्धोमें सामग्रीविशेषके प्रभावले. परल्पर वैलक्षएयकी कल्पनासे व्यवस्थाकी उपपत्ति कर 
सकते हैं, तो यह मी युक्त नहीं है, क्योंकि स्वरूपसम्बन्धोका कहाँपर भी वेलक्षण्य देखनेमें 
नहीं आता है, इसलिए वैसी कल्पना नहीं कर सकते । इसपर “अमावसादश्य० इस्यादि 
ग्न्‍्यसे स्वरूपसंसर्गंकि सेदका उपापादन करते हैं। 

+ तात्पर्य यह है कि यहाँ किसीको शक्कर हो कि इतियोंका विषयके साथ विषयविषयिभाव 
स्वरूपसम्बन्धपयुक्त नहीं है, किस्त संयोगादिप्रयुक्त है; अतः इतियोंका विषयोक्े साथ 
स्वरूपसम्बन्धके अ्रसिद्ध- होनेसे उन सम्जन्धोंमें वैलक्लण्यात्मक विषयकी कल्पना अयुक्त हे 


0० 22४ 


अज्वानकै विक्सेकका विरूपए ] मापालुवादसद्दित ४०१ 


विषयिभावरूपस्वरूपसम्बन्धवतीनां. विषयविशेषनिरूपणासस्भवे. क्लप्े 
एवं स्वरूपसम्बन्धे अवान्तरविशेषकल्पनेन अमेद्ञानत्वादिपरस्पर्वेलक्षण्य- 
निर्वाहाच्य । एवं च बक्षज्ञानस्थ अमेदारूपकिशख्ित्सं स्गं गो चरत्वानम्युपगमादू 
न वेदान्तानामरूण्डार्थत्वहानिरपीत्याहुः । 

नबु स्वहेतुमज्नान॑ विशेधात्सा कथ॑ हरैतू। 

वृत्तिमंव॑ पिरदधलादहिसंयोगवर्त्‌ पटे ॥ रैरे ॥ 


अब शह्ला होती है कि अह्मशानले, जिसका उपादान अज्ञान है, विसेष झेनेसे 
अविद्याका विनाश कैसे हो सकता हैं, क्योंकि कार्यका उपादानके साथ विरोध नहीं 
हो सकता, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अ्रक्षाकार अखणड बृत्तिके साथ अशानका पटर्म 
बहिसंयोगके समान विरोध है, अतः जञानसे श्रज्ञानका विनाश हो सकता है॥ ३३ ॥ 


नजर घटादिल्ञानवद्‌ ब्रह्नज्ञानस्यापि न मूलाज्ञाननिवर्तकर्तय युक्तम्‌, 


विषयविशेषका निरूपण न होनेसे परिशेषसे विषर्योके साथ विषयविषयिभावरूप 
स्वरूपसम्बन्धसे युक्त उन वृत्तियोंके # क्ऊप्त स्वरूपसम्बन्धके अवान्तर विशेषकी 
कल्पनासे अभेदज्ञानतत॒ आदि परस्परविकक्षणवक्तनी भी केह्ग्ना कर 
सकते हैं । एवश्च, + अल्मज्ञाकी अभेदरूप किसी संसर्गविषयताका स्वीकार न 
होनेसे वेदान्तोंकी अखण्डायताकी हानि भी नहीं है। 

यदि शझ्श हो कि जैसे घट आदिका ज्ञान मूलभूत अज्ञानका निवतेक नहीं 
है, वैसे अल्कज्ञान भी मूलभूत अज्ञानका निवर्तक नहीं हो सकता है, क्योंकि 


तो यह मी युक्त नहों है, क्योंकि यदि वृत्तिका संयोग इत्तिविषयत्वमैँ प्रयोनक माना जायगा 
तो चछ्ुडे गोलक आददका भो घ्दिदृत्तिके साथ संयोग दोनेसे उसमें बृत्तिविषयत्वकी प्रसक्ति 
होगी | यदि वृत्तिके तादात्यकी इृत्तिबिषयत्वमें प्रयोजक मानें, तो बृत्तिके अधिष्ठानसवरूपसे 
बृत्तिके साथ तादात्यापन्न घटाश्ववच्छिनन चेंतन्यमैं घटाद्राकारवृत्तिविषयत्वका सम्भव होनेपर 
मी वृत्तितादात्म्यंस रहित घट आदिमें वृत्तिविषयत्वकी प्रसक्ति न द्ोगी, श्रौर वृत्तिके 
परिणामी अन्तःकरणमें घटदिदृत्तिविषयत्वका प्रसज्ध होगा, क्योंकि परिणाम और परिणामीका 
परव्पर तादाब्म्य होता है । 

# स्वरूपसम्बन्ध वृत्ति आदिका स्वरूप है, इसलिए, वह कलु्त दै, अ्रतः क्लृत सम्बस्धके 
विशेषकी कल्पनामें लाघव है, अन्य सम्बन्धी कल्पना करके उसमैं--सम्बन्धान्तरमें अ्मेद- 
जनल्वादिका निर्वाइकविशेष माना जाय तो गौरवमात्र है, इसलिए दृत्तियोंका विषयोके 
साथ स्वरूपसम्बन्ध ही है, संयोग, तादात््यादि नहीं है । 

+ अर्थात्‌ महाबाक्यजन्य ज्ञानमैं रहनेवाले श्रमेदज्ञानलका प्रकारान्तरसे डपपादन किया 
गया है, अतः अमेदसंसर्गभानकी अपेज्ञा नहीं है, यह भाव है। 
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४०३ सिद्धान्तलेशसंग्रद [ दर्वीय परिच्छेद 


निवर्तकत्वे_तदबस्थानासहिष्णुत्वरूपस्थ विरोधस्य तम्त्रातू, कार्यस्य 
क्ेपादनेन सह ताइ्शविरोधाभावादिति चेत्‌, न कार्यकारणयोरन्यत्र 
ताइशविरोधादशने5पि. एकविषयज्ञानाज्ञानप्रयुक्त्य ताइखिरोधस्थाज्त 
सच्ात्‌, कार्यकारणयोरप्य प्रिसंयो गपटयोस्तादशविरोधस्थ दृष्टेश । न चाउग्नि- 
संयोगादवयवरविभागप्रक्रिया. असमवायिकारणसं योगनाशादेव. पट- 
नाशः , नाउग्रिसंयोगादिति वाच्यम्र्‌ ; दग्धपटेउपि पूर्वसंस्थानाजुशत्तिदर्शनन 
मुदृगरचूणीकृतथटवद्‌ अवयकविभागादशनात्‌ ! तत्रांज्वयवविभागादिकल्प- 
नाया श्रप्रामाणिकत्वात्‌ | नाअपि तत्र तन्‍्तूनामपि दाहेन समवायिकारण- 


निवर्वकलमें तदवस्थानासहिष्णुत्वरूप # विरोध कारण है, और कार्यका अपने 
उपादानके साथ उक्त विरोध नहीं देखा जाता है, तो यह शक्ल युक्त 
नहीं है, वर्योंकि काम और कारणका अन्य स्थलमें यद्यपि उक्त विरोध नहीं 
देखा जाता है, तथापि प्रकृतमें समानविषयक ज्ञान और अज्ञानप्रयुक्त उक्त विरोध 
विद्यमान है, और कार्यकारणात्मक अभिसंयोग और पढटमें उक्त विरोध 
देखा जाता है | यदि इसमें शड्ला हो कि अभिके संयोगसे होनेवाले अवयवविभागकी 
प्रक्रिया द्वारा "| असमवायिकारणभूत तन्तुसंयोगके नाझसे ही पटका नाश 
होता है, अभिके संयोगके नाशसे नहीं होता, तो यह मी युक्त नहीं है, 
क्योंकि दुग्ध वखमें मी पूवेकी संयुक्तावस्थाकी अनुव्त्ति होनेसे जैसे मुद्ठरसे 
चूर्णित घटमें अवयवोंका विभाग देखा जाता है, वैसे ही पटके दग्ध होनेके पश्चात्‌ 
दुख तन्तुओँमें अवयवविभागके दृष्ट न होनेसे पटके दाहस्थल्में अवयव- 
विभागकी कल्पना अग्रामाणिक है । और उक्त स्थढॉमें यह भी नहीं कह सऊते हैं 
कि तन्तुओंका भी दाहसे अर्थात्‌ अपने समवायिकारणका नाश होनेंके कारण पढ- 


* निवर्य और निवर्तकका सहावस्थान अपेक्षित नहीं होता, क्‍योंकि वे ही ए्लय 
विरोधी होते हैं, जो सद्दावस्थानकी सहन नहीं करते । प्रकृतमेँ अह्मह़्ान और मूलाज्ञानका 
तत्‌शब्दसे निवर्त सहावस्थानासद्दिष्तुत्वलक्ञण विरोध न होनेसे निवरत्यनिवर्वकमाव नहीं 
हो सकता, यह भाव है । 


+ अग्निके संयोगसे तस्तुमें क्रिया, उसके बाई तल्तुओंमँ विभःग, उसके बाद पटके 
प्रति असमवायिकारणभूत त्तुसंयोगका नाश, अनन्तर बट्का विनाश--इस प्रशऋारकी वैशेषिक 
अक्रिया द्वारा, यह भाव है | हु 
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जंझबानकी नाशकताका विचार ] भाषालुवादसदित घ्र्०््‌ 


नाशात्‌ पटनाश हति युक्तम्‌ | अंशुतन्त्वादिभिः सह युगपदेव पठस्य दाह- 
दर्शनेन क्रमकन्पनायोगात्‌ । यतो5धस्तान्षावयवनाशः , तत्राअयवे अप्नि- 
संयोगादेव नाशस्य वाच्यत्वाद्‌ू ॥ ११ ॥ 
ननन्‍्वस्ववेतदेवप्‌ू, तथाउपि सविलासाश्ञाननाशक्मिंदं अग्नह्मानं कर्थ 
नश्येत्‌ , नाशकान्तरस्पाउभावादिति चेदू , 
हत्वा मोह विनरवेत्‌ ला कतकाब्बि”न्दुबह यः | 
पड्ुंवह्वितृयानीव वास्तत्ायसभूमिषु ॥ रे ॥ 
अज्ञानका विनाश करके बल्माकार वृत्ति भी उसी प्रकार स्वयं नष्ट हो जाती है, 
जैसे कि जलमें प्रच्ित निर्मली जलके मलिन भागको अलगकर स्वयं श्रलग हो जाती 
है। तप्त लोहपिए्डके ऊपर गिरे हुए. जलके बिन्दु अमिको शान्तकर स्वयं शान्त हो बाते 
हैं और अम्नि भूमिके तृर्णोको नष्ट करके स्वयं नष्ठ हो जाती है ॥ ३४॥ 


यथा कुतकरजः सलिलेन संयुज्य पूर्व॑युक्तरजोउन्तरविश्लेष॑ जनयत्‌ 
नाश हुआ हे, क्योंकि अंथु और तन्तु आदिके साथ एक ही समयमें पटनाश 
देखे जानेसे क्रकी कल्पना अयुक्त है, और ऊ# जिस द्रधणुकावयव 
परमाणुका माश नहीं होता है, उस अवयवका अभिसंयोगसे ही नाश मानना 
होगा॥ ११॥ 

अब शड्ढा करते हैं कि उक्त प्रकारसे यद्ञपि ब्र्नज्ञन ही अन्तःकरण 
द्वारा अपने उपादानमूत अज्ञानका नाशक भले ही हो, तथापि अपने विलास- 
सहित अज्ञानका विनाशक अक्मज्ञान केसे नष्ट होगा? क्योंकि ब्रह्मज्ानके सिवा 
अन्य कोई नाशक नहीं है। . 

«इस । प्रकारकी शझ्के समाधानमें कोई छोग कहते हैं कि जैसे कतकरज 
जलके साथ सम्बन्ध पाकर अपने संयोगसे पूर्व जलके साथ सम्धक्त अन्य 


+ तास्प यह है कि दब्यजुकनाशके प्रति परमारुनाश प्रयोजक नहीं हो सकता, क्योंकि 
परमासु नित्य हैं, इसलिए दुव्यरुकर्म विद्यमान श्रमिके संयोगसे ही दृष्यणुक॒का विनाश मानना 
होगा । अवयवविमागकी प्रक्रियाका अवलम्बन करके प्रकृतमे॑ समाधान नहीं झे सकता, 
क्योंकि अवयवविभागकी प्रक्रियाका पहले निरास किया जा चुका है। इसलिए अ्रग्तिसंयोगमे 
अपने उपादानमृत पटकी नाशकता श्रान्त नहीं है। 

| समाघानका तात्यय यह है कि ब्ह्मश्ञानसे व्यतिरिक्त समस्त पदार्थका ब्रक्षश्षानसे माश 
होगा, पीछे अवशिष्ट ब्रह्मज्ञानकका नाश होगा, इस प्रकार क्रम नहीं माना ज्ञाता है, किनद 
ब्तह्मतानसे जब अपने विज्ञासके सह्ठित अविद्याका ब्िनाश प्रसक्त होगा उसीके साथ-साथ 
बकझज्ञानका भी नाश होगा, अपने नाशके प्रति ब्नह्न्नान मी कारण माना जाता है। यह भी 
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भ०४ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ वृठीय परिच्छेद 


स्वव्श्लेषमपि जनयति , तथाउप्ट्मन्यध्यस्यमान अक्नज्बानं पूर्वा्यस्तसब- 
प्रपश्ण नितर्तयत्‌ स्वात्मानमपि निवर्तेयतीति केचित्‌ । 
झन्ये तु अन्यक्निवत्यं स्ववमपि निषृत्तौ दर्घलोहपीतास्बुस्यायमुदाइरन्ति। 
अपरे तु--अब्र दग्धवण कूटदद नो दा हरणमाहुः । न च॒ घ्वंसस्य अतियोग्य- 
तिरिक्तजन्यल्वनियमः ; अ्रप्रयोजकलात्‌ , निरिन्धनदहना दिष्व॑से 
व्यमिचाराध । न च॒ घ्वंसस्य प्रतियोंगिमात्रजन्यत्वेडतिप्रसज्ञात्‌ कारणा- 


रजका प्थकरण करके अपने विक्लेषकों भी उत्पन्न करता है, वैसे ही आत्मा 
अध्यस्त अब्नज्ञान पूर्वके अध्यस्त समस्त प्रपश्चकी निवृत्ति कके अपने आपकी 
भी निद्ृत्ति करता है । 

कुछ छोग तो इस विषयमें अन्यकी निवृत्ति करके अपनी निवृत्तिमें दम्ध- 
लोहपीतागुस्यायकी ७ दृशन्तरूपसे देते हैं । 

अन्य कुछ छोग दः्घतृणकूटदहनको है दृश्ान्तरूपसे कहते हैं। यदि शह्ा 
हो कि ध्वंस प्रतियोगीसे मिन्न कारणसे उत्पन्न होता है, यह नियम है, तो 
यह भी युक्त नहीं है, क्‍योंकि उक्त नियमके अज्जीकारमें कोई प्रमाण नहीं है, 
और इन्धनशुत्य अग्नि आदिके ध्वंसमें व्यभिचार भी है ( तात्पये यह है कि 
इन्धनोंका निःशेष ध्वंस होनेंके पश्चात्‌ अग्निका स्वतः ही नाश देखा जाता है, 
एवं सुषु्तिके अव्यवहिंत पूर्वकालमें जो ज्ञानका विनाश होता है, वह भी प्रति- 
योगिमात्रसे होता है, अतः उक्त नियममें व्यमिचार दोष है, इसलिए प्रयोजक- 
शून्य निरभेक नियमका अज्जीकार नहीं करता चाहिए )। यदि झड़ हो कि 


शह्ञा नहीं हो सकती है कि एक वश्तु अपने ओर दूसरेके नाशके प्रति कारण कैसे हो सकती है, 
क्योंकि कतकरजम ( निर्मली, जिससे मलिन जल्ल साफ होता है ) सत्र और परको विरोधिता देखी 
जाती है, अतः यह पूवपक् युक्त नहीं है कि सब प्रपश्चका ब्रह्मशानसे भले ही नाश हो, पर्छु 
ब्रक्षज्षनका नाश नहीं होगा, क्योंकि अन्य नाशक नहीं है, कारण अद्यत्ञानका अद्यज्ञानसे ही 
नाश उक्त रीतिसे हो उकता है । 

& 'दग्घलोइपीताम्बुन्यायः इस प्रकारका है कि जैसे अग्निसे तपे हुए लोहेके गोलेमें 
यदि पानी फेंका जाय, तो लोहेमें रहनेवाला अग्नि डस जलका नाश करता और स्वयं 
भी नष्ट हो जाता है, वेते ही प्रकृतमें अक्नतञान मी अपनेसे व्यतिरिक सम्पूर्ण प्रन्‍श्चक्ना विनाश 
करता और स्वयं भी नष्ट हो जाता है| 

+ जैसे अरिनि तृ्के समुदायको न्ट करता श्र स्त्रयं मी नथ्ट हो जाता है; बैठे ही 
बद्मज्ञात्न सम्पूर्ण प्रप्लका विनाशकर स्वयं भी नष्ट- हो जाता है; यह तालयर्य है। 


780:+ _ चिकन 


सकाज्ञानके नासकका विचार] आाषालुवादसहित भ०्रे 


न्तरमवश्यं वाच्यम्‌ , निरिन्धनददनादिष्वंसेशपे कालाइ्प्टेखरेच्छादिकार- 
खान्तरमस्तीति वाच्यम्रू, अतिग्रसज्ञापरिज्ञाना[ं। न च्‌ घटादिष्वंस- 
स्यापि कारणान्तेरनिरपेक्षत्व॑ स्पादित्यतिप्रसड्रड , ध्वंसमात्र कारणान्तर- 
नैरपेक्यानभिधानात्‌ । न च घटघ्वंसच्षटान्तेन अह्मज्ञानध्वंसस्थ कारणान्तरा- 
पेक्षासाघनम्‌ , तद्दृष्टान्तेन मु द्रपतनापेज्ञाया अपि साधनापत्तेः। नापि 
ज्ञानप्वंसत्वसाम्याद्‌ पटह्वानादिध्वंसस्थापि कारणान्तरनैरपेक्षयं स्पादित्यति- 
प्रसद्ष,, . सेन्धनानलष्वंसस्थ जलसेकादिव्ट्कारणापेक्षत्वेडपि. निरि- 
न्धनानलघ्बंसस्थ तदनपेक्षखवद्‌ , जाग्रज्ञानध्यंसस्थ विरोधिविशेषशुणा- 


धघ्वंसको केवल प्रतियोगिजन्य माना जायगा तो अतिप्रसज्ञ होगा, इसलिए 
उसके प्रति अवश्य कारणान्तर भी मानना चाहिए, और निरिन्धन दहन आदिके 
धंसमें भी काल, अद्ृष्ट, इैदबर आदि अन्य कारण हैं ही, तो यह भी बुक्त 
नहीं है, क्योंकि अतिप्रसज्ञोंका # परिज्ञान हो ही नहीं सकता है। यदि 
कहें कि घट आदिके ध्वंसको भी कारणाम्तरनिरपेक्षत्र प्रसक्त होगा, यही 
अतिप्रसक्ञ है, तो यह भी अयुक्त है, क्योंकि हम सम्पूर्ण ध्वंसके प्रति 
कारणान्तरकी निरपेक्षता नहीं कइते हैं। और यदि पघटध्यंसके इृष्टाम्तसे 
बद्षेज्ञानध्वंसको कारणान्तरकी अपेक्षा मानें, तो उसी घटध्वंसके 
इष्टान्ससे मुद्दरपातकी अपेक्षाका भी साधन प्रसक्त होगा। और ह्ान- 
ध्वंपतवके दृष्टान्तसे धटज्ञानध्वंसके प्रति भी अन्य कारणकी निरपेक्षता 
प्रसक्त छ्लेगी, इस प्रकार भी अतिप्रसज्ञ नहीं दे सकते हैं, क्योंकि जैसे 
इन्धनसे युक्त वहिके ध्व॑शके प्रति जरूसिश्चत आदि अन्य कारणकी अपेक्षा 
होनेपर भी इन्धनरहिंत अम्िध्वंसके प्रति कारणान्तरक्री आवश्यकता नहीं 
होती है और जैसे जाग्रत्कालीन ज्ञानध्वंसोंके प्रति विरोधी अन्य विशेष 


ऋ% यदि. कोई शंका करे कि अतिप्रसज्ञोंका परिक्ञान क्यों नहीं द्ोता है, तो इसपर कहना 
चाहिये कि अक्मज्ञानका ध्वंस यदि ग्रतियोगीसे अतिरिक्त कारणसे जन्य न हो, तो 
घटादिष्वंस मी, प्रतियोगीसे अतिरिक्त कारणतापेक्ञ नहीं होगा, इस प्रकारका अतिप्रतज्ञ है; 
अथबा घयदिध्वंसके समान अज्मज्ञानका ध्वंस भी प्रतियोगीसे अतिरिक्त कारणसे सापेक्ष होगा, 
यह अतिगप्रसज्ध है; अथवा ब्रह्मशानके ध्वंसके समान घटादिज्ञानका ध्वंस मी कारणान्वरसे 
निरपेत्ञ होगा यइ अतिप्रसज्ञ है; अ्यवा ब्रह्मयतानका अपनी उसत्तिके द्वितीय छणमें नाश होगा, 
यह अतिप्रसज्ञ है--इनमें से प्रत्येकका अग्रिम ग्रन्थसे खण्डन किया है। है 


४०६ सिद्धान्तलेशसंग्रद [ हतीय परिच्छेद 


| 
_स्वसपेक्षत्वेडपि सुपुप्तिप्वज्ञानध्वंसस्य तदनपेक्षस्ववच्च मूलाज्ञानानिवतक- 
ज्ञानध्यंसस्य कारणान्तरसापेक्षस्वेडपि तब्निवतकब्नानध्वंसस्थतदनपेक्षलो- 
पपत्ते:। नापि कारणान्तरनेरपेक्षे स्तोप्युत्तरत्णे एव नाशः स्पादित्य- 
तिग्रसड्र । इशपत्तेः, तदुल्युत्ततक्षणे एव त्रह्माध्यस्तनिखिलग्रपश्दाहेन 
तदन्तर्गतस्य तस्पापि तदेव दाहास्युपगमात्‌ । निरिन्धनददनध्व॑सन्यावेन 
अक्नज्ञानध्वंसस्थापि कालाइष्टेखरेच्छादिकारणान्तरजन्यत्वेष्प्पविरोधाच्च ॥ 
सर्व्रपश्चनिषृत्त्यनन्तरमेकशेपस्य बक्लज्ञानस्प निदृत्तिस्त्यनम्युपममेन सुगपत्‌ 


गुणोंकी अपेक्षा होनेपर भी खुषुस्तिके पूर्वकालीन ज्ञानध्वंसके प्रति उनकी 
अपेक्षा. नहीं होती है, वैसे ही मूलाज्ञाकके अनिबतेक ज्ञानके सके प्रति 
कारणान्तरकी अपेक्षा होनेपर भी मूलाज्ञानके निवर्तक ज्ञानके ध्ंसके प्रति 
कारणान्तरकी अपेक्षा न मानना युक्तियुक्त दी है। और यह भी अतिप्रसज्ञ 
नहीं हो सकता है कि ब्रह्मज्ञानके ध्वंसके प्रति कारणान्तरकी अपेक्षा न मानी 
जाग, तो ब्ह्मज्ञानी उलत्तिके उत्तरक्षणमें ही उसके नाशकी प्रसक्ति 
होगी, क्योंकि यह तो इंष्ट ही है, कारण अक्नज्ञानकी उत्पत्तिके 
द्वितीय क्षणमें ही अक्ममें अध्यस्त सकल प्रपश्नका दाह होनेसे कमर पक 
ब्रक्नज्ञाकका भी उसी उत्तरक्षणमें विनाश माना जाता दै। और इन्धनद 
अग्निके ध्वंसके उदाहरणसे यह भी मान छिया जाय कि बहज्ञानके ध्वंसके 
प्रति क काल, अदृष्ट, इइबरकी इच्छा आदि अन्य कारण हैं, तो भी कोई 
विरोध नहीं है। कारण सब प्रपश्चकी निद्ृत्तिक बाद एक अवशिष्ट 
व्रह्मज्ञाककी निवृत्ति होती है, ऐसा स्वीकार न होनेसे एक ही कालमें सब 


& कार्यमात्रके प्रति काल, अदृष्ठ आदि कारण होते है, अतः अज्मज्ञानके ध्वंसके मर हल 
कारण माने जायूँ, तो कोई दवानि नहीं है। यदि यहाँपर यह शझ्का हो कि पहले कक का 
हुई, पीछे वासनासद्वित अविद्याकी निवृत्ति और इसके बाद वृदीव क्षणमैं 025 £&। 3४ 
इस प्रकार यदि क्रम स्त्रीकार किया जाय तो अल्यज्ञाननाशके पूर्वकषणमें काल आदिकी शव ६८ 
न होनेके कारण ब्ह्महनके नाशके प्रति उनमें हेदुता कैसे आ सकती है; तो कस हक रा 
नहीं है, कारण कि सब्र प्रपञ्चकां निवृत्तिके पीछे एक बद्यज्ञान बंचता है, मे पल हे 
जाता है, किन्तु अक्षतानते एक ही छ्णमेैं समीका विनाश होता है, ऐसा के पं 
इसलिए, पूर्वकषयमें काल, अद्ृष्ट आदि अवश्य कारणरूपसे रद्द सकते हैं, यह मा 
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मंझकौसके नोशाकका विक्तार भावालुवादसदित ५६६ 


सर्वदाहे पूर्वक्षणे चिदविद्यासस्बन्धरूपस्य द्रव्यान्तररूपस्थ वा कालस्य, 
ईरवरप्रसादरूंपस्पान्तःकरणगुणविशेषरप॒वाउच्टस्व, अ्रन्पेषां च सखातू । 
न च तत्र ब्वानातिरिक्तकारण पेश्ष णे अद्यज्ञानस्पामिथ्यासयप्रसडू३, . ज्ञानेक- 
लिवत्यत्व॑ मिथ्यालमित्यभ्युपगमादिति वाच्यप्‌ ; ज्ञानापटितसामम््य- 
निवर्त्यत्वे सति ज्ञाननिवर्त्यवस्थ तदर्थत्वात्‌ । 'नान्‍्यः पन्‍्थाः' इति श्रुतेरपि 
तत्रेव तात्पर्यात्‌ । अतो युक्त एवं दुश्ृदाह्मदहनादिन्यायः । 


अपश्चके विनाशके प्रति पूर्वकालमें चित्‌ और अविद्याका सम्बन्धरूप अथवा द्रब्या- 
न्तररूप कार, ईश्वरका प्रसादरूप अथवा अन्तःकरणका गुणविशेषरूप अदृष्ट, इंशवर 
और दिशा आदि साधारण कारण वियमान हैं। यदि शड्ढा हो कि अबजानके 
घ्वंसमें ज्ञानसे अतिरिक्त कारणकी अपेक्षा मानी जाय, तो ब्क्नज्ञानमें सत्वलकी 
प्रसक्ति होगी? क्योंकि मिथ्यावका छक्षण यही माना गया है कि जो केवल 
ज्ञानसे निवर्त्ममान हो वह मिश्यात्व है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि मिथ्या- 
त्वका रक्षण यही है--ज्ञानसें अघरित सामग्रीसे # अनिवर्ल होकर जो ज्ञानसे 
- निवर्सस हो! 'नान्यः पन्‍्था:०? ( ज्ञानकों छोड़कर मुक्तिके लिए अन्य मार्ग नहीं है ) 
इस श्रुतिका भी उसीमें तात्पर्य है, इसलिए दुशखुदाब्यदहनादिन्याय युक्त ही है। 


* ज्ञानले अघटित जो सामग्री उससे निवर्त्य न हो करके जो ज्ञानसे निद्तत्त होता हो, 
वी मिथ्या है। जो ज्ञोग प्रप्को रुत्य मानते हैं उनके मतमें भी श्ञानसे घलदिकी निवृत्ति 
झोती है, क्योंकि 'में घटका विनाश करता हूँ” इस प्रकारके ज्ञानके अनम्तर ही मुद्गरके प्रह्मरसे 
घटका विनाश देखा जाता है, अतः उनके प्रपश्चके मिथ्यात्वके परिद्वारके लिए. प्रथम सत्यन्त पद दिया 
गया है| उनके मतमें घटादिके विनाशमें नियमतः ज्ानपूर्वकलबके होनेसे ज्ञानाघटित सामग्रीसे 
निवृत्त होनेवाले घटादिमें ज्ञानाधवितसामग्रीसे अनिवरत्यत्व नहीं है। यदि शंका हो कि प्रपद्च- 
सत्यवादियोंके - मतमें नाशमात्र ईश्वरीयज्ञानवटित सामग्रीजन्य है, अठः ईश्वरके ज्ञानको क्षेकर 
कार्यमात्रमें जञानाथटित सामगज्यनिवर्त॑त्ते सति जञाननिय्स्त्वरूप' मिध्यात्व है, इशलिए इस 
प्रकारका मिथ्यात्व भी युक्तियुक्त नहीं है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 'ज्ञानापदिता 
इत्यादि लक्षणमें जो जञानपद है, वह बीवके शानके अभिप्रायले कहा गया है, अतः उक्त 
दोष नहां है । विशेष्य दल दिया है--आत्मामें दोषके निवारणके लिए, इसीलिए, 
नाल्यः पन्‍्था:! इत्यादि श्रुतिका ताल यह नहीं है कि मोज्ञके प्रति केवल शान ही कारण 

है और अन्य कारण नहीं है, किन्द जो कारण है, वह ज्ञानसे अश्दित नहीं है, किन्तु 
शानब्रदित है, श्रतः कार्यमात्रके प्रति कालादिके कारण होनेसे मूलाशानब्वंसरूप मोकहमँ भी उनको 
कारण माना जाय, तो मी इस श्रृतिके साथ विरोध नहीं है, यह भाव है । > 
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आहुरन्ये तु इचीद्ध आत्मेवान्ञानतत्कतम्‌ | 
दहेत्मूर्यकान्तेडा सूर्यकान्तिस्तृरं यथा॥ रेप 
कुछ लोग कहते हैं कि बृत्तिसे दीस अर्थात्‌ उसमें आरूढ़ आत्मा दी अश्ञान और 
अश्ञानकृत प्रपश्चका निवर्तक है, जैसे कि सूर्यकान्त मख्से दी अथौत्‌ डसके ऊपर आरूढ़ चूयकी 
किरणें तश॒को दग्घ करती हैं ।। ३५ ॥ 
केचित्तु--वृत्तिरुप अक्ष्ान॑नाहानतन्मूलप्रपलनिवह॒कप्‌, अजानरा 
प्रकाशनिवत्यंवनियमेन जडरूपबृत्तिनिवत्येलायोगात्‌ । किन्तु तदारूढ- 
चैतन्यप्रकाशस्तत्रिवर्तकः , स्वरूपेण तस्याज्ञानादिसाक्षितया ठदनिवर्त 
कर्वेपि अखण्डाकारबत्युपारूदस्य तस्य तब्निवर्तकत्वो पपत्तेः । 
दुणादेमासिकाउप्येषा स्यदीधिस्त्॒ण दहेत्‌। 
सर्यकान्तमुपारु्य तस्न्याय॑ तत्र योजयेत्‌ ॥' | 
इत्यमियुक्तोक्ते। एवं च यथा किखित्‌ काहमुपारुद्य ग्रामनगरादिक 
दहन वहिद्दृहत्येव तदपि काष्ठम्‌ , तथा चरमबृत्तिशपारु निखिलप्रपश्च- 


मनन न दिन नल नया 

कुछ छोग कहते हैं. कि वृत्तिहप अक्ज्ञान अज्ञन और अज्ञानमूलक 
प्रपश्लका विनाशक नहीं है, क्योंकि अज्ञानकी निदृत्ति प्रकाशसे होती है, 
इसलिए जडरूप इत्तिसे अज्ञानकी निदृत्ति नहीं हो सकती, किन्तु दृत्तिमें आरूड़ 
जो चैतन्यात्मक प्रकाश है, वह उसका निवर्तक है। यद्यपि स्वरूपतः चैतन्व अज्ञान 
जआादिका साक्षी है, अतः अज्ञानका निवर्तक नहीं है, तथापि अखण्डाकार 
वृत्तिमं आरूढ होकर वह अज्ञानकों निवर्तक होता है । 

'्तृणादेः०' ( यद्यपि सूयेकी कान्ति तृण आदिदी अ्काशिका है, तथापि 
सूमकान्तमणिमँ आरूढ होकर ठृण आदिको दुख करती है, यही न्याय 
प्रकृतमें भी लगाना चाहिए, इस प्रकारकी पण्डिदोंकी उक्ति भी दे। एवच्च # 
जुसे किसी काष्ठका अवरम्बनकर अग्नि आम, नगर आदिका दाह करता 
हुआ उस काष्ठका भी दाह करता है, वैसे ही चमरबृत्तिका अवलूम्बनकर 


कि कुछ लोग शक्ल करते हैं कि सूर्यकान्तमणिमैं आरूद सू्यकी कान्ति उस मणिसे मिन्‍द 
ठुण आदिका जैसे विनाश करती है, मणिका विनाश नहीं करती, वैसे ही बुस्तिमं आ्राब्ठ चैतन्य 
चुस्तिते व्यतिरिक्त अज्ञान आदिका विनाश करता है, बृत्तिका नहीं | इसलिए अद्याज्ञनका नाश 
केसे हो सकता है, क्योंकि ऋन्य नाशक नहीं है-इस शंकाका समाधान करनेके लिए वश 
यद्द ग्रन्थ है । पु 


डे |. 


भकल्ञानके नाशकका विचार ] भांपालुवादसहित ३०६ 


सन्मूलयन्‌ अखशडचैतन्यप्रकाशस्तन्निवर्तनेडपि प्रकल्पते इति न तज्नाशे 
कार्चिदलुपपत्तिरित्याहुः । 


उपादानक्षयादन्ये विश्वोच्छेद॑गचक्षते । 
जीवन्युक्तस्य भोगोउत्राविधालेशेन युज्यते ॥ २१ ॥ 


अन्य लोग कहते हैं कि उपादानके न होनेसे हो सम्पूर्ण प्रपश्चका नाश होता है 
और जीवन्मुक्त पुरुषों अविद्याके लेशते मोग हो सकता है ॥ ३६ ॥ 


इति श्रीमद्यज्ञाधरसरस्वतीविरचितायां वेदान्तर्तिदान्तसूक्तिमम्जया 
तृतीय परिच्छेदः समाप्त: । 
अन्ये तु--अद्मज्ञानमज्ञानस्पेब निवर्तकम्‌ , ज्ञानाज्ञानयोरेव साक्षाहि- 
रोधात्‌ । प्रपश्धश्य तूपादाननाशान्नाश इति अ्रपश्वान्तर्गतस्थ बद्मज्ञानस्यापि 
तत एवं नाशः। न च॒ प्रपश्चस्थ क्ञानानिवत्य॑त्वे मिथ्यालालुपपत्तिः 
प्रपश्गनिवृत्तेः साक्ाद्‌ ज्ञानजन्यत्वाभावेडपि ज्ञानजन्याज्ञाननाशजन्यतात , 
साक्षात्‌ परम्परया वा ज्ञानेकनिवर्त्य॑त्व॑ मिथ्यात्वम्‌' इत्यज्ञीकारातू। 


एवं च तचसाज्ञात्कारोदयेडपि जीवन्युक्तस्य देहादिप्रतिभास उपपथते। 


सम्पूर्ण प्रपश्चका उच्छेद करता हुआ चैतन्यात्मकः प्रकाश चरमबृत्तिका 
विनाश करनेमें भी समय होता है, इसलिए उसके विनाशर्में कोई 
अनुपपत्ति नहीं है । 

अन्य कुछ छोग कहते हैं कि ब्रह्मज्ञान अज्ञानका दी निवर्तक है,. 
क्योंकि, ज्ञान और अज्ञानका साक्षात्‌ विरोध है । प्रपश्चक्ा तो उपादानके नाशसे 
नाश होता है, इसलिए प्रपश्चके - अन्तर्गत ब्रक्षज्ञाका भी उपादानके 
नाशसे ही नाश होता है । यदि शड्डा हो कि प्रपद्चकी निवृत्ति ज्ञाससे न मारी 
जाय, तो मिथ्यास्वक्ी अनुपपत्ति होगी, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 
प्रपश्चनिवृत्ति यद्यपि साक्षात्‌ ज्ञानजन्य नहीं है, तथापि ज्ञानजन्य अज्ञान- 
नाशसे जन्य है. अतः मिथ्यात्वकी उपपत्ति हो सकती है, क्योंकि साक्षात्‌ 
अथवा परम्परया केवल ज्ञाननिवर्त्यत्वको मिथ्यातका अज्ञीकार किया जाता 
है। एबच्च के तच्वसाक्षात्कारके उत्पन्न द्दोनेपर भी जीवन्मुक्त पुरुषको 


8 अश्ञानसे अतिरिक्त जड़पदार्था श्ञानके साथ साक्षात्‌ विरोध न इोनेके कारण 
यह भाव है। 


्ग, ५2 03. 


४१० सिद्धान्तलेशसंग्रद [ ठृवीय परिडडेद 
न न न न टन 


- दमन - 
प्रारूथकर्मणा प्रतिबन्धेन तत्वसाक्षात्कारोदयेडपि रकम सक कम 
प्रतिभासानुदृत्या उपादानाविद्यालेशासुइच्युपपत्तेः । 3:3४. प्रपश्च हक 5 
साक्षाद्‌ ब्क्षसाक्षात्कारनिवत्यस्वे नायप्ुपपचचते । विरोधिनि ब्रह्म 
सति प्रारव्धरकर्मणः स्वयमेवावस्थानासम्भवेन अविद्यालेशनिइत्तिप्रतिबन्धक- 
त्वायोगादित्याहुई । 


॥ इति सिद्धान्तलेशसंग्रहे दृतीयः परिच्छेदः समात्तः ॥ 

2 >> लननना- 7 मिल निलननत मिलनक पर 
देहादिप्रतिमासकी उपपत्ति हो सकती है, कारण प्रारब्ध करमके # सजर 
होनेंके कारण तक्तसाक्षाक्कारके डदित होनेपर भी म्रारब्ध कर्म और उ 
कार्य देहादिप्रतिभ[ासकी अनुदृत्तिसि उपादानभूत अविद्यालेशकी अनुवृत्ति उपपन्न 
हो सकती है | यदि अज्ञानके समात ग्रपश्चधकों भी अबसाक्षात्कार्से साक्षात्‌ 
निव॒त्य माना जाय तो जीवन्मुक्तके देहादि प्रतिमासकी उपपत्ति नहीं हो सकेगी, 
क्योंकि अह्मसाक्षात्कारूप विरोधीके होनेसे प्रारब्ध कर्मकी स्वतः अवस्थिति न 
होनेंके कारण अविद्यालेशनिवृत्तिके गति प्रतिबन्धकत्का सम्भव नहीं है । 


इति पं० मूलशझर व्यासविरचित सिद्धान्तलेशसंग्रहके भाषानुवादमें 
3 तृतीय परिच्छेद समाप्त 


(57 चले: 


७ शंका हो कि तल्वता्ञात्कारसे न्‍ जा 
अरमाव देदादि रद हो नहीं उकतै, तो तस्वसाचात्कार द्वोनेपर किक हे कर 
तो यह ठीक नहीं, क्योंकि तत्वजञान उत्तन्न होनेपर अज्ञनकी निः पर का कं 
प्रारब्धकर्मरूप प्रतिबन्थकके कारण उस समय भी अज्ञानलेश रद्द ही जाता दाह है 
अज्ञानलेश रहता है, अतः प्राख्यकम और उलके काय देदादिका प्रतिभास ५ 


यह भाव है । 


2, 


अज्ञानह्न नाश द्वोनेपर अपने उपादान कारण के 


अव्धिलेशका निरूपण ] माषालुवादसदित ४ 


हाई 
नमः परमात्मने 


चतुर्थ: परिच्छेदः 


कल्ल्श्स- 


अथ कोउ्यमविधाया लेशो यदनुवतेनात्‌ | 
देहादेः प्रतिधासेन जीवन्मुक्तिश्होच्यते | £ ॥ 
अब शंका होती है कि यह अविद्यालेश कौन-सी वस्तु है, जिसके अनुवर्तनसे 
देह आदिका प्रतिमास होनेसे यहाँ जीवन्मुक्ति कहो जाती है ॥ १॥ 
अथ कोथ्यमविद्यालेशः, यदजुबृच्या जीवन्युक्ति: १ 
ज्ञानेनावरणे नष्टे विक्षोगरशोंउजुक्तते । 
आर्यप्रतिबन्धेन स लेशस्तेन जीवनम्‌ ॥ २ ॥ 
ज्ञानन आवरणके नष्ट होनेपर भी प्रारूच कर्मसे जो अज्ञानका विक्लेपांश अनुवृत्त 
लेता है, वही अ्रविद्याका लेश है, ओर उसीसे जीवन है ॥ २ ॥॥ 
आवरण विज्षेपशक्तिमत्या मूलाबिद्यायाः आ्राख्चकमंवर्तमानदेहायनु- 
वतिप्रयोजको विज्षेपशक्त्यंश इति केचित्‌ । 


37-77“ 7-०० नस पल जे न पचत 
# आब यह अविद्यालेश कौन-सी वस्तु हे, जिसके अनुवर्तनसे जीवन्मुक्ति 
कहलाती है | 
+ इस प्रश्नके उत्तर्मे कुछ छोग कहते हैं कि आवरण और विश्लेप- 
शक्तिसे “युक्त मूलाविद्याकी-प्रारत्ध कम और वर्तमान शरीर आदिकी 
अनुवृत्तिमं प्रयोजकीमृत -- जो विक्षेपशक्तिका अंश है, वही अविद्याका लेश है। 


# तृतीय परिच्छेदमे मुक्तिके साथन ब्रह्मशानका निरूपण बढ़े ऊहापोहफे साथ किया 
गया है। इस चतुर्थ परिच्छेदर्मे अह्मज्ञानकी फलसूत मुक्तिका निरूपण किया जाता है, इसलिए 
अथ कोथ्यम! इस मूल अन्य्म पढ़े हुए “अथ' शब्दका 'साधननिरूपणंके लिए प्रस्तुत तृतीय 
परिच्छेदके अनन्तर' यह श्रर्थ है | शंकाका ताल यह है कि “अविद्यालेश” शब्दर्म लेशशब्दका 
अवयव अर्थ है, परन्तु अविद्याका अवयव नहीं हो सकृता, क्योंकि अविद्या सावबद नहीं है, 
कारण जो कार्य होता है, वद्दी सावयव होता है, इसलिए अविद्यालेश हो ही नहीं सकता | 

स अविधामें दो प्रकारकी शक्तियां होती हैं---एक तो आवरणशक्ति और दूसरी विज्ञेपशक्ति 
उनमें से वृत्यात्मक आत्मसाक्षात्कारते अवियाकी श्रावस्णशक्तिका विनाश होता है, ओर जो 


मर अपीक कट .5 0 १ 


४१३ पिद्धान्तलेशसंग्रह [जग रिकर 


ज्ञालितेघिव हिज्वादिपत्रेष्यन्ये तु वासना | 
कुछ लोग कहते हैं कि द्वीग आदिके पातेके घोनेपर भी जैसे उसकी बासना 
रह जाती है, वैसे ही अज्ञनकी वासनाका रहना ही अविद्याका लेश है। 


ध्ालितलशुनभाण्डानुइतलशुनवासनाकल्पो5विद्यासंस्कार इत्यन्ये । 


__  _॒[॒उउ_॒_॒___॒_ी__ीच््लं्क्कफिन++ 

# कुछ लोग कहते हैं कि अत्यन्त स्वच्छ किये हुए लशझुनके पात्रमें 
अनुवरतमान लशुवकी वासनाके समान अनुवरतमान अविद्याकी वासना 
( संस्कार ) ही अविद्याका लेश है। 


विज्षेपशक्तियुक्त अविद्या है। उसका प्रतित्रस्थकीभूत प्रारब्धकर्मफे क्षीण होनेपर पूर्व मैं 
अनावृत रूपसे अवस्थित चैतन्य दी विनाशक है, ऐसा स्वोकार होनेसे तत्वज्ञानसे विज्ञेपशक्तियुक्त 
श्रविद्यारूप अविद्यालेशकी निदृत्ति न होनेसे उसका विनाशक कौन है, इस प्रकारकी शंका दी 
नहीं हो सकती, यह वात्यय है। 

# तात्प्म यह है कि तत्वशानते अ्रन्तःकश्णकी उपादानभूत अविद्याकी निश्नत्ति होनेपर 
भी अ्विद्याजन्य देहकी अवस्थितिमें प्रयोजक कोई वासनाविशेष रहता है, उसी वासनाविशेषको 
आविद्यालेश” कहा जाता है। यदि इसमें शंका की जाय कि उप[दानभूत अविद्याका नाश द्ोनेपर 
कार्यका अवध्थान कैसे द्ोगा ! तो यह मी युक्त नहीं है, योंकि जैसे अन्य मतावलम्बी पके 
नाश्षणमें पटके रूपादिकी अवस्थिति मानते हैं, वैसे हो इमारे मतमें भी डपादानके नाश द्वोनेपर 
भी वासनाविशेषकी अ्रवश्थिति साननेमैं कोई हानि नहीं है। यदि शंका हो कि समवायिकारणका 
नाशरूप जो अनवस्थितिमें कारण है, उतकी प्रतीछ्षासे डपादानके अभावकालमें भी रूपादिकी 
अवस्थिति हो सकती है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि इस परिस्थितिमेँ तो ग्रकृतमैँ 
भी तस्वज्ञानसे उत्पन्न देह्वादिके प्रति डपादानभूत अविद्याका विनाश, जो देद्गादिके विनाशमें 
कारणमभूत है, प्रारब्यकर्मसे प्रतिबद्ध है, इसलिए प्रतिबन्धकरद्ित अविद्वाके विनाशकी प्रतीकासे 
देह श्रादिकी भो अवस्थिति हो सकती है। यदि शंका हो कि प्रारू्धकर्मको प्रतिबन्धक मानना 
प्रमाणशत्य है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जीवन्मुक्तिप्रतिपादक शाह और तत्व 
बेत्ताऔका अनुभव उसमें प्रमाण है। किख्, पठ और उसके रूपकी एक ही क्षणमें निदृत्ति 
देखनेमें आती है, अतः परमतमें ही तथाविध अनियमाद्ीकारम प्रमाण नहीं है, इसो लिए 
श्रीविद्यारण्य स्वामीजीने कहा है-- 


पंवना क्षोदकम मान तैदेथा परिकल्प्यते। 
श्रुतियुक्त्यनुभूतिम्यों बता कि नु दुःशकम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ अन्यमतावज्ञम्बी किती प्रमाणविशेषके बिना इथा ही वस्तुका श्रज्ञौकार करते हैं, 
तो इम लोगेंके लिए, जो कि श्रुति, युक्ति और अनुमवके अनुसार वस्व॒ुकी सिद्धि करते 
हैं, क्या श्रसाध्य है । ग 


न 


* जीवन्मुक्तिके प्रतिपादक .जो “तस्य तावदेव चिरम!ः € उसको--तत््वशानीको--मुक्त होनेके 


- लोकमें रुब्जुमें उत्पन्न हुए सर्पश्रमकी रख्लुतत्वके साक्ाल 
व प त्कारसे निम्त्ति होनेपर 
- सपझ्रमके अष्याससंस्कार्से फिर भी कुछ कालतक जैसे मय आदिदी जे बज 


, भक्यिलेसका न्यए ] भाषाशुवादसद्दित श्१्‌३ 


नष्टज्रत्तिमाचस्युरन्ये दग्धपटे जब्त जज कक जज जिले यथा ॥ ३ ॥! 
जैठे दग्घपटमें उसके आकारकी अनुवृत्ति होती है, वैसे 
', वैसे 
अविद्याका लेशहै, ऐसा कुछ लोग कहते हैं ॥ २ ॥ 3302 63203 
दग्धपटन्यायेन अनुशता मूलाविश्वेवेत्यपरे ! 
क्शिधिन्युदिते शेषासम्भवादर्थवादताम । 
॒ सर्वेज्ञात्मगु्ः आह जीवन्मुक्ति श्रुतेः सफुटयू ॥ ४ ॥ 
सर्वेश्ञत्मगुर कइते हैं कि विरोधी अक्मशनके उदित होनेपर 
र री 
अवशिष्ट नहीं रह सकता, जीवन्मुक्तिप्रतिपादक श्रुति अर्थवादमात्र है ॥ था 00७28 ! 


सर्वज्ञास्मगुखस्तु--विरोधिसाक्षात्कारोदये लेशतो5पि श्रव्याउलुबृत्य- । 


# दृग्धपटन्यायसे. अनुवर्तमान मूलाविया । 
लि. 2224 ही अविद्याका छेश है, ऐसा है 
य सर्वैज्ञात्मगुरु तो इस श्रकारका मी एक प 
क्ष कहते हैं-- 
विरोधी तत्त्वसक्षात्कारके उदित होनेपर लेशरूपसे भी ४ कट 22% 


& दग्घपटन्याय उसको कहते हैं कि किसी उल्त्रके श्रस्निर्ते जल 
हक जानेपर 

आकार पूबंवत्‌ ज्योंका त्यों देखा जाता है,. परन्तु उससे परिघान श्रादि कम 
सकती । इसी प्रकार तत्वश्ञानसे मूलाविद्याका विनाश हो गया है, परन्तु वह दः्धपणके 
समान अनुवर्ततान और अपने कार्यमें असमर्थ हैं, श्रतः यही अनुवर्तेमान श्रविय 
अविद्यालेश कही जाती है, यही इस मतका भाव है। 

इन सव्षत्म गुरुके मतमें जीवन्मुक्ति है ही नहीं, क्योंकि 

॥ अशानके विरोधी. 

उद्दित होनेपर डस अ्रज्ञानका अपने कार्यके साथ नाश होनेसे उसका अंश भो नहीं रद बाज 


लिए, उतनी ही देर है, जबतक कि उसकी शरीरसे 

६ मुक्ति न हो) इत्यादि शाज् हैं, वे तो 
केवल अपेण आदिये प्रव्नत्ति करानेके लिए हैं, अ्रतः जीवन्मुक्तिके लिए अ्विद्याका लेश मानना 
या उसका निर्वचन करना सर्वया श्रशक्य है, यह भाव है। 

बस्तुतत्तु तस्थ तावदेव चिरम इत्यादि जीवन्मुक्तिके प्रतिपादक 

मं दक शास्त्र अ्रवण। 

अर्थवाद हैं, तथापि वे सालम्बन हैं, क्योंकि निरालम्बन अर्थवाद नहीं हो ह३४ ५ 
अतः अथवादके आलम्बनत्वरूपसे जीवन्मुक्तिका अज्ञीकार अवश्य करना होगा। और 


जाते है, वैसे द्वी तत्वशञानसे अविद्या ँ 
क्‍ अविद्याका विनाश होनेपर भो अवियाके संस्कार . कुछ 


टन हलक अब को ५3 अल 


भ्श्छ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ चढ़े परिच्छेद 
नि ख्ाा चाचा चचचचचच चच 55 
सम्भवाद्‌ जीवन्पुक्तिशा्ख अ्रृणादिदिध्यर्थवादमात्रमु ,. शाख्रस्य 
जीबन्मुक्तिप्रतिपादने प्रयोजनामावात्‌ । अतः कृतनिदिध्यासनस्थ अद्म- 
सा्षात्कारोदयमात्रेण.. सविलासवासनाअविद्यानिवृत्तिरित्मपि.. कख्ित्‌ 


पक्षमाहुः॥ १ ॥ 
का निवृत्तिविधायाः ! ब्रह्मसिबिकरतां नये। 
आत्मेक, तदमावों हि मोहस्वसंक्षयश्र सः॥ ४॥ 
अविद्याकी निवृत्ति किते कहते हैं. ! इस प्रश्नके उत्तरमें ब्रद्मसिद्धिकार कहते र् 
कि श्रात्मा ही अवियाकी निवृत्ति है, अविद्यानिदतिका अभाव मोह है और सोहका 
विनाश आत्मा है ॥ ५॥ 


अथ केयमविद्यानिवृत्तिः ! आत्मैवेति ब्रह्मसिद्धिकाराः । 
न च तस्य नित्यसिद्धस्वाद्‌ ब्लानवयथ्यम्र , असति ज्ञानेब्नधहेल- 
__ ॒_॒[॒क्‍वखंिंंििीन-____ै+ै_ै++5 
नहीं हो सकती है, इसलिए जीवम्मुक्तिका प्रतिषादक शाख श्रवण आदि 
विधिका केवल अभवाद है, क्योंकि जीवन्मुक्तिके प्रतिवादनमें शाखक्रा कुछ 
मी प्रयोजन नहीं है । इससे जिस पुरुषने निदिध्यासन किया है, उस पुरुषको 
ब्रह्मसाक्षात्कारकी उत्पत्तिमात्रसे विलास ( कार्य ) और वासनाके साथ अविदयाकी 
च्वृति हो ही जाती है ॥ १ ॥ 

+ अब शब्ढ होती है कि अवियाकी निवृत्ति क्या है! [ अर्थात्‌ प्रकृतमें 
अविद्याकी निवृत्तिका स्वरूप क्या है, यह प्रश्नका भाव है] इस आक्षिपके 
समाधानमें अह्मसिद्धिकार कहते हैं कि आत्मा ही अविद्याकी निदृत्ति है। 

शह्ला हो कि आत्मा ही यदि अविद्याकी निवृत्ति है, तो उसकी 
स्व॒तःसिद्धि होनेसे अविद्याकी निवृत्तिक लिए तक्तज्ञान निरथंक ही है! 


कालतक रहते हैं। अतः उन संत्कारोंसे शरीरादिकी अनुवृत्ति होनेठे जीवन्पुक्तिकी 
उपपत्ति हो सकती है, इसी यूह अ्रभिप्रायसे इत्यपि कश्चिलद्वमाहु:' इसमें अपि शब्दक* 
प्रयोग किया गया है । 

॥ै शझ्काका माव है कि यदि अविद्यानिक्ृत्त वदार्थ आत्मरूप माना जाव, तो अविद्यानिदत्त 
ज्ञानजन्य नहीं होगी, क्योंकि वद्द नित्य ठद्री ! यदि डसको अतिरिक्त मानें तो दैतापत्ति होगी। 
अतः अविधानिवृत्तिका स्वरूप क्या है, यह प्रश्नकतों पूछता है। 


अविषानहाठक स्करूपका विचार] भावोसुवादसदित ४१५ 


*जएएएएएएछछछछऋऋऋऋऋ"शएऋऋऋऋ"षऋछऋऋऋखऋखऋखइछआऋऋऋन्ननन-न-नूछड 


विद्याया विद्यमानवया अनर्थभपि तिष्ठेदिति तदन्वेषणात्‌ | “यर्मिस्‌ 
सति अग्रिमचणे यरेय ससम्र्‌ , यदूव्यतिरेके चाउमावः, तत्‌ तत्साध्यम्र' इति 


जब टी विवि पद 235:55 07 2280 2: क22 22%: 7 2 20 किये: 
तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि ज्ञाके न होनेपर अनथकी कारणीभूत 
अविद्याके विमान होनेसे अनर्थक्री अवस्थिति अवश्य होगी, इसलिए अनभे- 
निवृत्तिके अभिलाषां करके ज्ञानकी अन्वेषणा हो सकती है [ पूर्वपक्ष तथा 
समाधानका तालर्य यह है कि यदि अविद्याकी निवृत्ति आत्मस्वरूप मानी जाय, 
तो अविद्यानिवृत्तिषप आत्माके सर्वदा प्राप्त होनेसे उसकी प्रापिक हिए कोई 
भी यत्र करनेकी आवश्यकता नहीं है, इसलिए अविद्याकी निदृत्तिका हेतुमूत 
तत्तज्ञान व्यर्थ ही है, यह पूर्वपक्षीका कहना है । इसपर समाघानकर्ता पूर्वपक्षीसे 
पूछता है कि तत्तज्ञानकों व्यर्थ बतलानेके पहले उुम्हें कहना चाहिए कि 
तत्ततज्ञान क्यों व्यर्थ है, क्‍या तत्त्वशानका कुछ प्रयोजन नहीं है, इसलिए 
पत्तज्ञान व्यथ है अथवा अविद्यानिवृत्तिके आत्मस्वरूप होनेपर उसके अनादि 
दोनेसे ज्ञानके बिना भी वह सिद्ध है, अतः अविद्यानिवृत्ति ज्ञानसाध्य नहीं 
हो सकती, इसलिए तत्त्वज्ञान व्यर्थ है? इसमें प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि 
अन्थनिनृत्तिक उद्देयसे ज्ञानसाधनके अनुष्ठानमें प्रदत्ति हो सकती है, 
क्योंकि ज्ञाके न रहनेपर अनर्थकी हेतुम्त अविद्याके रहनेसे अनर्थका 
भी अवस्थान हो सकता है।इस प्रकार ज्ञानाभावदशामें अनर्थका सम्भव. 
हो सकता है, इसलिए अनर्थनिदृत्तिके उद्देश्यसे ज्ञाके साधनोंके अनुष्ठानमें 
भी पुरुषड्ी प्रवृत्ति होती है, अतः प्रयोजनके अभावसे ज्ञान व्यर्थ है, पेसा 
नहीं कह सुकते हो । द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि ] # जिसके रहनेपर 
उत्तर क्षणमें जिसकी सत्ता हो और जिसका अभाव होनेपर जिसका अभाव हो, 
वह उससे साध्य होता है, इस श्रकारके साध्यलक्षणके अनुरोधसे सस 


+ साध्यका लक्षण दों प्रकारका होता है, एक तो केवल सादिपदार्थके लिए जन्‍्यत्वरूप 
और दूसरा सादि और अनादि पदार्थोके लिए “यस्मिन्सतिः इत्यादिरूप | एवश्व आत्मसत्वरूप 
अविद्यानिद्त्तिमें जन्वत्वरूप प्रथम लक्षखके न होनेपर भी द्वितीय लक्षण है, अतः अश्रविद्यानिवृत्तिमें 
झानसाध्यत्वकी उपपत्ति हो सकती .है। जैसे घथके प्रति सृत्तिका कारण है और घट मृत्तिकासे 
साध्य है, इसमें यह लक्षण घटता है, क्योंकि रत्तिकाके रहनेपर उत्तरक्षणमें घटकी सत्ता है 
और मत्तिकाके अभावमें घटका भी अमाव है, इसलिए, घट सृत्तिकाते ह्माध्य कहलाता है। इस 
प्रकार लक्षण॒समन्वय करना चाहिए, यह भाव है | 


भ्१5 ह सिद्धान्तलेशसंग्रद ( च्ठ॒थ॑ परिच्छेद 


लक्षणानुरोघेन आत्मरूपाया अप्यविद्यानिद्वत्तेः ज्ञानसाध्यताब । ज्ञाने 
स॒ति अग्रिमक्षणे आत्मरूपाविद्यानिदृत्तिसल्वम्‌ , तद्व्यतिरेके तल्मतियोग्य- 
विद्यारुपस्तदभाव इति उक्तलक्षणसचात्‌ | 


आहलन्दबोधाचार्यास्त॒ युक्तिणिः पत्ञ्मी विधाम्‌ | 
सदसत्सद्सन्मिध्वानिन्‍नामात्मन ता विदुः॥ $ ॥ 


आनन्दनोधाचार्य कहते हैं. कि अविद्याकी निवृत्तिका पत्चम प्रकार ही युक्तियोसे 
सिद्ध होता है अर्थात्‌ श्रविद्यानिवत्ति सत्‌, असत्‌, सदसत्‌ और अनिवर्चनीयसे 
मिन्‍ ही है ॥ ६.॥ 

आत्मान्येबाउविद्यानिशृत्तिः | सा च. न सती, अद्वेतहानेः | नाश्य- 
सती, ज्ञानसाध्यत्वायोगात्‌ | नाउपि सदसद्गपा, विरोधाव्‌ । नाउ्प्यनिर्वाच्या, 
अनिर्वान्यस्य सादेख्ञानोपादानकलनियमेन युक्तावपि तदुपादानाज्ञाना- 
शुबृत्यापचचे), ब्लाननिवत्पत्वापत्तेथ् | किन्तु उक्तप्रकारचतुध्योत्तीर्णा 
पञ्वमप्रकारेत्यानन्दबो धाचार्या: । 


अविद्यानित्ृत्ति ज्ञानसाध्य हो सकती है, क्योंकि ज्ञानक होनेपर उससे उत्तर 
क्षणमें आत्मरूप अविद्यानिवृत्तिकी सत्ता है और ज्ञानके न रहनेपर अविद्या- 
निवृत्तिकी प्रतियोगिमृत जो अविद्या है तद्रूप, अभाव है अर्थात्‌ अविदया- 
निवृतिका अभाव है, इसलिए साध्यखका उक्त लक्षण अविद्यानिबृत्तिमें 
घट जाता है । 

हे मिन्न ही अविद्यानिवृत्ति पदार्थ है, और वह अविद्यानिबृत्ति पदार्थ 
सत्य नहीं है, क्योंकि उसे सत्य माननेसे अद्वैतकी हानि होगी। और असत्‌ 
भी नहीं मान सकते, क्योंकि ऐपा माननेसे उसमें ज्ञानसाध्यल नहीं हो सकेगा। 
और सत्‌ और असत्‌ रूप भी नहीं मान सकते, क्योंकि सत्त और असत्तका 
विशेध होनेसे एकमें उन विरूद्ध दो धर्मोका समावेश नहीं हो सकता है। 
और अज्ञाननिवृत्तिकों अनिवेचनीय भी नहीं मान सकते हैं, क्योंकि सादि 
अनिर्वेचनीय पदार्थोके प्रति अज्ञान ही उपादानकारण होता है, ऐसा नियम 
होनेके कारण मुक्तिमें भी अपने उपादानकारण अविद्याकी अनुवृत्ति प्रसक्त 
होगी और मुक्तिमें ज्ञाननिवर्त्यत्वका भी प्रग्मज्ञ होगा। इसलिए उक्त चार 
प्रकारंसि ( सत्‌, असत्‌ , सदसत्‌ और अनिर्वेचतीय इन चार प्रकारोंसे ) 
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अविधानिव्तिके के स्वरूपका विचार ] भाषालुवादसदित ण्श्७ 


उत्पत्तिरिव नाशोउपि ज्ञएिका भावतिद्षिया। 
* अद्वे तविदयाचार्यास्तदञत्तिकालेति तां विदु;॥ ७ ॥ 


उत्पत्तिके समान विनाश भी अविद्यावत्तिकालिक क्षणिक भावका विकार ही है, 
श्रतः अनिर्वचनीय है, ऐसा अद्वेतविदयाचार्य कहते हैं ॥ ७॥ 

अवियावत्‌ तल्निवृत्तिप्यनिर्वाच्येब । न च तदलुबत्तौ तहुपादानाब्वान- 

स्पाप्यलुबतिनियमाद अनिर्मोतरम्सड्र४, तदलुइत्तौ प्रमाशाभावात्‌ ; उतपत्तेः 


विलक्षण कोई पद्चम प्रकार ही अविद्यानिशृत्ति है, ऐसा आनन्दबोधाचार्य # 
कहते हैं । 

अविद्या जैसे अनिर्ववनीय है दैसे ही अविदयाकी निवृत्ति भी अनि- 
वैचनीय है।' यदि शक्ल हो कि सुक्तिमें अविद्यानिबृत्तिकी अनुब्त्ति होगी, 
तो उसके उपादानभूत अविद्याकी भी अनुबृत्ति होनेसे अनिर्मेक्षकी प्रसक्ति 
होगी, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि अज्ञाननिवृत्तिकी अनुवृत्तिमें कोई 
प्रमाण ही नहीं है, कारण जैसे + घटादि पदार्थोकी उत्मत्ति केवल 


# इस विषयमें आनन्दबोधाचार्यतरीका विस्तृत विचार उनके बनाये हुए. “न्यायमकरन्दा 
अन्थमें देखना चाहिए [ ० ३५२, काशी चौखम्मा मुद्रित ] उसका कुछ अंश इस प्रकार है-- 
“नन्वियाक्तेः उसे सद्वितीयत्वमात्मनः | 
मिथ्याभावे त्वनिर्मोत्षो मूलाविद्याव्यबस्थितेः || 
उक्तमेतद्विद्यास्तमयो मोक्ष इति | तब्रैतद्विचार्यवे--स कि सत्यों मिथ्या बति/ ४8855 
अतः कयमविद्याब्यावृत्तिमोंक्ष इति | 
न सम्नासस्त सदसन्नानिवाच्योडपि तत्लुयः । 
यज्ञानुरूपो हि बलिरित्याचार्या व्यवीचरन्‌॥' कं 
श्र्थात्‌ अविद्यानिवृत्तिको सत्य मार्ने तो द्वेतापत्ति होगी, उसे मिथ्या मानें तो अ्रविद्याका 
अवस्थान प्रसक्त होगा, क्योंकि मिथ्याभाव अविद्या अथवा अविद्याका कार्य होता है, इसलिए 
अनिममोंक्ठ प्रतक्त होगा । पूवमें जो अविद्यास्ममय मोक्ष कह्दा गया है उसके बारेमें विचार किया 
जाता है कि वह सत्य है या मिध्या व लल लि हि++ न इस ग्रकारंके अनेक सत्यत्वादि 
विकल्पोंसे अविद्यानिवृत्तिका निर्वचन नहीं हो सकता, इसलिए अविद्यानिश्वत्ति मोज्ष कैसे हो 
सकती है। इसपर कहते हैं--अ्रविद्यानिद्चति सत्‌ नहीं हैं, असत्‌ नहीं है, रदसत्‌ नहीं है और असि- 
वीच्य भी नहीं है, किन्तु इन चारों कल्‍्पोंसे भिन्‍न पद्म प्रकार ही अजिद्यानिवृत्त है, यह भाव है ! 
| भाव यह है कि जो पदार्थ उलवन्‍्न होते हैं, उनमें उत्पत्ति नामका एक भावरूप विकार 
है, जो केवल एक ही क्षणमें यानी डुलत्यवच्छिन्न का्में ही रहता है, सवेदा नहीं रहता, 
यह अनुभवसिद्ध है, वेसे हो निरति भी ( विनाश मी ) पदा्थोंका भावरूप धर्म ही है, जो 


लिए हिल सम पक मर 


१८ सिद्धान्तलेशसंग्रद 


[चठ॒नें परिच्छेद- 


प्रथमसमयमात्रसंस्गिभावविकारत्ववद्‌ू निंइतेरपि चरमसमयमाज्रसंसर्मि- 
भावविकारत्वोपपत्त: । अत एवं यथा पूव्व पश्माच्च उत्पत्स्यते, उत्पन्न! 
इति भाविभूतभावेन व्यवहियमाणाया उत्पत्तः प्रथमसमयमात्रे “उत्बथते' 
इति वर्तमानव्यवहारः तथा पूव पश्चाच्च “निवर्तिष्यते, निवृत्त इति 
भाविभूतमाबेन व्यवहियमाणाया निदृत्तेश्रमसमयमात्रे “निवर्तते, नश्यति, 
ध्वंसते' इंति वर्तमानव्यपदेशः । निदवत्तलुश्तौ तु चिरशकलितेडपि घटे 
'इदानीं निरवर्तते' इत्यादिव्यवहारः स्यात्‌ , आख्यातानां श्रकृत्यर्थगतवर्त- 
मानल्वाद्र्थाभिधायिलात्‌ | 
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प्रथम क्षणमात्रमें सम्बन्ध रखनेवाला भावविकार है, वैसे ही विनाश भी 


अन्तिम क्षणमात्रके साथ सम्बन्ध रखनेवाला भावभूत विकार ही है, अमावंभूत 
नहीं है। इसीसे अर्थात्‌ निवृत्तिको क्षणिक भवविकार माननेसे ही जैसे 
उतत्तिके पूर्व 'घट उत्पन्न होगा! और उत्पत्तिके पीछे 'घट उत्पन्न हुआ! 
इस प्रकार भावी और भूतरूपसे व्यवहियमाण उत्पत्तिमें केवल प्रथम समयमें 
ही “उत्पन्न होता है? इस प्रकार वर्तमानव्यवहार होता है और यह उत्यत्तिके 
क्षणिक भावविकारमें प्रयोजक है, वेसे ही निवृत्तिके पूर्व और निवृत्तिके 
उत्तरकारुमें निबत्त होगा और निबृत्त हुआ! इस प्रकार भावी और भूतरूपसे 
व्यवद्वियमाण निवृत्तिमें भी अन्तिम समयमात्रमें “निबृत्त होता है”, नष्ट होता 
है', ध्वस्त होता है! इस प्रकारक्ा वर्तमानत्वव्यवहार क्षणिकल॒का भी 
साधन करता है। निवृत्ति स्थायी मानी जाय, तो चिरकाल्से ध्वस्त हुए 
घटमें भी अभी घट न्वित्त होता है! ऐसा व्यवहार प्रसक्त होगा, क्योंकि 
जितने आख्यात हैं वे सबके सब अपने # अग्रकृत्यथैमें रहनेवाले वर्तमानत्व 
आदिका ही अभिधान करते हैं। 
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थर्थामिधायकत्मम्‌ , स्वाभिद्दितप्रकृत्यर्थालुकूलन्यापारगतवर्तमानत्वादर्थो- 
मिघायकत्व॑ं वाउस्तु | तथा च॒ निहृत्तिक्रियाकतुंबिरचूणितस्थ घटस्य, 
तद्गतनिवच्यनुकूलव्यापारस्य चाज्वतंमानत्वाद्‌ नोक्तातिप्रसज् इति चेद्‌, 
न ; आधे उत्पन्नेईपि घटे 'उत्पच्यते! इति व्यवहारापत्तेः। उत्पत्तिक्रिया- 
की. ज त्व रे 
कतुघेटस्यवर्तमानवात । द्वितीये आमवातजडीकृतकलेवरे उत्थानानु- 
कूलयत्नवति उत्थानाजुदयेडपि 'उत्तिष्ठतिं इति व्यवहारापत्तेः। आख्या- 
ताथस्थ त्रकृत्यथभूवोत्थानालुकूलस्थ यत्नरूपव्यापारस्य वर्तमानल्वातू । 
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# यदि शद्धा हो कि वे आख्यात ( तिप्‌ आदिमें ) अपनेसे अमिहित 


सहुयाके आश्रयीभूत प्रकृत्यर्थ क्रियाके कर्ता, कम आदिमें रहनेवाले वर्तमानल 
आदिका अथवा अपनेसे अमिहित प्रक्ृत्यथके अनुकूल व्यापारमें रहनेवाले 
वर्तमानल आदिका अभिधान करते हैं, इसलिए निवृत्तिरूप क्रियाके कर्ता 
चिरकाल्से चूर्णित घटमें और उसमें रहनेवाले निशृण्कि अनुकूल व्यापारमें 
वर्तमानलके न होनेसे उक्त आपत्ति अर्थात्‌ चिरशकलित घटको लेकर “अभी 
घट निशत्त होता है? इस प्रकारकी आपत्ति नहीं आ सकती है, तो यह भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि तथोक्त दो अथोमिं से पूर्वके अर्थमें उत्पन्न घटको 
लेकर “घट उत्पन्न होता है” ऐसा व्यवहार श्रसक्त होगा, क्योंकि उत्पत्तिरप 
क्रियाक्ष कर्ता घट वर्तमान है | और दूसरे पक्षमें यह दोष होगा 
कि आमवातसे जिसका फेवर अकड़ गया है, ऐसा पुरुष उठनेके अनुकूल 
यल करता है, तथापि उत्थान नहीं होता, परन्तु “उत्तिष्ठति' ( उठता है ) 
ऐसा व्यवहार प्रसक्त होगा, क्योंकि प्रकृत्यवभूत उत्थानके अनुकूल यत्ररूप 


निदृत्यवच्छिल्न कालमें ही रहता है, अन्यत्र नहीं रहता । उत्पत्ति और निवृत्ति आद्य ओर 
चरमकांलको छोड़कर अन्य कालमें भी यदि रहती, तो चिरकालोत्पन्न धटमैँ और चिरशकलित 
प्रटमे 'उत्पन्न होता है और नष्ट होता है', ऐश्ता व्यवहार प्रसक्त होता | अतः अविद्यानिवृत्ति, 
जो अत्यन्त क्षणिक पदार्थ है, उसकी अनुद्ञत्ति मोक्षकालमें नहीं हो सकती है, अतः अनिर्मोद्का 
प्रसज्ञ नहीं है। 

# अकृत्यर्थ अर्थात्‌ धात॒का अर्थ, उसमें खनेवाले वर्तमानत्व, अतीतत्व, भविष्यवका 
ज्ञान आख्यातसे ( तिबादिसे ) होता है, यह भाव है। 
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# ग्राख्यांत प्रकृत्वर्थमें रहनेवाले वतमानत्व आदिका बोध नहीं करते, किन्तु अन्यगत 
वर्तमानत्व आदिके बोधक हैं, इस प्रकार श्राशडका करते हैं । तासर्य यह है कि स्वामिदित-- 
एकक्‍्चनल आदि रूपत्ै आख्यातोंसे अमिहित--जो सडूझूया, उस सहस्याके श्राश्रयभूत-- 
“बे निव्तते, देवदत्तः पचति, तणडुलाः पच्यन्ते! इत्यादि अयोगोंमें प्रकृत्थथमृत निदृत्यादि 
क्रियाओंका कर्तूक्मोंदिकप--जो घठादि हैं, उन घटादिमैं रहनेवाले वर्तमानत्व आदिका 
आख्यात बोध कराते हैं। अथवा 'घटो निवर्तते! ( घट विनष्ट होता है ) इत्यादि प्रयोगोर्मे 
अआख्यातले अभिद्वित प्रकृत्थ मृत निढत्तिके अ्रनुकूल जो व्यापार है उस व्यापारमें रहनेवाले 
वर्तेमानल्व आदिका आख्यात बोघक है, परन्तु प्रकृत्यर्थंगत वर्त मौतैल्व आदिका बोघक नहीं है | 


१२० सद्धान्नलेशसग्रह प्‌ भठन परिष्छेद 
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तस्मात्‌ प्रकृत्यर्थगतमेव वर्तमानस्वादि आख्यातार्थ इति ध्वंसस्य स्थायित्वे 
चिरनिदत्तेडपि घंटे 'निवर्तेते” हृति व्यवहारो दुर्बारः । 

यदि च मुद्॒रादिशकलिते घटे ध्यंसो नाम कश्रिदभावस्तत्मतियोगिकः 
स्थायी भूतलाधाश्रित उपेयते, तदा कपालमालापसरणे तदनपसरणे5पि 
मणिकशरावादिकपालब्पावत्तकपालसंस्थानविशेषाद्शने च किमिति स॑ 
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व्यापार, जो कि आख्यातार्थ है, वर्तमान है। इससे अर्थात्‌ किसी अर्थान्तरके 
न होनेसे पहृत्यर्थगत वर्तमानल्व आदि ही आख्यातान है, इससे घ्वंसको 
स्थायी माननेमें चिरनिदृत्त घटमें “निवर्तते! ( अब निवृत्त होता है) ऐसा 
ग्रवहार अवृइय होगा। 

# मुद्र आदिसि घटके शकलित ( खण्डित ) होनेपर घ्वंस नामका 
घटप्रतियोगिक स्थायी और भूतलमें रहनेवाल अभाव यदि माना जाय, 
तो + कपाल्मालके अपसरणमें और अपसरणके अभावमें मणिक, शराव 
आदिके कपालोंसे आवृत्त कपालके संस्थानविशेषका दर्शन न होनेपर भी 
वह ध्वंस क्यों नहीं प्रत्यक्ष देखा जाता है। यदि शड्ढा हो कि कपारोंके 


# जो लोग अतिरिक्त अ्मावरूप ध्वंसका अज्जीकार करते हैं, वह ध्यंत क्या प्रत्यक्ष 
है या अनुमेय है, इस प्रकारके दो विकल्प करके क्रमशः उन विकल्पोंका कश्रिम अन्थसे निरास 
करते हैं। यहाँ समझना चाहिए कि घटके च्वंसके अनस्तर कपालमें जैसे घटध्वंसकी प्रतीति 
होती है, वैसे ही खण्डित घटके अधिकरण मूतलमें मी वहाँ घढ ध्वस्त हुआ! इस प्रतौतिडे 
आधारपर भूवल आदि भी घदस्व॑ंठके अधिकरण होते हैं--ऐसा कुछ तार्किक मानते हैं, उन्हींके 
अनुसार यह पूर्वपत्ष है। 

+ समाधानका तात्पय यह है कि यदि घदध्वंल भतल आदिपें प्रत्यत्ष मानते हो, तो 
जहाँपर कपालोंकी कतार है बहाँसे उस कतारकों हल देनेपर 'यहाँ घटका घ्वंख है! ऐसा 
प्रत्यज्ञ होना चाहिए, परन्तु होता तो नहीं, श्रतः ब्व॑सका प्रसतक्ष नहीं दोता है, यह 
मानना चाहिए। यदि शडका हो कि घटध्वंसके प्रत्यक्षके प्रति कपलमालाका प्रयक्ष भी कारण है, 
अतः घटवध्व॑तका प्रत्यक्ष नहीं होता, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि तुम्हारे कथनके अनुसार 
कपालमालाका अपसरण न करनेपर मी मशिक ( मिस्टरौका बड़ा वात्र ) आदि अन्य पात्रोसे 
व्यावृत्त भूतलगत कपालोंमें घटके कपालोंका असाधारण रूप जिस काह्ममें गहीत नहीं हुआ उस 
कालमें भी घटध्व॑सका प्रत्यक्ष होना चाहिए, क्योंकि कगलमालाका प्रत्यक्ष विद्यमान है, अतः 
ध्वंस प्रत्यक्ष है, यह मत अनाद्रणीय है। वस्तुतस्द प्रध्वंसामावकरे प्रद्मक्षमें इन्द्रियका सन्निकर्ष 


निरूपित नहीं होता,-श्र्मअत्वक्ष नहीं होता, यह भाव है । 
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अक्यिनिशेतिके स्वरूपका क्चार ) भाषालुवाददित भ्२१ 


प्रत्यक्षो न स्थात्‌ ! कपालसंस्थानविशेषादिनाउनुमेयों घटादिध्यंसो न 
अत्यक्ष इति चेद , त्िं तेन झुद्वरपातकालीनस्प उत्पत्तिषद्‌ भावविकार- 
रूपतया प्रतियोग्याश्रितच्य॑सस्याउ्लुमानं सम्भवतीति न तह? पश्चादखुचर्त- 
मानप्रतियोग्यधिकरणाश्रिताभावरुपध्यंससिद्धि! । 'हह भूते घटध्व॑सः 
इति भूतले ध्वंसाधिकरणत्वव्यवह्ारस्थ इह मृतले घट उत्पन्न” इतिवत्‌ 
आवविकारबुक्तप्रतियोग्यधिकरणत्वविषयत्वो पत्ते: । घटध्य॑सानन्तरं भूतले 
घटाभावव्यवहारस्प घटापप्तरणानन्तरं तदभावव्यवहाखत्‌ समयविशेष- 


संस्थानविशेषसे घटादिध्वंस अनुमेय है, प्रत्यक्ष नहीं है, तो वह भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि उसी कपालके संस्थानविशेष आदिसे उत्पत्तिके 
समान भावके विकाररूपसे अवस्थित मुद्दरपतनके समानकालीन प्रतियोगीमें 
आश्रित घ्वंसक्ा भी अनुमान हो सकता है, इसलिए उस अनुमानसे प्रति- 
योगीके अधिकरणमें रहनेवाले ध्वंसरूप अभावकी सिद्धि नहीं हो सकती है #। 
इस भूतलूमें घटका ध्वंस है! इस प्रकार जो मूतलमें ध्वंसाधिकरणलका 
व्यवहार होता है, वह तो इस मूतलमें घट उत्पन्न हुआ! इस श्रकारके 
व्यवहारके समान भावभूत विकारसे युक्त प्रतियोगीके अधिकरणल्वकी विष- 
यताको लेकर भी उपपन्न हो सकता है। घटके ध्वंसके बाद भूतरमें 
जो घटाभावका व्यवहार होता है + वह भी घटके अपसरणके बाद होनेवाले 


# इस अ्नुमानसे भूतकालीन ध्वंतका भी अनुमान हो सकता है, इसलिए उक्त अनुमानते 
ध्वंसमात्रकी सिद्धि होनेपर भी इससे ता्किकामिमत शध्यंसके स्थायित्वकी सिद्धि नहीं हो सकती 
है, यह कव है। यदि शझका हो कि यह भूतल घटथ्वंसका आश्रय है, कपालमालाविशेष 
होनेसे, जो भूतल कपालमालाविशेषका अधिकरण नहों है, वह घटलध्यंठका अधिकरण नहीं है! 
इस श्रकारके अनुमानसे घटाश्नित ध्वंसकी सिद्धि कैसे होगी, तो यह भी युक्त नहीं 
है, क्योंकि ध्वंसक्ी उसत्तिदशामे प्रतियोगीमें ही ध्वंस यद्यपि रहता है, तथापि प्रतियोगी 
द्वारा मतलर्मे भी ध्वंस रहता है, अतः उक्त अनुमानकी विषयता भूतलाश्रित 
ध्वृंसमैं भी है. ॥ 

+ तालर्य यह है कि घटके नष्ट हो जानेपर 'दिस मृतलमें घठ नहीं है? इस प्रकारक्ा 
व्यवहार झत्यन्ताभावका हो--जो कि अत्यन्दाभाव किसी समयविशेषमें अर्थात्‌ भूतल 
आदिमें घटादिसंयोगके अमावकालमें रहता है--अवल्लम्बन करता है। अ्रतः यदि इसी 
क्लृप्त अत्यन्ताभावले तथोक्त व्यवह्ास्की उपपत्ति हो सकती कै तो फिर,अतिरिक्त ध्वंसको 
अन्लीकृति निष्फल प्रतीत होती है। और “अवोडत्यदार्तम! ( नित्य स्वप्रशश चैतन्यते इतर 
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४१२९ सिद्धान्तलेशसंग्रद [अदर्प परिथ्चेद 


संसग्येत्यन्ताभावालम्बनतो पपत्त्या ध्वंसविषयत्वस्थाउकल्पनीयत्वाच्च | एवं 
सति घटोत्पत्तेः पूर्व तदभावव्यवहारोस्प्यत्यन्ताभावेन चरितार्थ इति 
प्रागभावोडपि न स्पादिति चेत्‌ , सोडुपि मा भूत्‌ । 

नस्वेवं '्रागभावाधारकालः पूर्वकालः, ध्वंसाधार उत्तरकालः इति निर्वे- 
चनासम्भवात्‌ काले पूर्वोत्तरादिव्यवहारः किमालम्बनः स्यात्‌ ? घटादिषु प्रति- 
योगिल्वादिव्यवह्रबदखण्ड किश्विद्धम गो चरोउर्तु, अभावरू पस्थायिष्व॑साम्युप- 
गमेउपि तेषु ध्वंसत्वादेरखण्डस्थ वक्तव्यवात्‌। न च जन्याभावत्वरूपं सखण्ड- 
घटाभावव्थवहारके समान विशेषसमयमें. सम्बन्ध रखनेवाले  अत्यन्ताभावको 
ही अबरूम्बन करता है, इसलिए उसको घ्वसविषयक मानना अनुचित है। 
यदि इस परिस्थितिमें & शक्कर हो कि घटकी उतक्तिके पूर्व घटाभावका 
व्यवहार भी अत्यन्तामावसे ही उपपन्न हो सकता है; अतः प्रागभावकी भी 
सिद्धि नहीं होगी, तो यद्द भी युक्त नहों है, क्योंकि प्रागमावका भी जज्जीकार 
नहीं करते हैं। 

यदि शड्ढा हो कि प्राममाव और ध्वंस न माने जायें, तो 
प्रागभावका आधारमूत कार पूर्वक है और ध्वंसका आधारभूत काछ 
उत्तकार है, इस प्रकारसे पूर्वकाल और उत्तरकालका निषचचन नहीं कर 
सकते हैं, अतः कालमें जो पूर्वल्ल और उत्तरत्व आदि व्यवहार होते हैं, 
वे किसको आरूमन करेंगे! तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि जैसे घट 
आइिमें प्रतियोगित् आदिका व्यवहार अखण्ड प्रतियोगिलादि धर्मविषयक है, 
बैसे ही काठुमें पूर्वलादि व्यवहार भी अखण्ड पूर्वलादि घर्मविषयक ही है। 
और अमावरूप स्थायी ध्वंसके माननेपर भी उस अभावमें ध्वंसल आदि 
अखण्ड धर्म ही मानने पड़ेंगे +। यदि शड्ढा हो कि जन्यत्वे सति अभाव- 
सम! अर्थात्‌ अन्य होकर जो अभाव हो, वह ध्वंस है, ऐसा घ्वंसका 
निर्बेचन करनेसे ध्वंसल सखण्ड ही सिद्ध होता है, अखण्ड नहीं; तो वह 


नरबर है ) इस श्रतिसे परामिमत नित्य ध्वंसका खण्डन भी हो जाता पराभिमत निम्म स्वंसेका खण्डन भी हो जाता है। अतः ऐसे पदा्योकी 
कल्पना प्रमाणशुन्य है । 

» घटमाशके उत्तरकालमें होनेवाले अमावध्यवह्वारकी सामयिक असत्यन्ताभावरे ही 
उपपत्ति ह | सकती है, इस अवस्थामैं, यह माव है । 

+ अर्थात्‌ ध्व॑सत्व और प्रागभावत्व आदि घर्मौंको पूर्वपद्दो भी अखएड घ॒र्मे ही मानता है, 
अतः पूर्वलवादि धर्मॉको अखण्ड धर्म माननेमें गौरव नहीं है, यह भाव है। 
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अविध्यानिवृत्तिक्े स्करूपका विचार ] आवपोलुवादसहित ५२३ 


मेव ध्वंसतवम्‌ ,ध्वंसप्रामभावरूपस्य घटस्य तदूष्वंसत्वापत्तेः । 

न च स॑पमपदार्थरूपाभावत्य॑ विवक्षितम्‌ ; घटस्य प्रागभाव॑प्रत्यपि 
ध्वंसत्वामावप्रसड्ेन घटकाले प्रागभावोत्तरकालत्वव्यवहारस्थ निरालम्ब- 
नलापत्त: । न॒च॒ प्रतियोग्यतिरिक्तः प्रागभावधष्य॑सः ; तथा सति तुल्य- 
न्‍्यायतया 'ध्वसप्राशभावोडपि प्रतियोग्यतिरिक्तः स्थादिति प्रागमावष्चंस- 
स्थापि प्रागमावोज्न्यभ, तस्थापि कश्चिद्‌ ध्वंस।, तस्पापि प्रागभावोडन्य 


भी युक्त नहीं है, क्योंकि ध्वसप्रागभावरूप घटमें भी घटप्वंसत्वकी 
प्रसक्ति होगी। 

यदि शझ्ढा हो कि जन्य होकर सप्तमपदार्थरूप अभाव! # ही ध्वंसक्रा 
लक्षण विवक्षित है, अतः दोष नहीं है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि 
इस छक्षणमें प्रागभावके ध्वंसरूप धटमें प्रायमावध्वंसल्वकी प्रसक्ति नहीं होगी, 
इसलिए घटकालमें प्रागभावोत्तरकाढीनत्वका व्यवहार निराठम्बन हो जायगा | यदि 
शड्डा हो कि प्रागभावक्रा ध्वेस प्रतियोगीसे अतिरिक्त ही है, तो यह भी युक्त 
नहीं है, क्योंकि प्रागभावध्वंसके प्रतियोगीसि मिन्न होनेपर समानरीतिसे | 
ध्वंसका प्रागमाव भी प्रतियोगीसे अतिरिक्त होगा, इससे प्रागभावष्वंसका भी 
अन्य (दूसरा) प्रागभाव और उसका भी कोई अन्य घ्वंस, उसका भी अन्य प्रागभाव, 


# जन्य होकर जो सप्तम पदार्थरूप अ्रमाव है, वही ध्वंस नामका अभाव है, यह इसका 
अर्थ है। केवल सतम पदार्थरूप अभाव ही ध्वंस कद्दा जाय तो अत्यन्ताभाव, प्रागभाव और 
अन्योउन्यामावर्म अतिव्याति हो जायगी, इसलिए जन्यत्व विशेषण दिया है । यदि केवल ऐसा 
ही कट्ठा जाय कि 'जो जन्य हो, वह ध्वंतामाव है! तो घठ आदिमें भी ध्यंसक्ष लक्षण 
चला जायगा, इसलिए जन्य होकर जो सप्तम पदार्थरूप अभाव हो वह्दी ध्वंस है ऐसा 
लक्षण कहना होया। ध्यान रहे कि द्वव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय और 
श्रमाव ये सात पदार्थ हैं। 

मे प्रागभावके ध्वंसकी अर्थात्‌ घटादिप्रतियोगिक प्र।यभावक्ते ध्वुंसको धद्यदिग्रतियोगीसे यदि 
मिन्‍न माना जाये, तो इसी युक्तिसे धट्थ्वंसका प्रागमाव भी घटरूप ध्वंसके प्रतियोगीसे मिन्‍न 
होगा। इस अदस्थामैं जैसे घटप्रागभावका घ्वंस घटरूप प्रतियोगीसे भिन्‍न है, वैसे ही घट- 
प्रागमावब्व॑सके मी प्रागमावकों घटप्रागभावसे मिन्‍न मानना हो, क्योंकि ध्वंसप्रायभाव मी 
ब्वेसके प्रतियोगीसे मिन्‍न है, इसी प्रकार अन्य प्रागमाव और अन्‍य ध्यंतके भी ध्वेस और 
प्रागभाव प्रतियोगीसे अतिरिक्त होंगे, इसी प्रकार आगे भी परम्परामें विचार कर सकते हूँ, 
इसलिए अनवस्था सफुट है, यह भाव है । 


020 22 


५२9 सिद्धान्तलेशसंग्रह 


 चत॒ये परिच्छेद 


इत्यप्रामाणिकानवधिकध्व॑पप्रागभावऊल्पनापत्ते: । न चान्यद्‌ 
3 45. + £ ऑक. । या 
ध्यंसत्वमात्माश्रयादिशून्यं॑ निर्वेक्तु| शक्यम्र्‌ । एवं आगमावत्वमपीत्य- 
न्यत्र विस्तरः | 


तस्मान्न पूर्व प्रागभाव, न च पश्चात्‌ ध्वंसाभावः। मध्ये पर 


कियत्कालमनिर्वेचनीयोत्पत्तिस्थितिध्वंसरूपभावविकासान्‌ घटाधध्यासः । 
सपननननन नमन नस -5+-०-- «नम 
इस रूपसे अनेक अप्रामाणिक ध्वंस और प्रागभावोंकी कल्पना करनी पड़ेगी । 


और आत्माश्रय दोषसे शून्य अन्य ध्वंसका निर्वचन भी नहीं हो सकता है #। 
इसी प्रकार प्रागभावत्वका भी निवैचन नहीं हो सकता, + इस विषयमें अधिक 
विचार अन्य अन्थोंमें देखना चाहिए | 

इससे | उसत्तिसे पहले प्रागमाव भी नहीं है और उत्त्तिके पश्चात्‌ 
ध्यंंस भी नहीं है, परन्तु बीचकी अवस्थामें कुछ काल्तक अनिर्वचनीय, ड्यत्ति, 
स्थिति और ध्वंसरूप भावविकारसे युक्त घटादिका अध्यास है। लोकमें घटादि 


# यदि कोई कह्दे कि जन्याभावत्वरूप ध्वंसत्व उक्त दोषसे दुष्ट है, तो 'ध्वंसाप्रतियोगित्व 
सति त्रेकालिकमिन्नाभावल्वम्‌! ( अर्थात्‌ ध्वंसका अग्रतियोगी होकर श्रत्यन्ताभाव या अन्‍्यो 
न्याभावसे जो मिन्‍न हो वह ध्वंस है ) ध्वंसका लक्षण करो, और इसमें प्रागभावकों लेकर अति- 
व्यात्तिके वारणके लिए विशेषण दल है ओर अत्यन्ताभाव आदिके निरासके लिए विशेष्यदल है तो 
यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि ध्वंसके लक्षणमें ध्वंसका प्रवेश होनेते श्रात्माअय दोष होगा 
अर्थात्‌ अपने ज्ञनमैं अपनी ही श्रपेज्ञा हुई, अ्रत: इस लक्षणसे भी ध्वंसत्वको सखण्ड नहीं 
बना सकते हैं। यदि कहें कि 'प्रायमावात्यन्तामावान्योडन्याभावमिस्नस्वेसति अमावल्व 
ध्वंसलवम्‌ः श्रथोत्‌ प्रागभाव, अत्यन्ताभाव और अन्योन्याभावसे भिन्‍न होकर जो अमात्र हो वह 
ध्वंं् है, तो यह मी युक्त नहीं दे, क्योंकि इस लक्चाणमें प्रागमावका निवेश है, इसलिए उसके 
निर्वंचनमै ध्वंसभिन्‍्नत्वका निवेश करना होगा, अ्रत: अम्योन्याश्रव होगा । 


॥ ताल यह है कि “अनादित्वे सति सान्तत्वम्‌ प्राथभावत्वम्‌! ( अनादि होकर जो 
अन्तवान्‌ हो, उसे प्रागमाव कहते हैं ) ऐसा कहा जाय, तो घटध्व॑सके प्रागक्षवरूप घटपैं अना- 
दिल्वके न होनेते अव्यातति होगी । और कद्ाचित्‌ कह्दो कि 'प्रतियोगिजनकत्बे सति अमावत्वमः 
श्र्थात्‌ प्रतियोगीके प्रत जो जनक अभाव है, वह प्रागमाव है, तो यह भी युक्त नहीं है, 
क्योंकि जनकत्वके लक्षणमें प्रविष्ट पूवेइत्तिखक्ने कार्यधागभावश्ृत्तिर्प होनेसे आत्माश्रय दोष 
होगा, इसलिए प्रागभावत्व भी सखण्ड घर्म नहीं हो सकता है। 

मै अन्य प्रतिपद्धियों द्वार स्वीकृत प्राथभाव और ्वृसके साथक प्रमाणोंके न होनेसे, 
यह मात्र हैँ । 


गरष्शा 4 करत 
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व चाविद्यानिशत्तिरपि ब्रह्मसाक्षास्कारोदयाननन्‍्तरश्षणवर्तो कश्रिज्धानविकार 
इति तस्ण पयुक्तावलुबृत्त्यमाबान्न तदनिर्वाच्यत्वे कश्चिद्ोष इत्यद्वेत- 


विद्याचार्याः ॥ २॥ 
ननैव॑ क्षणिकत्वं स्पान्युक्तेअआन्तोडसि नह्यसोँ । 
दुःखाभावः सुख वेति पुरुषार्यत्वजनाव्‌ ॥ ८॥। 
यदि शक्का हो कि अविद्यानिइृत्तिको क्षणिक माननेसे मुक्तिमं भी क्षणिकत्व 
प्रसक्त होगा, तो यह शझ्जा केवल श्रास्ति है, क्योंकि यह श्रविद्यानित्रात्ति न तो छुःखा- 
माव है और न सुख है, इसलिए पुरुषार्थत्वसे रहित है || ८ ॥ 
नन्वेबमविद्यानिवृ्ते: क्षणिकत्वे मोच्चः स्थिरपुरुषाथों न स्थादिति 
वि कर सा 
चेदू; आन्तो5सि । नद्यविद्यानिवृत्तिः स्वयमेव पुरुषा्थ इति तस्याः 
ज्ञानसाध्यलमुपेयते, तस्याः सुखदुःखामावेतरत्वात्‌। किन्तु अखण्डानन्दा- 
वारकसंसारदुःखहेत्वविधोच्छेदे अखण्डानन्दस्फुरणम्‌ , संसारदःखोच्छेदथ 
मबतीति तदुपयोगितया तस्यास्तच्ज्ञानासांध्यस्वमुपेयते । 


ध्वेसके क्षणिक भावविकार सिद्ध होनेसे अविद्याकी निवृत्ति भी बद्यमाक्षा- 
त्कारकी उसत्ति होनेंके अनन्तरक्षणमें रहनेवाला कोई भावभूत विकार ही है। 
इसलिए उसकी मुक्तिमें अनुशृत्ति न होनेंके कारण उसके अनिर्वेचनीय दोनेपर 
भी कोई दोष नहीं है, इस प्रकार अ्वेतविद्याचार्य कहते हैं ॥ २ ॥ 

# अब शजह्जा होती है कि यदि अविद्यानिबृत्ति क्षणिक मानी जाय, 
तो अविद्यानिवृत्तिरप मोक्ष स्थायी पुरुषार्थ सिद्ध वहीं होगा, तो यह भी युक्त 
नूहं है, क्योंकि इस विषयमें सुम्दें अम है, कारण कै अविद्यानिवृत्ति ही स्वयं 
पुरुषार्थ नहीं है, इसीसे उसको ज्ञानजन्य मानते हैं, क्योंकि अविद्यानिदृत्ति 
न तो सुख है और न दुःखाभाव है, किन्तु अखण्ड आनन्दको आइत्त करने- 
वाली और सांसारिक दुःखके देतुमूत अविद्याका उच्छेद दोनेसे अखण्ड 
आनन्‍्दका प्रकाश हो जाता है और सांसारिक दुःखकी न््त्ति हो पक 
इसलिए अखण्डानन्दकी प्राप्ति और दुःखामावमें पी होनेसे अज्ञाननिद्वत्तिक 
ज्ञानसाध्य मानते हैं । 


# अविद्यानिवरत्ति मोछके प्रति साधनमूत शानते साध्य है, ऐसा पूर्षमें हक रा 
के पं हि के अविद्यानिदृत्ि हैं इसलिए, 
किया, इसलिए पूवंपत्षीको यह श्रम हुआा कि अविद्यानि वि 2 पदार्थ है, 
पूव॑पक्षीके भ्रमनिवास्ण॒के लिए, इस अन्यसे शबकापूरवक समाधान कर हैँ 
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दुःख सुखव्शिषीति तन्‍नाशोअपि हि न स्वतः । 
पुमर्थः सुखमात्र तु तथा. उचित्सुखदर्शने ॥ ६ ॥| 


चिल्सुल्ाचार्यकीं दृष्टिमें दुःख सुखका विरोधी है, इसलिए दुभ्खका विनाश 
स्वतः पुरुषार्थ नहीं है, किन्तु केवल सुख ही पुरुषार्थ है ॥| ६ ॥। 


चित्सुखाचार्यास्तु--दुःखाभावोडपि , मुक्तो न स्वतः पुरुषार्थः , सर्वत्र 
डु!खामावस्य स्वरूपसुखाभिव्यक्तिप्रतिबन्धकामावतया सुखशेपात्‌; सुख- 
स्पेव स्वतः पुरुषार्थवम्‌ । अन्येषां सर्वपामपि तच्छेषत्वभिति सुखसाधनता- 
ज्ञानस्पेत प्रवर्तकत्वे सम्भवति दुःखाभावस्थापि स्वतः पुरुषार्थव्व॑परिकल्प्य 


# चित्सुखाचार्य कहते हैं कि मुक्तिमें दुःखाभाव स्वयं पुरुषार्थ नहीं है, 
क्योंकि सभी जगह + दुःखाभाव स्वरूपखुखकी अभिव्यक्तिमें प्रतिबन्धकीमत 
पदार्थका अभावरूप होनेसे सुखक़ा ही अज्ञ है, अतः खुख ही स्वतः पुरुषा् 
है । और जितने सुखके साधन हैं, उन सबको खुखाज्ञ माव करके खुखसाधनता- 
ज्ञानकों प्रवतेक मान लेनेपर  दुःखाभावकोी भी स्वतः पुरुषाथ मान 
करके दुःखाभावके साधनोंमें दुःखामावसाधनताज्ञानरूप प्रवर्तकके संग्रह 


& आअविद्याकी निवृत्तिके समान दुःखकी निहृत्ति भी स्वतः पुरुषार्थ नहीं है, इसलिए अद्मानन्द- 
स्फुरणके हेतुरूपसे हो अ्रविद्यानिवृत्ति ज्ञानताध्य है, इस प्रकारके चिस्सुखाचार्यजीके मतको 
कहते हैं। यह मत इन्होंने अपने 'त्प्रदीषिका' अन्थमैं, चतुर्थपरिच्छेदमे निम्नलिखित 
पदक्तियोंसे बतलाया है-- 


ात्र दुःखाभावः स्वतन्त्रतया पुरुषार्थ;, सुखामिव्यक्तिशेबत्वात्‌ । न च विपरीतइसिप्रसज्ञ:, 
विकल्पासहत्वात्‌ू । कि. सुर्ख दुःखाभावस्योत्पादकमुताभिव्यश्षकम्‌ू, नोमयथापि ।* 
अर्थात्‌ दुःखामाव स्वतस्त्ररूपसे पुदुषार्थ नहीं है, प्रत्युत सुखाभिव्यक्तिक्रा अद्भ है। यदि शझका 
हो कि सुख ही दुःखाभावका अज्छः है, इस प्रकार उलदा प्रतद्ञ क्‍यों नहीं आता १ नदीं, विपरीत 
प्रतकज्ञ नहीं थ्रा सऊता है, क्योंकि विकल्पका सहन नहीं कर सकता है--क्या सुख छुःलामावक्ा 
उत्पादक है या उसका अभिव्यज्ञक है ! दोनों हो प्रकार नहीं हो सकते हैं । 


+ दु/खकालमें आत्मस्वरूपभूत सुखकी श्रभिव्यक्ति ( स्कुस्ण ) न होनेसे दुःख सुखामि- 
व्यक्तिमे प्रतिब्रस्धक माना जाता है, इसलिए दुभ्खामात्रकी सुखाभिव्यक्तिके लिए ही कामना 


होती है, सुखके उमान स्वतः पुरुपार्थत्वरूपसे नहीं द्वीती है, यद् भाव है। 
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तत्साधनप्रवर्तकसद हाय इृष्टसाधनताज्ञानस्य इच्छाविषयत्वप्रवेशेन गुरु 
घटितस्य प्रवतेकत्वकल्पनायोगात्‌ । 

न च दुःखामाव एवं ख्तः पुरुषार्थ,, वच्छेषतया सुख काम्यमिति 
वैपरोत्यापत्ति:: बहुकालदुःखसाध्येषपि क्षणिकसुखजननके  निन्दितग्राम्य- 
करनेके लिए इष्टसाधनताज्ञाकों भी ग्रव्तक मानना पड़ेगा, यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि इष्टसाधनताज्ञानमें इच्छाविषयताका प्रवेश होनेसे पूर्व प्रवर्तककी 
अपेक्षा इसमें गौरव है । 

# यदि शह्ढा हो कि दुःखामाव ही स्वयं पुरुषाथ है | और सुख दुःखा- 
भावके अद्भरूपसे ही काम्य है अर्थात्‌ अभीष्ट है, इस प्रकार वैपरीत्यकी भी 
प्रसक्ति हो सकती है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि $ अधिक काल्तक दुःखसे 
साध्य निन्दित अगम्बागमन आदि क्षणिक सुखके साधनोंमें अनेक मनुष्योंकी 


+ भाव यह है कि दुःखाभावको सुखशेष माननेसे - दुः्खाभावके साधन भी सुखसाधन 
ही ग्िने जायेंगे, इस अवस्थामें खुखके या दुःखाभावके साधनोंमें सर्वत्र सुखसाधनताज्ञानको 
ही प्रवतेक माननेंसे काम चल सकता है। यदि सुखके समान डुग्खामाव भी स्वतः पुरुषार्थ 
माना जायगा, तो दुःखाभावके साधनोंमँ सुखसाधनवाका बाघ होनेसे सुखसाधनत्वते उनमें 
ग्रृत्ति नहीं होगी | यदि शडका हो कि ढुःखाभावके साधनोंमें प्रवृत्तिके प्रति दुःखाभावसाधनता- 
ज्ञानको प्रव्तक मानंगे, इसलिए उनमें भी प्रव्ृत्तिकी उपपत्ति हो सकती है, तो यह मी युक्त 
नहों है, क्योंकि इस प्रकार माननेसे प्रदृत्तिके कारणका अनुग्रम नहों होगा | यदि शडका हो कि 
दोनोंके लिए, अर्थात्‌ सुखसाधनोंमें ओर दुखाभावसाघनोंमें प्रदततिकी उप्पत्तिके लिए इष्ट- 
साधनताज्ञानको ही ग्रवर्तक मानों, दुश्खामाव भी सुखके समान अभीष्ठ है, अतः इश्शब्दसे 
उसका भी संग्रह हो सकता है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रइृत्तिमात्रके प्रति जो तुमने 
इष्टसाधनताञनको कारण माना है, उसमें प्रविष्ट इशटोशमैँ सुखखज्ञातिका अज्ञौकार करो तो 
कथशित्‌ लाखब हो सकता है, परन्‍्ठु इशंशमें सुखत्वजातिके श्रज्ञीकारमेँ किसी प्रमाणके न 
झेज़ेंसे उसे उपाधि ही मानना होगा | इस परिस्थतिमें कारणतावच्छेद्कप्रयुक्त गौरव ही प्रसक्त 
होगा, इसलिए दुःखाभावकों सुखशेष मानना ही युक्त है । 

+ कुछ लोग इस प्रश्नके विषयमें तक करते हैं कि यह शडका हो ही नहीं सकती, क्योंकि 
इस विपरीत पत्तमें ढुःखामावसाधनोंमें प्रवरवक ज्ञानकारणतावच्छेदक शरीरप दुःखाभावतल- 
रूप उपाधिका ही प्रवेश मानना पड़ेगा, इसलिए इन्छाविषयत्वकृप उपाधिरें प्रवेशके समान 
गौरव ही है, तो यह तर्क युक्त नहीं है, क्‍योंकि सिद्धान्तमें सुख आत्मरूप है, इसलिए 
श्रात्माके एक होनेसे सुखत्वज्ञाति ही नहीं हो सकती दे, अतः उसमें जञातिखका असम्भव 
है और उसे उपाधि मानना होगा, इसलिए ग्रन्थमँ उक्त शझ्का हो सकती है। इच्छाविषयल्वके 
खमान सुखत्य सी उपाधिरूप है, अ्रतः सुखस्वका प्रवेश करनेपर भी कासणतावच्छेद्कप्रयुक्त गौरबके 
समान होनेसे किसी विनिगमकके न रदनेसे वेपरीत्यकी आशऊड्का द्वो सकती है, यह भाव है । 
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भर८ सिद्धान्तलेशसंग्रह [चठ॒र्थ परिच्छेद 


धर्मादौ प्रवत्तिद्शनात्‌। तत्र क्षणिकसुखकालीनदुःखाभावस्य पुरुपार्थस्वे 
तदर्थ बहुकालदुःखाचुभवायोगात्‌ | न चतत्र क्षणिकसुखस्य पुरुषार्थस्वेडपि 
दोषतौल्यम्‌ , भावरूपे सुखे उत्कर्षापकर्षयोरलुभवसिद्धत्वेन क्षणमपि 
उत्कृशसुखार्थ. बहुकालदुःखानुभवोपपत्ते: ।. दुःखाभावे  चोत्कर्षाप- 
कर्पासम्भवात्‌ । तस्मान्मुक्तो संसारदुःखनिदृत्तिरप्पविद्यानिशत्तितत्‌ सुखशेष 
इत्यनवन्छिन्नानन्दप्राप्तिरेव स्वतः पुरुषा्े इत्याहुः ॥ ३ ॥ 

प्रययेव परानन्द्स्तियेभूतः. सवमोहतः । 

स्वकरठचा्मीकरवत्‌ आप्तक्राप्यः स्वविद्यया ॥ १० ॥ 


अपने मोहसे प्रव्थगूरूप परानन्द ही विरोभूत हुआ है, अतः अपनी विद्यारे भूली 
हुई भ्रपनी कस्ठात सुबरणमालाके समान प्राप्त भी प्रप्य होता है ॥| १० ॥ 


प्रवृत्ति देखी जाती है। उस स्थरुमें अर्थात्‌ निन्दित उक्त प्रवृत्तिस्थल्में # 
क्षणिक सुखकालिक दुःखाभावमें पुरुषाथत|का यदि अज्जीकार किया जाब, तो 
उसके लिए अधिक कालतक दुःखानुभव नहीं हो सकता है। यदि शज्ढा 
हो कि निन्दित प्रवृत्तिस्थलमें क्षणिक सुख पुरुषाथ माना जाय, तो भी 
दोष समान है! तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि भावरूप सुखमें 
उत्कर्ष और अपकर्षका अनुभव होनेसे क्षणिक उत्कृष्ट सुखके लिए बहुत 
कांडतक दुःखका अनुभव उपपन्न हो सकता है, और दुःखामावमें उत्कर्ष 
और अपकर्ष नहों हो सकते हैं+। इससे अर्थात्‌ दुःखामाबके स्वतः 
पुरुषाथ न होनेसे संसाररूप दुःखकी निद्ृत्ति भी अविद्यानिवत्तिके समान 
सुखकी भज्ञ है, अतः अनवच्छिन्न ( शुद्ध ) आनन्दकी प्राप्ति ही. सतः 
पुरुषाथ है ॥ ३॥ 


# समाधान इस श्रमिप्रायसे देते हैं कि सुखव्यक्ति वस्ठुतः एक है, तथापि डपाधिके 
भेदसे सुखक्ल॒ भेद होनेके कारण सुखत्वजाति श्रक्धत है, अतः सुखकों स्वतः पुरुषार्थ 
माननेसे कारणतावच्छेदकप्रयुक्त लाघव है । और दुखाभाव ही यदि स्वतः पुरुषार्थ होता, तो 
अधिक कालतक क्षणिक सुखके लिए अनेक पुरुष प्रवृत्त नहीं देखे बाते, अतः सुखको ही 
पुरुषार्थ मानना युक्ति-युक्त है| 

+ कारण श्रमावमें उत्कर्षत्त और अपकर्षत्वरूप जाति नहीं मानी जाती है, यह भाव है। 
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नन्वनवच्छिश्ाजन्दः ग्रत्यग्रपतया नित्यमेव श्राप्तः | सत्यक्ष, नित्य- 
ऑत्ोजपि अनवस्दछिनानन्दस्तभाइत्य तद्धिपरीतमर्थ प्रदर्शमन्तथा अवियया 
संसारदशायामसत्कल्पत्व॑नीत इत्पकृतार्थताउमत्‌ । निपर्तितायां च तस्‍्वाँ 
निरस्तनिखिलानबबिछषेपे स्वकश्ठगतविस्पृवकनकामरणवत््‌ प्राप्यते हेल्प" 
पचारिकी तस्थ प्रप्नन्यतेति केचित्‌ ! 
अग्राप्तिरपि तस्वाअ्यूत्‌ संसृती व्यावहारिकी। 
सा बिचया निव्तेति मुर्यां आरप्ति परे जय ॥ ११ ॥ 
कुछ लोग कहते हैं कि संसारदशाम्में अनवब्छिनन आनन्‍्दकी व्यावद्वारिक श्रप्राति 
थी वह विद्यासे निदृक्त हुई, इसलिए उसकी मुख्य प्राप्ति हो सकतो है॥ ११ ॥ 


यदि कोई श्ढ। करे कि अनवच्छिन्न आनन्द तो प्रत्यगाल्मरूप है, 
अतः वह # सर्वदा प्राप्त ही है, इसरिए उसकी प्राप्तिके लिए 
कोई प्रयज्ञ करनेकी आवश्यकता नहीं हे! तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि 
क्यपि वह अनवच्छिन्न आनन्द नित्यप्राप्त ही है, तथापि उस आनन्दको 
आबृत करके विपरीत अथंको--दुःखात्मक. संप्ताररो--दिखिलती हुई 
अविया संसारदशा्में उस आनन्दको नहींके समांन बना देती है, अतः 
पूर्णनन्दकी- अग्राप्ति भासती है। उस अविद्याकी निवृत्ति हो जानेपर सम्पूर्ण 
अनभैरूप विक्षेपद्ती निदृत्ति हो जानेसे अपने कण्ठगें स्थित विस्मृत सुवर्णहारक्ी 
प्राप्तिक समान + उस आनन्दकी भी प्राप्ति हो जाती है, अतः आनन्दमें 
औपचारिक प्राप्तिविषयता है, ऐसा भी कुछ छोग कहते हैं । 
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& जीवको स्वस्वरूप होनेसे अक्षानन्द नित्यप्राप्त हो है, अ्रतः डसकी प्रासिके उह्दँश्यसे 
आनन्दपासिके साधनोंमें पुरुषकी प्रश्नत्ति नहीं होनी चाहिए, यह प्रइ्नका तात्पर्य है । 

| जैसे कोई अपने इरके गलेमें रहते भी, उसकी विस्मतिसे उसे इधर-उधर खोजता 
है, य्यपि हार प्रात्त ही है, अप्रात नहीं है, तथापि भ्रान्तिसि उसको श्रप्रातके समान मानता 
है, जब उसकी भ्रान्ति निकल जाती है कि हार तो मेरे गलेमें हो है, तब उसके प्रास रहनेपर मी 
मैंने अप्रातत बत्तु प्रात की, ऐसा मानता है; ठौक बैसे ही स्वरूप अफ्लन्दके नित्य 
प्राप्त होनेपर भी भ्रनादि अविद्यासे आबृत हो बानेके कारण वह अप्र/प्तके समान प्रतीत होने 
लगता है, और उस अवियाके निबत्त हो जानेपर तो निखिल अनर्थरूप विज्लेपके. निकक्ष जानेसे 
स्वतः आनन्दका स्कुरण हो जात! है, इसलिए अश्रप्रातत बस्तुकी प्राप्ति हुई, ऐसा औपचारिक 
ब्यवह्र डक माव है । 
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७३० सिद्धान्तलेशसंग्रह | चठभ॑ परिच्छेद 


अन्ये तु--संसारदशायां 'नास्ति, न प्रकाशते! इति व्यवहारयोग्यत्व- 
रूपाध्ानावरणप्रयुक्तत्य मम निरतिशयानन्दो नास्ति! इति प्रत्ययस्य 
सर्वेसिद्धत्वात॒ तदालम्बनभूतः कश्निद बल्मानन्दस्याउभावः काल्‍्पनिको 
यावदविद्यमनुवर्तते , अविद्यानिवतत्तों च तन्मूलत्वाश्निवर्तते इति यस्मिन्‌ 
सत्यग्रिमश्षणे' इत्यादिलक्षणानुरोधेन मुख्यमेव तस्य प्राप्यत्वमित्याहुः 
परे ग्रायावतलेद.. प्रारोक्ष्यादपु्थताम्‌ 
गुक्तो तु तदमिनलादालग्राप्ता पुमर्ंवाम्‌॥१९॥ 


कुछ लोग कहते हैं कि संसारदशामें श्रमवच्छिन्म आनन्द आवृत होनेके कारण 
परेक्ष होनेसे, धुरषार्थ नहीं है और मुक्तिमँ तो अपरोक्ष झोनेसे उसकी प्रात्ति 
होनेके कारण वह पुरुषार्थ है ॥ १२ ॥ 


कुछ लोग तो कहते हैं कि नास्ति, न प्रकाशते! ( निरतिशय आनन्द 
नहीं है और उसका प्रकाश भी नहीं होता ) ईंस प्रकार व्यवद्वारकें योग्य 
अज्ञानरूप आवरणसे होनेवाला हमें निरतिशय आनन्द नहीं है? इस प्रकारका 
ज्ञान सभीकों अनुमवसिद्ध है, इसलिए उस प्रकारके विज्ञानक्ाँ विषयीभूत 
कोई काल्‍्पनिक ब्रह्मानन्दका अभाव अविद्याकी अवस्थितितक * अनुव॑ततमान 
होता है। और अविद्याकी निषृत्ति हो जानेसे अविद्यामूलक उस काल्पनिक 
अभावकी निवृत्ति हो जाती है, इसलिए 4 '“यस्मिन्सत्यप्रिमक्षणे' इत्यादि अग्रिम 
लक्षणके अनुरोधसे ब्ह्मानन्दमें मुख्य ही प्राप्यता है। 


“एतस्येबाउडनन्दस्थान्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति', आनन्द ब्रह्मणो विद्वान! इत्यादि 
वेदान्तोंसे प्रतिपादित निरतिशय आनन्दका सांसारिक पुरुषोको अनुभव नहीं होता, यह जग- 
व्यसिद्ध है। इसलिए प्रत्यकरूपसे उस आनन्दके स्बदा रहनेपर भी उसके अभावका अनुभव 
होनेसे वास्तविक अभावके न होनेपर भी काल्पनिक अविद्याप्रयुक्त निरतिशय आनन्दका अमाव 
माना जाता है, जो आनन्दाभावनव्यवहारका आलम्बन है; और यह अमाव जबतक 
अविद्या रहती है, तब्रतक रहता है, यह ताल है। 

पं यस्मिन्‌ सति अग्रिमक्षणे यस्य सत्वम्र यदभावे च यत्य अभावः तत्‌ तत्लाध्यम) अर्थात्‌ 
जितके अस्तित्वमैं उत्तरक्षणमैं जिसका अस्तित्व हो ओर जिसके अ्रभावमैं जिसका अमाव हो 
बह उससे साध्य होता है । प्रकृतमें शञानके होनेपर उत्तररुणमैं निरतिशय आननन्‍्दकी अस्दिता है; 
और शानके अ्रभावमें उक्त आनन्दका अमाव है, अतः शानसे वह खाध्य है, इसलिए निरतिशय 
आनम्दमें प्राप्यता मुख्य है, यइ भाव है। 
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गोक्षके ग्रप्यत्त और अग्राप्पलका विज्ार )- आाषालुवादसहित भर 


अपरे तु--अवेदयस्पाश्युरुपार्थंवात्‌ संसारुशायां सदप्यनवच्छिन्नसुख- 
मापरोक्ष्याभावान्न पुरुषारथं:। न च स्वरूपब्ञानेना5परोक्षय॑ तदाउप्यस्ति, 
तस्य सबेदा स्वरूपसुखाभिन्नलात , इत्तिज्ञानेना55प्रोक्त्य॑ तु न प्रक्ताव- 
पीति वाच्यम्‌ ; नाहि.ः स्वव्यवहारालुकूलचेतल्यामेदमात्रमापरोक्षयम्‌, घटा- 
चच्छिन्नचेंतन्याभिव्यक्तो तदभिन्नस्थ घटगन्धस्याउईपि आपरोक्यापत्तेः 
किन्तु अनाइताथस्थ तदमेदः । तथा चाज्नावतल्वांशस्तखसाक्षात्कारे 


# और कुछ लोग कहते हैं कि अवेद्य पुरुषाथ नहीं होता है, अतः संसार- 
दशशार्में अनवच्छित्न सुखके रहनेपर भी आपरोक्ष्यके न रहनेसे उसमें पुरुषा्ता 
नहीं है। यदि झड्डा | हो कि स्वरूपज्ञानससे आपरोक्ष्य संसारदशामें 
भी उंक्त आनन्दमें है, क्योंकि स्वरूपज्ञान सर्वदा स्वरूपसुखसे अभिन्न है, 
और वृत्तिज्ञानक्ृत अपरोक्षत्व तो मुक्तिमें मी नहीं है, तो यह भी युक्त नहीं है, 
क्योंकि | अपने व्यवहारके अनुकूल चेतन्यका अमेद ही अपरोक्षत्व नहीं 
है, कारण यदि अमेदकों ही अपरोक्षत्व माने, तो. धटावच्छिन्न 
चैतन्यकी अभिव्यक्ति होनेपर॑ई उस चेतन्यसे अंभिन्न घटके गनन्‍्धका 
भी अपरोक्षत्व प्रसक्त होगा | किन्तु अनाबृत अर्थका अनाबृत चैतन्यके साथ 
अमेद ही अपरोक्षत्व है। इस अवस्थामें अनवच्छिन्न सुखांशमें अनावृतत्वांशकी 


& पूर्वमतसे इस मतमें यही विशेषता है कि पूर्वम्म ब्रह्मानन्दका स्वरूप ही पुरुषाय है 
और इस मतमैं अह्यानन्दका आपरोक्ष्य पुरुषार्थ है, श्रविद्याके विद्यासे निवृत्त हो जानेपर 
अपरोच्त्व प्रात होता है, अतः विद्यासाधनत्वकी उपपत्ति हो सकती है, यह भाव है| 

शडकाका भाव यह है कि विद्यासे प्रास दोनेवाला आनन्दापरोक्ष्य क्‍या स्वप्रकाश 
चैतन्यरूप है अथवा वृत्तिरूप ! दोनों ही पक्ष नहीं बन सकते, क्योंकि स्वयकाशरूप 
चैतन्य तो संसारकालमें भी है, कारण स्वव्यवहारानुकूलचैतन्यामिन्नत्व रूपमें पर्येवसित 
उक्त आपरोच्रयका संसारदशामें असस्‍्तव नहीं है | यदि बृत्तित्प द्वितीय पक्ष कहेंगे, तो वह भी 
मुक्तिमँ नहीं है। अतः उमयथा आपरोद्यका असम्भव है, यह भाव है| 

| समाधानका ताल यह है कि स्वव्यवह्ाराजुकूलचैंतम्यामिन्नत्व श्र्थात्‌ अपने व्यवह्ारमें 
प्रयोजक ( उपयोगी ) चेतन्यके साथ वस्तुका अमेद केवल अपरोक्वस्व नहीं है, क्योंकि ऐसा 
माननेसे घटव्यवहास्में उपयोगी घटावचब्छिन्त चेतन्यकी अमिर्व्यक्तिे होनेपर अमिव्यक्त 
चैतस्यके साथ अभिन्‍न घटवृत्ति गन्वका भी प्रत्यज्ञ हो जायगा, करयोंकि उन दोर्नोंके अमेदर्म 
प्रयोषक समानदेशल्वादि विद्यमान ही है। अतः अनावृव अर्थके साथ अनाबृत चैतन्यके 
अमेदको हो अपरोक्त्व कहना होगा, फलत: उक्त दो प्रकारके अपरोक्तत्वकोी लेकर दोष नहीं दो 
सकता, यह भाव है। 
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भदे२ सिद्धान्तलेशसंग्रह [ जह॑ फरिच्केद 
सत्येबति निरतिशयसुखापरोक्यस्य स्पेन... निरतिशयसुखापरोक्यरप प्रवायस्प विद्यापप्यलं युक्त पुरुपार्थस्थ जिद्याप्राप्यलल युक्त,- 
मित्याहुः । 


जअच्चे भूमसुखाद मेदो जीवेजध्यस्तोउ्मवर्त्‌ पुरा। 
मुक्ती तन्‍वाशतः आहुः आप्ति स्कुटसुखात्मिकाण्‌ ॥ १२ ॥ 
दूसरे लोग कहते हैं कि संसारदशामें ब्रूप सुखसे मेद भी जीवमें अध्यत्त 
हुआ या, मुक्ति उसका नाश होनेसे सुखरूपकी प्राप्ति होती है ॥ १३ ॥ 
इतरे तु-अ्रस्तु व्यवद्ारातकूलचेतन्यामेदमात्रमापरोक्ष्यम्‌ | तथाउप्य- 
ज्ञानमहिम्ना जीवमेदबशिदानन्दमेदो5पि अध्यस्त इति संसारदशायां 
पुरुषान्तरस्य पुरुषान्तरचेतन्यापरोक्ययद्‌ू अनवच्छिन्नसुखापरोच्रयस्पापि 


उपपत्ति तत्वसाक्षात्कार होनेपर ही हो सकती है, इसलिए निरतिशय 
सुखके अपरोक्षत्वरूप पुरुषार्थमें विद्याप्राष्यत्व युक्त है। 

और कुछ लोग कहते हैं कि # यद्यपि स्वव्यवहारानुकूछ चैतन्यका अमेदमात्र 
अप्रोक्षत्व॒ भले ही द्वो, तथापि अज्ञानके प्रभावले जीवके भेदके समान 
चिदानन्दका भेद भी अध्यस्त है, इसलिए संसारदशामें जैसे पुरुषान्तरको अन्य 
पुरुषके चैतन्यका आपरोक्ष्य नहीं होता, 'से ही जनवच्छिन्न सुखका 
भी आपरोक्ष्य नहीं होता * और अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर तो चिदानन्दमेदके मी 


& इस माँ 'स्वव्यवहारानुकूलचैतन्यामिन्तत्व! ही अ्रपरोक्षवका लक्षण है। इसमें 
अनावृतत्व अंश देनेकी कोई आवश्यकता नहीं है, क्योंकि उसके न रहनेपर मी कोई दोष 
नहीं है। यदि शबका हो कि घटावब्छित्न चैतन्यकी अभिव्यक्ति होनेपर घटदूृति गन्धका भी 
अ्रपरोक्षत प्रसक्त होगा, अतः अनावृतत्व अंशकी श्रावश्यकता है, तो यद्द भी युक्त नहीं हैं, 
क्योंकि धर्म आदिके साज्षीमें अध्यस्त होनेसे अमाबृत साक्षीरूप चैंतन्यामिन्‍नलके रहनेपर 
मी जैसे उनका अपरो छत्व नहीं माना जाता है, वैसे ही प्रकृतमेँ समझना चाहिए । यदि शड्का 
हो कि घर्मे आदि तो प्रत्यक्षके अयोग्य हैं, अतः उनका प्रध्यज्ञ नहीं हो उकता, तो यह मी 
युक्त नहीं है, क्योंकि इसी युक्तिके आधघारपर प्रकृतमेँ भी चाक्तुषबृत्तिसे अमिव्यक्त चैदन्यके 
प्रति अनुभवक्के अनुरोधसे गन्धको अयोग्य मानेंगे, अतः उक्त दोषका परिहार हो सकता है। 

- इसलिए केवल ख्ब्यवहारामुकूलचैतन्याभिन्‍्नस्वकी अपरोक्तल्व माननेपर भी कोई दोष नहीं 
है, यह भाव है । 

+ जैसे एक पुरुषको अस्य पुरुषके चैतन्यका साद्धात्कार नहीं होता, दैसे ही संधार- 
दशामें जीवको अनवच्छिन्न आनन्दका अपरोक्ष नहीं होता, क्योकि जैसे जीवॉका अश्वान- 
निबल्‍्थन परत्पर भेद अष्यस्त है, बैठे दी अश्ञाननिबन्धन साक्षी चैतन्य और अद्मानन्दका 


4 2200, ,०५ के | 


. छुलिके स्वस्मका विचार ) 


'भाषानुवादसहित ः , इशे३ 


ब््ल्ल्ख्नप्सससमससम्ल्ल्तललस्तड- 5 निः:ःा-नस्‍नायसननसजस 
नास्ति । अज्ञानन्डिंसों तु चिदानन्दमेदप्रविलयाचदापरोक्ष्यमिति तस्य 
विद्यासाध्यत्वभित्याहुए ॥ ४ ॥ 
अ्रथ मुक्ती सवेच्छुद्ध उतेशोउत्र निययते। 
व्यक्ता जीवेक्यवादे हि शुद्वह्कशेंषता ॥ १४ ॥ 
ऋच शुषा होती है कि मुक्त पुरुष शुद्ध चैतन्यस्वरूप हो जाता है श्रथका ईंशवररूप ! 
इठ विषम कहते हैं कि. एकजीववादर्मे शुद्ध चैतन्यत्वकूपसे उस जीवकी अवस्थिति 
व्यक्त ही है॥ १४ ॥ 
अथ विद्योदये सत्युपाधिविल्ययादपेतजीवभावस्य किम्‌ ईशवरमावापत्ति- 
भवति, उठ शुद्धचैलन्यमात्ररूपेणाधवस्थानम्‌ १ इति विवेचनीयम्‌ । उच्यते-- 
एकजीववादे._ तदेकाब्ञानकन्पितस्थ जीवेश्वरविभागादिकृत्स्तमेद- 
प्रपशस्प तदियोदये विलयान्निर्विशेषचैतन्यरूपेणेवाज्वस्थानप्‌ । 
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विनष्ट होनेसे उसकी अपरोक्षत्म हो सकती है, इसलिए उसमें विद्यासाध्यत्त 


हो सकता है ॥ 9 ॥ 

अब शज्ज होती है कि विद्याका उदय होनेपर उपाधिका विनाश होनेसे 
जिसका जीवमाव निदृत्त हो गया है, उस चैतन्यकी क्या ईश्वरभावापत्ति-- 
परमेशवररूपता--होती है या उसका झुद्ध चैतन्यमात्रसे अवस्थान होता है, इसका 
निर्वचन करना चाहिए ? तो कहते हैं--एक जीववादमें केवल जीवके # एक 
अज्ञानसे कल्पित जीव और ईइवरके विभाग आदि समस्त प्रपश्चका उस 
जीवकी विद्याका उदय होनेपर विनाश होनेसे निर्विशेष चैतन्यकूपसे जीवका 
अवस्थान होता है । 


. अनादि मेद श्रष्यस्त है, इसलिए अज्यानन्दका अपने व्यवहारमें श्रनुकूल साक्षी चेतन्यके 


साथ अमेद न होनेसे वस्तुतः परत्पर  जीवोगे अमेदके रहनेपर मी उसके 
अकिशित्कर होनेसे दोष नहीं है, यह भाव हैं। 

& जीवके एक होनेसे उसका मूलाशन भी एक ही है, यह माव है। इसलिए एक 
जीवके किसी मी अन्तःकरण मैं तत््वसाक्षात्कारके उदित होनेपर अ्ज्ञानका देव, तियकू* प्रनुष्य 
आदि सम्पूर्स स्वकार्योके साथ उसो छण नाश दो जाता है । यदि इल विषयमें शड्का हो कि शुक ४ 
आदिके अन्तःकरणमें उत्पन्न तत्त्वहानसे ही सत्र प्रमाताश्रोके संसारका समूल विलय ही जाना 
च्वाहिए, अतः इस समय संसारकी अनुवृत्ति कैसे देखी जाती है, तो यद्द मी युक्त नहीं है, क्योंकि 
झुक श्रादिकी सुक्तिमें कोई प्रमाण दी नहीं है। और शुक आदिके स॒क्तिप्रतिपादक वक्ष स्त्रर्थमें 
डपचरित हैं, अत: संसारकी अनुबृत्तिमें कोई द्वानि नहीं है, यह माव है। ह 
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४३४ सिद्धान्तलेशसंग्रह | घद्न परिच्छेद 


अनेकजीववादेडपि अ्तिबिम्बेशवादिनास्‌ । 
मक्तस्य बिम्बत्दभावाच्छुदता पर्यकस्यति |] १५ # 
श्रनेकजीववादेउतों नाउकच्छेदनयः शुभः । 
बदमुक्ताव्यवस्थावात्तर शोफ्रधिबन्धनात्‌ू ॥ १६ ॥ 


अ्रनैकजोववादमें भी जो मायामें चैतन्यक्रे प्रतित्रिखको ईस्वर कहते हैं। डनके मत्में 
विम्बका अस्तित्व होनेसे मुक्तकी शुद्धता ही प्रसक्त होती है। इसीसे अनेकजीववादमें 
अवच्छेदवाद युक्त नहीं है, क्योंकि बद्ध और मुक्तकी व्यवस्था नहीं हो सकती, कारण 
तत्‌-तत्‌ देशवर्ती उपाधिके साथ मुक्त जौवरूप चैतन्यका सम्बन्ध है ॥ १५, १६ ॥ 


अनेकजीवबादमभ्युपगम्प बद्धयुक्तव्यवस्थाउद्धीकारेषपि. यद्यपि 
कस्यचिद्ियोदये तदविद्याकृतप्र पश्चवविलयेणपि. बद्धपुरुषान्तराविद्याकृतो 
जीवेश्व॒रविभागा दिभ्रपश्चोज्लुबतते, तथाउपि “जीव इवेश्वरोडपि श्रतिविम्ब- 
विशेषः” इति पक्चे मृक्तस्य बिम्बमृतशुड्चैतन्यरूपेणेैवाध्वस्थानम्‌ । अनेको- 
पाधिष्वेकस्थ प्रतिबिम्बे सति एकोपाधिविल्ये तत्प्रतिधिम्बस्थ विस्ब- 
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अनेक जीवबादका अज्जीकार करके बद्ध और मुक्तकी व्यवस्थाका अज्ञी- 
कार करनेपर भी जिस पुरुषको ज्ञानकी उत्तत्ति हुई है उसी पुरुषके 
प्रति अविद्यादि समम्त प्रपश्चका विलय होगा और अन्य बद्ध पुरुषोंकी अविद्यासे 
जीव तथा ईइबर विभाग आदि प्रपश्नकी यद्यपि अनुत्ृत्ति हो # सकती है, तथापि 
जीवके समान ईइवर भी प्रतिबिम्बविशेष है! इस पक्षमें मुक्त पुरुष विम्बभूत 
शुद्ध चैतन्यरूपसे ही अवस्थित रहता है। क्योंकि अनेक उपाधियोंमें एक 
ब्रह्म चेतन्यके प्रतिबिम्ब होनेपर एक उपाधिके विल्यसे उस प्रतिबिम्बका बिम्ब- 


# अर्थात्‌ _अनेकजीवबादमें वच्यमाए प्रकारसे जब्तक सबकी मुक्ति नहीं हो जाती 
तबतक मुक्त पुरुषकी अन्य पुरुषनिष्ठ अविद्याकृत ईश्वरमावप्राप्ति रहती है, यह 
भाव है। यदि प्रकृतमें शब्क्ल हो कि मूल ग्न्थमैं यद्यपि! शब्द कहा गया है, इससे यह 
ऋथ होगा कि यद्यपि ईश्व्ररमाबापत्ति दो सकती है, तथापि नहीं हो सकती है, वह कथन मी 
युक्त नहीं है, क्योंकि अनेकजीववादका निरूपण अनेक प्रकारोंसे उपलब्ध होतः है, इसलिए, 
सब अनेकजीववादोंमें मुक्तकी ईश्वरभावापत्ति नहीं हो सकती है, किन्तु जीव समान ईइ्वर 
भी अतिविम्त्र दै, इस पदमें शुद्ध चैदन्यरूपले जोबकी अवस्थिति होती है | इसी श्र्थका दूचन 
करनेके लिए, “यद्यपि! शब्द दिया गया है, यह भाव है ) 


- मुक्तिके खत्पका विचार ) भापासुवादसंदित भ्र्श्५ 


भावेनेवाशअस्थानौचिस्मेन प्रतिजिम्वान्तरत्वापत््यसम्भवात्‌ । तत्सम्भवे 
कदाचिज्जीवरूपप्र तिदिम्बान्तरत्वापच्तेरपि दुर्वारत्वेनाज्वच्छेदपक्ष इब झक्तस्यं 
पुनबेन्धापत्ते!। अव एवाअ्नेकजीववादे श्रवच्छेदपक्षो न|5द्रियते, यदवच्छे- 
देन सृक्तिस्तदवच्छेदेन अन्तःकरणान्तरसंस्म पुनरपि बन्धापत्तेः | 
बिग्बेशवादे मुक्तः प्राक्‌ सर्वजीवविभोचनात्‌। 
ईशो मूला वतः शुद्दे खमावे व्यवतिहते॥१७॥ 


बिम्ब चैतन्य ईश्वर है, इस पतक्तमें. जक्तक सब थीवोड़ी मुक्ति नहीं होती तब्तक 
युक्त जीव ईश्वर रहकर फिर सब बीवोंके मुक्त होनेपर शुद्धस्वमाव ब्रह्म हो जाता है ॥| १७ ॥ 


भावसे अवस्थान उचित है, अतः प्रतिबिम्बान्तरभावक्री आपत्ति नहीं हो सकती 
है । यदि उसका प्रतिबिम्बान्तभाव माना जाय, तो किसी समय उसका जीवरूप 
प्रतिबिम्बाभाव भी प्रसक्त हो सकता है, इसलिए अवच्छेद पक्षकें समान 
मुक्त पुरुषको पुनः बन्धकी आपत्ति हो सकती है । इसीलिए अनेक जीववादमें 
अवच्छेद पक्षका अज्ञीकार नहीं किया जाता है, क्योंकि यद््‌वच्छेदेन मुक्ति 
हुई हो, तदवच्छेदेन अन्तःकरणान्तरका सम्बन्ध होनेपर फिर भी बन्धकी # 
आपत्ति हो सकती है । 


# पूर्ण चैतन्यमें जिस चैतन्यप्रदेशसे मृक्ति हो, उस प्रदेशमैँ चैतन्यके खाथ अन्य उपाधिका 
सम्बन्ध होनेपर फिर बन्थकी आपत्ति हो सकती, यह भाव है। चेतन्यप्रदेशसे मुक्तका अ्हरय 
करना चाहिए, | इस विधयमैं एक विचार करना चाहिए कि चैतन्य तो स्वतः नित्यमुक्त है; वह 
जन अनादि झुविद्यादि उपाघिसे युक्त होता है, तब उसमें जीवत्व या बन्चकी सम्भावना हों 
सकती है, यह वस्तुस्थिति है। इस अ्रवस्थामें मुक्तिके पूर्वमें जिस उपाधिपरतन्त्र चैतन्यप्रदेशमें चन्‍्च 
था, डसमें फिर बन्धकी आपत्ति नहीं हो सकती है, क्योंकि मक्तिकालमें उस उपाधिकी 
निदृत्ति हो जानेसे उपाधिपरतन्त्र अन्धाभ्रय चैतन्यकी भी निदृत्ति हो ही जाती है। और 
शुद्य मुक्त चैतन्यमें मी बन्धका आपादन नहीं कर सकते हैं, क्योंकि उसमें बद्ध जीवान्तरकी 
डपाधिके संसर्गसे जीवान्तरत्वकी आपत्ति आर सकती है, तथापि जो बद्ध मुक्तिको प्राप्त हुआ 
है, उसमें पुनः बन्धकी प्रसक्ति नहीं हो सकती; अतः उसमें बन्धकी आपत्ति होती है, यह 
कहना अस्ल्ञुत है।किश्य, मुक्त चैतन्यका अन्य अन्तःकरणके साथ संसर्ग होनेसे उससे 
जीवान्तरत्वको आपत्ति ढोनेपर भी “जो मैं पूर्व॑मैं संसारी होकर मुक्त था, वही मैं पुन; संसारको 
प्रात्त हुआ? इस प्रकारका अनुसन्धान ( प्रस्यभिज्ञा ) नहीं हो सकता है, क्योंकि मुक्त जीव 
और बद्ध जीवकी एक उपाधि नहीं है। इसलिए, जीवान्तरत्वकी प्राप्ति जो मूलमें दी गयी है, बह 
अकिश्नित्कर है | इसी प्रकार पूरवोक्त प्रतिजिम्बकूप जीवान्तरत्वकी भी प्रसक्ति नहीं हो सकती है। 


आह मद कै करन गन | "कि 


इश९ सिद्धान्तलेशसंग्रह * [ च्त॒र्व पर्च्लेद 


थ्रतिबिम्बों जीवः, विम्बस्थानीय ईश्वर उमयाजुस्यृत कद 
चैतन्पम््‌' इति प्चे त॒ प्रक्तस्थ यावत्सबंमृक्तिसवंज्ञसवसर्वकत्वसबेश्वरत्व- 
सत्यकामत्वादिगुणपरमेश्वरभाव/पत्तिरिष्यते । यथा अनेकेए दर्षखेचु 
एकस्य मुखस्य प्रतिबिम्ब्रे सति एकदर्पणापनयरे तत्प्रतिबिम्भो बिम्बभावै- 
नाअ्वतिष्ठते, न त॒ मुखमात्ररुपण, तदानीमपि दर्षणान्दरसब्निधानग्रयुक्तस्य 
मुखे बिम्बत्वस्थाउनपायात्‌, तयैऊस्य बअद्षाचेतन्यस्थ अनेकेपृपाधिषु प्रति 
बिम्बे सति एकस्मिन्‌ प्रतिबिम्बे विद्योदये तेन तदुपाधिविलये तत्मति 
पिम्वस्य पिम्बसावेनाउनवस्थानावश्यम्भावात्‌ )न च यृक्तस्थाजविद्या- 
भावात्‌ सत्यकामत्वादियुणविशिष्टसवेश्वरत्वानुपपत्तिः | तदविद्यममरावेधपि 


अविद्या्में चैतन्यका प्रतिबिम्ब जीव है, बिम्बस्थानीय चेतन्य ईइवर है 
और उभयमें अनुस्यूत चेतन्य शुद्ध चैतन्य है? इस पक्षमें तो मुक्त पुरुषकी, 
जबतक कि सब जीव मुक्त न हों, तबतक सर्वज्ञत्व, सर्वकर्तृत्व, सर्वेश्वरत्व, 
संत्यकामत्व आदि गुणोंसे विभूषित ईश्वरके साथ तादात्यरूपसे अवस्थिति 
मानी जाती है। जैसे अनेक दर्पणोंमें एक मुखके प्रतिविम्बित होनेपर उसमें से 
एक दर्षणके हटानेपर उसमें पड़ा हुआ - प्रतिविम्ब बिम्बरूपसे अवस्थित 
रहता है, मुखमात्रसे अवस्थित नहीं रहता, क्योंकि एक दर्पणके हटानेपर 
भी अन्य दंर्पणके सन्निधानप्रयुक्त बिम्बत्व मुखमें विद्यमान है, वैसे ही एक- अद्म- 
चैतन्यके अनेक उपाधियोंमें प्रतिबिम्बित होनेपर एक प्रतिबिम्बमें वि्याके उदित 
होनेपर उससे उस उधाधिके विलीन होनेके कारण उसमें पड़े हुए प्रतिबिम्बकी 
भी बिम्बरूपसे अवश्य अवस्थिति होगी। यदि शड्ढा हो कि उक्त पुरुषको 
अविद्याका अभाव होनेसे सत्यकामत्व आदि गुणोंसे युक्त सर्वेश्वर्त॒की अनुपपत्ति 
हो जायगी, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि उस कालमें मुक्त पुरुषकी 


% यदि शक हो कि अनेकजीववादमें प्रतिब्रिम्बरेश्वरप्षमें मुक्तको ईस्वर्मावापत्ति नहीं हो 
सकती है और अबच्छेद पत्षमैं तो मुक्ति ही नहीं है, तो फिर ईश्वरमावापत्ति किस पक्षमें 
होगी ? तो इस शझ्काका उत्तर इस अन्थसे देते हैं । 

# प्रकृत ग्रेन्थमेँ अविद्याके नानाखव्यत्रह्यससे अनेक अ्रविद्याओंमे प्रतित्रिम्बित अनेक 
जीव हैं और श्रन्त-करण तो उनमें रहनेवाले कर्द्व आदिकी उपाधि है, यह सूचित किया 
गया है । इसलिए युक्त पुरुषका ऐश्वर्य अविद्याप्रयुक्त है, ऐश स्तरीकार करनेसे परमार्थरूपसे 
एकरूप ही सवंदा मुक्ति है, अतः अक्मयूज़के तृतीयाष्यायके अन्तिम अधिकरणके साथ विरोध 


नहीं है, यह माव है । 


अ भ अ 


मुक्तके स्वकूपका विचार) भाषालुवादसहित भ््३े७छ 


तदानीं बद्धपुरुषान्तराविद्यासलात्‌ । नहि ईश्वरस्पेश्वरत्व॑ सत्यकामादि- 
गुर्वशिष्य्य॑ च स्वाविद्याकृतम्‌ , तस्य निरप्नत्वात्‌ , किन्तु बड़पुरुषा 
विद्याकृतमे व तत्सवेम्रेषटव्यम्‌ । 
न चउ विद्यान्तफलेः सास्यं मोहपरिक्षयात्‌ । 
तेषु भोगस्य साम्बेअपि जयद्व्यापारवर्जनात्‌ ॥ #८ ॥ 
सगुण उपासनाओंके फल्लोंके साथ मुक्तिका साम्य भी नहीं है, साम्य होनेपर भी 
जगद्व्यापार उसमें नहीं है ॥ १८ ॥ 
न च॑ “यथाक्रतुरस्मिन्‌ लोके पुरुषों ्रति तथेतः श्रेत्य भवति', 'तं 
यथा यथोपासते' इत्यादिश्वतिषु सगुणोपासकानामपि ईश्वरसायुज्यश्रवणाद्‌ 
मुक्तः समुणविद्याफलाविशेषापत्तिः। समुणोपासकानामखण्डसाज्षास्कारा- 


अविद्या नहीं है, तथापि बद्ध पुरुषान्तरकी अविद्या विद्यमान है। और # 
इंडवरका ईश्वरत्व है, और सत्यकामत्वादिगुणवैशिष्य्य अपने आश्रित अविद्या- 
से जन्य नहीं हैं, क्योंकि ईश्वर तो निरज्जन अर्थात्‌ सम्पूर्ण दोषोंसे रहित है, 
किन्तु बद्धपुरुषकी अविद्यासे ही उसमें ईश्वरत्व आदि हैं, यह समझना चाहिए। 

यदि शड्डा हो कि “थाक्रतुरस्मिन्‌ छोके” ( जिस गुणसे युक्त अह्मकी 
इस लोऊमें पुरुष उपासना करता है उसी गुणसे युक्त ब्रह्मको मरणके बाद 
प्राप्त करता है ) 'त॑ यथा यथोपासते! (उप्त ईईबरक्की जो जिन-जिन गुणोंसे युक्ततया 
उपासना करता है, वह उस गुणसे विशिष्ठक्रो प्राप्त करता है ) इत्यादि श्रृलियोंमें 
प्गुझ उपासककी भी ईखवरसायुज्यरूप मुक्ति सुनी जाती है, अतः मुक्ति भी 


# इसमें यदि किसीको शक्कर हो कि जीवकी संसारिता जैसे अपनी श्रविद्यासे होती है, वैसे ही 
ईश्वरकी ईश्वरता भी उसकी उपाधिते ही होगी, इसलिए मुक्त पुरुषमँ उपाधिके न खनेसे 
ऐश्वर्य नहीं हो सकता, इस शंकाका इस ग्रन्थसे उत्तर देते हैं| तालये यह है कि ईश्वरकी डपाधि 
क्या अविद्ा है या अविद्यामिन्न माया ! द्वितीय पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि अ्रविद्यामे बिम्बभूत 
चैतन्यमें जीवाश्रित अविद्यासे ही ऐश्वर्य हो सकता हैं, तो फिर अतिरिक्त मायारूप डपाधिकी 
कल्पना व्यर्थ ही है और तत्‌-तत्‌ जीवगठ तस्वज्ञानसे तत्‌-तत्‌ अविद्याकी निन्त्ति होगी, इस 
क्रमसे सब जीवोंकी मुक्तिके बाद भी मायाका निवर्तक न द्वोनेसे उस समयमें मी माया 
अवश्य रहेगी । 'मम माया दुख्यया' इत्यादि एक््रचनान्‍्त निर्देश जातिके अमिप्रायले 
है, अतः अविद्याके नानात्वफ्कमैं दोष नहीं है। प्रथम पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि ईश्वरका 
ऐर्वर्य लगनिश्कित नहीं है, यह भाव है । 

८ 


>ब+ +००+-ककरट पवार इनक, 


भ्र्श्ट सिद्धान्तलेशसंग्रह ( चने परिच्छेद 
भावादू नाउविद्यानिवृत्ति, न वा तन्मूलाहड्वारादेविंठथ/ । आवरणा- 
निशृत्तेनाखण्डानन्दस्फुरणम्‌ । 'जमदुव्यापारवर्ज प्रकंरणादसबन्निदितत्वाच्च' 
(ड० मी० आ० ४ पा० ४ स्ू० १७) 'ोगमात्रसाम्यलिज्ञान्चा 
( उ० मी० अ० ४ पा० ४ छू० २१) हइत्यादिसित्रोक्तन्यायेन तेषां पर- 
मेश्वरेण भोगसास्थेडपि सह्ूल्पमात्रात्‌ स्वभोगोपयुक्तदिव्यदेहेन्द्रिययनि- 
तादिसृश्सिमथ्येंडपिे सकलजगत्यृश्सिंद्ारादिस्वातन्त्यलक्षणं॑ न॒निख- 
ग्रहमैश्वर्यघ्‌ । मुक्तानां त॒निस्सन्धिषस्कमीरपरभार्ष आना बस्सत्रमिति 


समगुणविद्याके फलके समान ही होगी, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि सगुणोपासकों- 
को अखण्डबलह्मसाक्षाक्तार नहीं होता है, अतः उनकी अविद्याकी निवृत्ति 
नहीं होती है और अविद्यामूलक अहड्लार आदिकी भी निवृत्ति नहीं होती। 
आवरणकी निवृत्ति न होनेके कारण अखण्ड आनन्दकी स्फूत्ति भी नहीं 
होती । “जगद्व्यापारवर्जम! # और “भोगमात्रसाम्यलिज्ञचा +. इत्यादि 
सूत्रो कन्यायसे यद्रपि उन समुण उपासकोंका भोग परमेश्वरके साथ समान है 
और सद्डल्पमात्रसे | अपने भोगके उपयुक्त दिव्य देह, इन्द्रिय, वनिता आदिकी 
सृष्टिमें सामथ्य है, तथापि सम्पूर्ण जगत्‌की सृष्टि, संहार आदिमें स्वातन्व्यरूप 
अप्रतिहत ऐद्वर्य नहीं है। और मुक्त पुरुषोंके, जो कि निर्गुण उपासनाके 


प्रभावसे सर्वात्मछसे ईइवबरभावकों प्राप्त हुए हैं, पूर्वोक्त अविद्यानिदृत्ति 


* इस सूत्रका यह अर्थ है--सम्पूर्ण जगत्‌को सृष्टि, स्थिति और संहार करनेकी ईंश्वरमें जो 
शक्ति है उससे मिन्न अपने भोगमे उपयुक्त भोग्यमोगोपकरणमात्रत्नी उत्पत्ति करनेकी ही 
उपासझमे शक्ति हो जाती है, क्योंकि जगत्‌की सृष्टिमें “श्रात्मतः आकाशः सम्झूतः इत्यादिसे 
परमात्माका ही उल्लेख किया गया है ओर सृष्टिवाक्योंमें उपासकोंका सन्निधान भी नहीं है । 

+ हिस्स्यगर्भके शरीर प्रवेश करके भोग भोगनेवाले परमेस्वरके साथ उपासकोका केवल 
भोगमाज्से ही साम्य है, क्योंकि उसमें प्रमाण है--'तमाह आपो वै खलु मीयन्ते लोकोड्सो! 
अर्थात्‌ अपने पास आये हुए. उपासकसे उसने कह कि मैं अमृतरूप जलका मोम करता 
हूँ, अतः तुम्हें भी इसी अ्रम्गृतरूप जलका भोग करना चाहिए, यद्द भाव है। 

| यं य॑ काम पित्रादिस्पय कामयते स स कामः संकल्पादेव समुत्तिष्ठति' ( उपासक 
पिता आदि जिन-जिन पदार्थोंकी अमिलाषा करता है, वे सबके सब्र केवल इसके संकल्पमात्रले ही 
प्राप्त दो जाते हैं )इस भुतिसे केवल्ल भोग्य पदार्थ ही संकल्पसिद्ध प्रतीत होते हैं, 
यह भाव है। 


00०08 


मुक्तके स्करूपका क्चिर ] भाषालुवादसदित भ३ै६ 


महतो विशेषस्थ “सद्भावातू। न च॑ परमेश्वरस्प रघुनाथायवतारे 
तमस्वित्वदुःखसंसर्मादिश्रवणाद्‌ मुक्तानामीश्वरमावे पुनबेन्धापत्तिः ; तस्‍्य 


विप्रशापामोघत्वादिस्वकृतमर्यादापरिपालनाय कथश्िंद्‌ भृगुशापादिसत्यत्वं 
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आदि सभी विद्यमान हैं, अतः महान्‌ अन्तर है।# यदि शह्ढा हो कि 
परमेश्वरको रामचन्द्र आदि अवतररोंमें अज्ञान और दुःखसम्बन्ध आदि सुने 
जाते हैं, इसलिए मुक्त पुरुषोंका इश्वरमाव होनेपर भी फिर बन्धकी 
आपत्ति हो सकती है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि ब्राह्मणों द्वारा दिये गये 
ज्ञापोर्मे अमोघत्व॒ आदि स्वकृत मर्यादाके परिपालनके लिए और किसी प्रकारसे 
भूगुऋषिके शापादिके + सत्यत्वप्रख्यापनके लिए नटके समान वह केवल 


# शंकाका तात्पर्य यह है कि रामचन्द्र, भीकृष्ण आदि जितने ईश्बस्के अवतार हैं, 
उनमें अज्ञान आदि वर्तमान हैं, क्योंकि इस श्र्थममे उन्हींके वाक्य उपलब्ध होते हैं, जैसे-- 
आत्मानं मानुषं॑ मन्‍्ये राम॑ दशरथात्मजम्‌ |! 
अर्थात्‌ रामचन्द्रजी अपनेको दशरथका पुत्र पुरुषरूप समभने लगे, और-- 
'राज्यनाशो बने वासः सीता नश छिजो हतः | 
ईंडशीयं ममालक्चुमीनि्देहिदपि पावकम्‌ ॥! 
'न मद्धिधो इुष्कृतकर्मकारी 
अयौत्‌ राज्यनाश, वनमेँ वास, सीताका नाश, ब्राणका ( रावणका ) विनाश आदि 
मेरे महापातक अग्निको भी दग्ध कर सकते हैं, मेरे जैसा संसारमें अन्य कोई दुष्क्ृत कर्म करनेबाला - 
नहीं है, इत्यादि वाक्य रामचन्द्रजीको अत्यन्त दु/खी सूचन करते हैं और “सुम्नीव॑ शरण गतः? 
इत्यादिसे उनकी दौनता भी सूत्चित होती है । 
उत्तरका तात्यय यह है कि यद्यपि अज्ञान आदिका उक्त वचनोंसे ईश्वरावतारमें अत्रण 
होता है, तथाधि वह श्रवण केवल ईश्वर्का नटके समान अमिनयमात्र बोधक है अर्थात्‌ 
ईश्वस्ने संसारके निर्माणके स॑मय डसकी ठोक-ठीक व्यवस्था रहें इसलिए, मर्यादा बनायी 
हैं, जैसे ब्राह्मणोंके .शापमें अवन्ध्यत्व आ्रादि । उस मर्यादाका परिपालन करनेके लिए 
उसको भी लोकमें वैसा ही आचरण करना चाहिए जिससे मयांदाका भज्ञ नद्ो। और 
औरामचन्द्रजी स्वयं सर्वत्ञ एवं साज्ञात्‌ ईइवर थे, तथापि महादेव, इन्द्र आदिके सामने विनयको 
सूचन करनेके लिए. ही अपने आपको मनुष्य बतलाते और अपनी डद्दण्डत्ताका 
खण्डन करते हैं। यदि अपने आप अपना अभिमान प्रकट करते तो लोकमें भी इसका बुस 
प्रमाव पड़ता और लोकमैं एक प्रकारसे अनयथे फेलवा | अतः लोककी शिक्षाके लिए वेसे 
बचन हैं, यह सनकना चाहिए इसी प्रकार अनेक मर्यादाओंके परिषालनके लिए. तत-तत्‌ 
वचनोंकी सन्नति लगानी चाहिए, यह भाव है । 
| आगुशापकाः अज्ञीकार और उसकी सत्यताकों लोकमें बतलानेके लिए ईश्वरका मद॒प्य- 
रूपसे अवतार है, यह भाव दै। इस विपयमें उत्तररामायणमें एक कथा उपलब्ध द्वोती दे. 


वन: 3०३ दे चेकमें> पैकिय 


४४० सिद्धान्त लेशसंग्रद [ चेबे परिच्छेद 


प्रत्याययितु नटवदीश्वरस्थ. तदमभिनयमात्रपरस्वात्‌ । अन्यथा तसस्‍्थ 
नित्यम्नक्तत्तनिरपग्रहस्वातन्त्यसमाम्यधिकरादित्यादिश्रुतिविरोधात्‌ । तस्माद्‌ 
यावंत्सरवश्ुक्ति परमेश्वस्भावो म्रुक्तस्पेति पिम्वेश्वर्मावे न कशब्रिदोषः | 
मम 0 न नमन “3०० परम न 
अभिनयमात्र करता है, इसके सूचनके लिए ही रामादि अवतारोंमें अज्ञानका 
कथन है, वस्तुतः नहीं। क# यदि ऐसा न माना जाय, तो उस परसात्मामें 
नित्यमुक्तत्व, निरवग्रहस्वातम्थ्य एवं सम और अभ्यपिकके राहित्य आदिका 
जो श्रुतिने प्रतिपादन किया है, उसका विरोध हो जायगा। इससे जबतक 
सभी जीबोंकी मुक्ति नहीं होती, तबतक मुक्त पुरुषका परमेश्वरके साथ तादात्य- 
रूपसे अवस्थान होता है, अतः बिम्बभूत ईैइवरमावमें कोई दोष नहीं है। 


जो दशरथके प्रति दुव्वासा द्वारा कही गयी है। वह इस प्रकार है-- 

एक समय देवताओं और असुरोका परस्पर भवद्भुर युद्ध हुआ, उस युद्धमें देवताओंने 
असुरोका पराजय कियां। असुर लोग अपनी रच्ताके लिए रूगु ऋषिकी पत्रोकी शरणमें: गये, 
डसने असुररोको अमय प्रदान किया और निर्मम होकर वे रहने लगे। भमवानकी जब यह 
मालूम हुआ तब उन्होंने कुद्ध होकर अपने चक्रसे भ्गुपस्नीका सिर काट डाला | अपनी पत्नीका 
शिरश्छेद देखकर भटयुने विष्णुकों सइसा शाप दिया कि “ग्रे विष्णु ! तुमने मेरी पत्नीका 
बंध किया है, इसलिए तुम मनुष्ययोनिमें जन्म पाकर अपनी पत्नीके वियोगमें अनेक वर्षतक 
दुःख भोगोगे ।? परन्दु मगवानकी अमोधशक्तिसे वह शाप भगवानकी नहीं लगा, अल्कि 
वापस आकर भगुको ही सताने लगा। जब उन्दोंने इस शापसे श्रत्यन्त दुखी होकर शापसे 
मुक्त होनेके लिए अन्य ऋषियोंकी प्रार्थना की तब उन्होंने विधषुकी डपासनाके लिए सलाह दी । 
सलाहके अनुसार भूगुने विध्णुकी उपासना की | फलतः भगवान्‌ प्रसन्न हुए और कह्दा कि *हें 
भगु, तुम दुःखी मत होओ, तुम्हारा दिया हुआ शाप मैं कपिस ले लेता हूँ, और तुम्हारे शापकी 
सत्यताके लिए मैं मनुष्य मी होऊँगा और पत्नोवियोगका कष्ट भी सहन करू का ।? तंत्र झगुने 
अनेक प्रकारसे भगवानकी अर्चना ओर स्वुति की। इस प्रकार शापकी रज्लाके लिए 
मगवानने नर बनकर यह सब्र अमिनय किया, यह भाव है। 

# 'एपं ते आत्मा सर्वान्तयोम्यद्रवः, एवं सर्वेश्वर, न तस्ममश्राम्यधिकश्व॒दइृश्यते, 
सोडब्चन: पास्माप्नोति, तद्दिष्णोः परम पदम ( यही छुम्हारा आत्मा अमृत--नित्य-और 
सबका अन्‍्तरथामी है, यही सब्रका नियामक है, इस आत्माकी बराबरी करनेवाला और 
इससे अधिक दूसरा नहीं है, निर्शशोपासक संघारते तर ज्ञाता है, वही परमपद है) 
इत्यादि श्रुतियोंसे 'नारायणाद्‌ बह्मो जायते, अन्तर्वद्श्व॒ तत्सवे व्याप्य नारायणः स्थित: 
( नासायणसे ब्रह्मा हुआ, आहर और भीतर सबको व्यात करके नारायण अवस्थित है ) 
इत्यादि अनेक श्रुतियोंसे सिद्ध ईश्वरमे निः्यमक्तत्व आदि धर्म सुने जाते हैं, यह भाव है ! 
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सुक्तके स्वरुपक! विचार ] .. आावालुवादंसहिित | १४१ 


पक्लोउयं चरमः साधुः सूत्रभाष्यादिषु स्फुट:। 
आ।िभू तस्वरूपेडाप.. गुर्ष्रकनिरूपण/त्‌ ॥ १६ ॥ 

यह श्रान्तिम पक्ष ही श्रेष्ठ है, क्योंकि सूत्र, आष्य श्रादिमें इसीकी स्पष्टता 
पायी जाती है । सगुश्य अपरोक्ष ब्ह्मानुभवसे ईंब्वस्ूवमे आविभूत जीवमें आठ गुरोका 
निरूपण किया गया है॥ १६ ॥ 

अयमेव पक्षः श्रुति्रज्रभाष्यायनलुगरणः। तथा हि--समन्वयाध्याये 
तावदू 'दहर उत्तरेम्यः ( उ० मी० आअ० है पा० ३ छ्ू० १४ ) इत्प- 
घिकरणे 'अथ यदिदमस्मिन्‌ अक्षपुरे दहरं पुण्डरीक वेश्म दहरो5स्मिन्‌ 
अन्तराकाशः' इत्यादिश्ुतिनिर्दिशे दहराकाशो न भूताकाशः, नापि 
जीव ; किन्तु परमेश्वर, उत्तरेम्यो वाक्यशेपेम्यः | 'उम्रे अस्मिन्‌ द्यावा- 
पृथिवी अन्तरेव समाहिते', याबान्वा अयमाकाशस्तावानेषो3स्तहेंद्य 
आकाश, 'एप आत्माञ्पह्तपाप्मा विजरो विम्र॒त्युविश्ञोको विजिपत्सोडपि- 
पासः सत्यकामः सत्यसड्ूल्प”” इत्यादिना ग्रतिपाद्यमानेम्यो बयावा- 
पृथिव्याद्याधारतलक्षणगुरेस्पो हेतुस्थ इति निर्णीय उत्तराच्चेदाविश्ृत- 


यही पक्ष श्रुति, सूत्र और भाष्य आदि सम्मत है, क्योंकि समस्वया- 
ध्यायमें 'दहर उत्तरेभ्य” इस अधिकरणमें “अथ यदिदमस्मित्‌ अह्मपुरे दहरं 
पुण्डरीक वेइम०! #$ इत्यादि श्रुतिमें उक्त दहराकाश मूताकाश नहीं है, और 
जीव भी नहीं है, किन्तु परमेश्वर द्वी है, 'उमे अस्मिन्‌ द्यावाएथ्रिवी” ( इस प्रकृत 
दहराकाशमें अन्तः बुलोक और पृथ्वी स्थित हैं ), ययावास्वा०” (यह जितना बड़ा 
बाहरक भूताकाश है उतना ही बड़ा हृदयके भीतर दहराकाश हैं), 'एप जात्मा० 
(आत्मा पापसम्बन्धसे रहित है, जरासे रहित है, रुत्युसे रहित है, शोकसे रहित है, 
ओोजनेच्छासे : रहित है, पिपासासे रहिंत है, आत्मा सत्यक्षाम और सत्यसइल्प 
है) इत्यादि श्रुतिसे प्रतिपादित झुं, प्रथ्वी आदिके प्रति आश्रयत्व प्रगति 
गुणरूप हेतुओंसे दहराकाशसे परमात्माका दी ग्रहण + है, ऐसा निर्णय करके 


 ब्रह्मकी उपलब्धिमें हेतुभूत जो यह शरीर है उसमें छोटे आकारका जो पुण्डरीक 
है, उसके मीतर दहर आकाश है, यह इस श्रुतिका अर्थ है! ओर 'दहर उत्तरेम्यः” इस सूचसे 
“ददराकाश” शब्दसे परमात्मा ही लिया जायगा, किससे ? उत्तरके वाक्यरो्षोंसे, इस 
प्रकारका जो अ्र्थ होता है, उसीका ही इस अग्रिम गन्थसे कथन है ! 

प कारण. दढ़राकाशशब्दसे यदि भूताकाश लिया जाय, तो उसमप्रें सत्यसंकल्पत्व 


५ ५ २, की कवर कक: 
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स्वरूपस्तु! (० मी० अ० १ पा० ३ ख॒० १६ ) इति खत्रान्तरेण 
ददरविद्यानन्तरमिद्रन्पजञापतिसंवादे 'थ आत्माञ्पहतपाप्मा' इ्यादिना 
अपहतपाप्मत्वादिगुणाष्टकयुक्तमात्मानपरुपदेश्यम्ुुपत्तिष्प ये एबो5च्षिणि 


८उत्तरचेदाविर्भूतस्वरूपस्त! # इस प्रकारके अन्य सूतसे दहरविद्याके बादके 
इन्द्रप्रजापतिके संवादमें 'य आत्माउपहलतपाप्मा' | (जो आत्मा है, वह पाप- 
रहित है) इत्यादि श्रुतिसि अपहतपाप्मत्व आदि गुणोसे युक्त उपदेष्टय आत्माका 
प्रस्ताव करके 'य एपोउक्षिणि' ( जो आँखमें पुरुष देखा जाता है, वही तुम्हारा 


आदि गुणणोंकी अनुपपत्ति होगी। यदि जीव लिया जाब, तो उसमें पएथ्वी आदि जगत्‌का 
आधारत्व नहीं आ सकता है, श्रतः दहराकाश परमात्मा ही है--ऐसला निर्णय द्वोता है, 
यह भाव है । 

# इस सूत्रका यह अर्थ है--उत्तरात्‌ अर्थात्‌ 'य एपोडचिखि' इस्यादि उत्तरके प्रजापति- 
वाक्यरे श्रपहतपाप्मत्वादि गुण॒वाला जीव ही दोगा, तो यह मी युक्त नहीं है, क्योंकि उस 
उत्तरवाक्यमें श्राविभू-त स्वरूपवाले अपने ब्रह्मस्वरूपको प्राप्त हुए जीवका ही कथन है, 
जीवत्वविशिष्ट जीवका नहीं | अतः अपइतपाप्मत्वादिविशिष्ट परमास्मल्वरूप ही है, जोव 
नहीं है, अतः दहराकाश जीव नहीं हो सकता, यह श्र्य है। 

के इस्द्र और विरोचन प्रजापतिके पास आत्मज्ञानकी इच्छासे गये, उल समयके ये 
प्रजापतिके वाक्य हैं ( छात्दोग्य ८-७४ ) | और ये वाक्य “अपइतपाप्मा इत्यादि वाक्‍्यसे 
पूछे गये आठ गुर्णोंसे बुक्त उपदेश्य आस्माके उत्तर रूपों कहे गये हैं, इसलिए आठ गुर्णोंसे 
युक्त आत्म जीव ही प्रतीत होता है। यह ध्यान रखना चाहिए कि इस ग्रन्थका 
दूरतक सम्बन्ध है। इसमें जो 'पर्योयशब्द'! अआत्ये हुए हैं, उनका अर्थ प्रकार या तरीका, 
अथवा 'एक आत्मरूप अर्थके शेघक वाक्य करना चाहिए । अथथात्‌ 'चार प्रकारते आत्माका चोध 
करानेके लिए, प्रजापति द्वारा उक्तवाक्‍्या यह मूलग्रन्थस्थ ध्यर्याय' शब्दका श्र्थ होगा । समुदित 
ग्रन्थका ताले यह है कि 'य एघोडक्षिरि! इत्यादि वाक्योंसे अपहृतपा/प्मत्व आदि ग़ुणोंसे युक्त 
जीब भी प्रतीत होता है, इसलिए अपहृतपाप्मत्व आदि आठ ग्रुख दहराकाशमैं. परमेश्वरके 
निर्णायक नहीं हो सकते । यदि कथश्वित्‌ कहें कि प्रजापतिके चार वाक्योंमें से प्रथम 
वाक्प्में जाग्रदवस्थाका बोधक कोई पद नहीं है, अतः प्रजापतिके चार पद्योयोका तायये 
जीवके ओधनमें नहीं हो सकता दै, इसलिए प्रजापतिके प्रथम काक्‍्यसे परमात्माका ही 
प्रतिपादन है; तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रत्येक वाक्यमें पहले 'पत्त॑ स्वेब ते भूयोउनु 
व्याख्यास्थामि! (इसी आत्माका--जाग्रदादि अवस्थापन्न औीवका--फिर तुमे उपदेश करता हूँ )इस 
बाक्यके दोनेसे अन्थोंक्त चार प्रकारके श्रुत्तिवाक्योसे ज्ञीवका ही प्रतिपादन हैं, इस प्रकारकी 
आशंका करके इस शंकाका समाधान करते हुए सूत्रकारने 'उत्तराच्चेदाविर्भूतस्वरूपस्तुः इस 
सूअसे मुक्त पुरुषकी ईश्वरभावापत्ति स्पष्टरूपसे अतलायी है। 


4 हे 


मुक्तके स्वरूपका विचार | भाषालुवादसदित ४४३ 


पुरुष दृश्यते एवं आत्मा' इति' जाग्रदवस्थायां द्रष्इत्वेनाउक्षिसबिद्दितर 
वथय एवं स्वप्ने महीयमानश्वरति एवं आत्मा' इति स्वप्नावस्थापन्नस्य 
“तबप्रैतत्सुप्तः समसस्‍्तः सम्प्रसन्नः स्वप्न न विजानाति एप आत्मा 
इति सुपुप्त्यवस्थापन्नस्थ एवं सम्प्रसादोउस्माच्छरीरात्‌ समुत्याय 
पर ज्योतिरुपसम्पधस्वेन रुपेणाउमिनिष्पयते स उत्तमः पुरुष: 
इत्यवस्थात्रयोत्तीर्णस्पच जीवस्थोपदेशाद्‌ जीवेउप्यस्ति अपहतपाप्म- 
ल्वादिगुणाश्कमिति न तदू दहराकाशस्थ परमेश्वरखनिर्णायक्रम्‌ , 
भय एप स्वप्ने! इत्यादिपययिषु प्रतिपर्यायम््‌ एतं त्वेव ते भूयोज्जु- 


आत्मा है) इस अ्रुतिसि जाग्रदवस्थामें द्रष्टारूपसे अक्षिसन्निढित जीवका, 
धय एप स्वप्ने०” (जो यह स्वप्तमें वनिता आदिसे पूज्यमान होकर विषयोंका अनुभव 
करता है, वह आत्मा है ) इत्यादि श्रुतिसे स्वप्नावस्थापन्न जीवका, तदयत्रैतत्‌- 
सुप्तस्समस्तः०” (जिस कालुमें यह जीव सुषुप्तिको प्राप्त होता है और इसके समस्त 
करणोंका समुदाय विलीन हो जाता है, तब अपने स्वरूपभूत आनन्दमें मग्म 
होकर स्वप्नको भी नहीं देखता है, वही आत्मा है) इस प्रकारकी अतिसे 
सुषुप्त्यवस्थापन्ष जीवका और एप सम्प्रसादो०” (सुषुत्ति अवस्थासे उपरक्षित जीव 
शरीरसे उत्कमण करके देवयान मागकों पाकर अपनी उपासनाके फलमूत 
ऐडवर्यसे युक्त स्वरूपको प्राप्त करता है ) # इत्यादि श्रुतिसे अवस्थात्रयसे रहित 
जीवका उपदेश होनेसे जीवमें भी अपहतपाप्मत्व आदि आठ गुण विद्यमान हैं, 
अतः वह गुणाष्टक दहराकाशमें परमेश्वरतका निर्णायक नहीं हो सकता है, 
क्योंकि चर | एप स्वप्ने०” इत्यादि पर्य्यायोके प्रत्येक पर्य्ययिमें 'एतं ल्वेव ते भूयोडलु- 


+ इस वाक्यका पूवपत्षकी रीतिसे अक्मलोकमें गया हुआ डपासक जीव उत्तम पुरुष अर्थात्‌ 
अपहतपाप्मत्व आदि गुणोसे युक्त होता है, यद अर्थ समझना चाहिए | 

4 तात्पर्य यह है कि प्रजापतिवाक्यपें चार पर्योगोंका सर्वथा जाग्रदू आदि अवस्थापत्न 
जीव तालये नहीं है, क्योंकि प्रथम पर्य्यायमें किसी जाग्रदवह्थापनन जीववाची पदके न 
होनेसे वह जाग्रदवस्थापन्‍्न जीवका ब्योधक नहीं हो सकता है। इसलिए प्रथम पर्य्यायते इन्द्र 
और विरोचन द्वारा अपहतपाप्मलादि गुणोंसे युक्त जिस आत्माके विषय प्रश्न किया जाता है, 
वही आधा निर्दिष्ट ं, और वह ब्रह्म है। इसलिए प्रजापतिवाक्यमैं मी आठ गुण्णले संयुक्त ब्रह्मका 
ही उपदेश किया गया है, जीवका नहीं | श्रतः यह आशंका नहीं हो सकती है कि गुणाष्टक 
दहराकाशमें परमेश्वरत्वका निर्णायक नहीं है, इस मध्यत्रतीं शझ्लाका इससे परिद्दार करते हैं। 


८ 7 5 आओ 
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व्याख्यास्थामि! इति श्रवणेन स्फुटस्वप्नादिजीवलिज्ञानां द्वितीयादि- 


पर्यायाणामेव॒ जीवविषयत्वमू, ग्रथमपर्यायस्‍्य. च ब्ह्मविषयत्वमिति 
चोद्यानवकाशादित्याशइूब तत्र चतुर्थपर्याये निरूप्यमाणः सकलबन्ध- 
विनिममुक्तत्वेनाउडविभू तस्वरूपी जीवः प्रतिपाद्ः , न तु सांसारिकावस्था- 


व्याख्यास्यामि! (इसी आत्माका पुनः व्याख्यान करता हूँ ) ऐसा अवण 
होनेसे--जिनमें स्वप्न आदि जीवलिज्ञ स्पष्टरूपसे प्रतीत होते हैं, ऐसे द्वितीय 
आदि पर्यायोंका ही जीव विषय है और प्रथम पर्य्यायका ब्रह्म विषय है, 
इस प्रकारके प्रशनका-अवकाश नहीं है, ऐसी आशह्ला करके उन क_्र 
पर्य्यायोंमें से चतुर्थ पर्य्यायमें निरूप्यमाण सम्पूर्ण सांसारिक बन्धनोंसे बिनिर्मुक्त 
आविर्मूतत्वरूप. जीव ही प्रतिषाद है, सांसारिक अवस्थाविशेषसे 
क्रह्ृषित जीव प्रतिणाद्य नहीं है, क्योंकि सांसारिक आत्मामें # सत्यसड्डह्पत्व 


पूर्वपक्ञीका यह भाव है कि द्वितीय आदि जो पर्य्योववाक्‍्य हैं, वे जीवपरक ही हैं, 
ऐसा तो निश्चित ही है। इसी प्रकार प्रथम पय्योयवाक्यका भी जीवको ही विषय मानना चाहिए, 
क्योंकि प्रथम पर्याय निर्दिष्ट आत्माका ही 'एतं स्वेब! इत्यादि वाक्यस्थित सर्वनाम 'एतत्‌! शब्दसे 
परामश होनेठे अथमेद माननेपर एतद्राब्दकी अनुपर्पत्ति होगी। इसीसे यह प्रश्न भी निरस्त 
हुआ समभना चाहिये कि प्रथम पर्यायकी विषयता चक्तुःल्थ प्रतिबिम्बमें है, और वह दृश्यमान 
भी है, क्योंकि द्वितीय पय्योयगत एतत्‌शब्दसे प्रथमपर्यायमें ही निर्दिष्ट अक्तिस्थ पुदषके अम्ृतत्व, 
अभयत्व, अह्त्व आदिका कथन है. ओर इन सबकी प्रतित्रिम्ममेँ उपपत्ति नहीं हो सकती 
है। यदि शक्का हो कि उन गुर्णोकी जीवमैं भी उपर्पत्ति नहीं हो सकती है, तो यह भी युक्त नहीं 
है, क्योंकि जाग्रदू आदि अवस्थापन्न जीवमैं उक्त गुण यद्यपि नहीं रह सकते हैं. तथापि उन 
अवध्याश्रेसि रद्दित जीवमें उक्त गुण हैं, ऐसा प्रजायतिवाक्यसे प्रतीत होता है। 

# यदि शंका हो कि चौथे पर्य्यायमें मी प्रथमके तीन पश्योयोके समान संसारी आत्माका 
प्रतिषादन क्यों नहीं होता है, क्योंकि चतुर्थ पर्य्यायमें भी 'शरीरात्‌ समुत्यायों इससे शरीरसे 
उत्करान्तिसे युक्त संसारीकी स्पष्टरूपसे प्रतीति होती है, तो इस शंकाके परिद्वारे लिए. “उत्तरा- 
च्चेत्‌? इत्यादि यूजमैं स्थित 'दु! शब्दकी व्याख्या द्वारा इस ग्रन्थते उत्तर देते हैं। तात्पयय यह 
है कि यदि चतुर्थ पव्णायमैं भी संसारी आत्माका निरूपण होगा, तो इन्द्र द्वारा पूछे गये अपहतन- 
पाप्मत्वादिगुण विशिष्ट आस्माका प्रजापतिने उपदेश नहीं किया, यही सिद्ध होगा । इससे प्रजापति- 
वाक्य प्रतिवचन ही नहीं होगा, इसलिए चतुर्थ पय्योय उक्त आठ गुणोसे युक्त मुक्त बीवपरक है, 
यहीं कहना चाहिए. । यदि शंका हो कि पूर्वपक्तीक! उक्तिसे संगुशविद्यासे ब्रह्मलोकमें गये हुए 
जीवमें अपइतपाप्मत्व आदि आठ गुण रह सकते हैं, अतः चत॒र्थ पय्योय आस्यन्तिक मुक्त 
ज्ञीवपरक नहीं है, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि संगुणविद्यासे अवियाकी आत्वन्तिक 


५ &8%/ 


० 


भेदकलुषितः, दूत प उसलयापाव। सवलतपोप्कणल 


मुक्तके स्वरूपका विचार ] माषालुवादसहित १७४ 


सत्यसडुल्पल्वादिगुणबाधात्‌ । अदवस्थात्रयोपन्यासस्य 


तचदवस्थादोषाभिधानेन चतुर्थपर्यायोषदेशशेपत्वप्रतिपततेरिति समादधानः 


सत्नकारथतुर्थपर्याये प्रतिपाधस्य मुक्तस्येखवस्मावापत्ति स्पष्टमाह | तदमात्रे 
चकाए  िनननपनिननिनितण नि तन गत 


आदि गुणोंका बाघ है । और तीन 
पर्य्यायोंका इसलिए उपन्यास किया गया 


# अवस्थाओंके बोधक तीन 
है कि तत-तत्‌ अवस्थाओंके 


दोषोंके अमिधान द्वारा उन तीन पर्य्यायोमें. चतुर्थ पर्य्यायके उपदेशकी 


अज्ञत्वप्रतिपत्ति हो, इस प्रकारसे समाधान 


+ करनेवाले सूत्रकारने चतुर्थ 


पर्य्यायमें प्रतिषाथ मुक्त पुरुषकी ईैडवरमावापत्ति स्पष्ट रीतिसे बतलायों है। 


यदि _ मुक्तपुरुषकी टरेंइबरभावापत्ति ने 


हो, तो मुक्तमें मी सत्यसइल्पल 


निबृति न होनेते उसमें निरड कुश अ्पहतपाप्मत्व आदि रह नहीं सकते; और सका 
निर्मुश अहयमैं तातये समव्वयध्यायमें दी खविध्षवर चतलाया गया है; अतः निर्गुण मे 
जाननेवाले पुरुष उल्तान्ति आदिका सम्मव नहीं है, बह भाव है। इसलिए हमसे 
अ्रमुतार 'शरौरात्‌ ससुत्याय! इत्यादि श्रुतिका यह अर्थ है--शरीर्से समुत्यान 


तीन शरीरोसे . विशकद्ुण त्वम्यदके लच॒यका निर्णय 
अपने स्वरूपको प्रास होता है। 
क शझ्झा हो कि चत्॒े पय्योय ही यदि जिश्ञासित 


करके परल्रह्मरूप ज्योतिका साद्ात्कारकर 


आठ गुणोसे युक्त आत्माका प्रतिपादन 


$क तीन पय्योय निरयंक ही होंगे १ तो इस शडकाका परिहार इस डक 
कक है कि जाग्रदव॒स्थामें अन्घत्व आदि दोषोके कथनसे, कान 
शोदन आदि दोषोंके अभिषानसे और सुधुतिमँ अपने आपका और दूसरेका (2 ना 
आदि दोषोंके अभिधानसे तीन अवस्थाओंसे कलुषित लोकसिद्ध, जीवके स्वरूप कक 
बोधन द्वाल ठीकठीक अधिकारी जिशशसुके वास्तविक स्व्थका 5 हर 8) 
चतुर्थ पस्णोयकी भरइति है, ऐसा शत होता है। अतः पूर्व पर्याय चतुर्थ परय्योवके अल है, 
ऐज़ा प्रतीत होता है, इसलिए पूर्व पयोय व्यर्थ नहीं है, यह भाव है। 


करके समाचान किया है कि प्रजापतिवाक्यते मु, 
जिससे व्यमिचारकी शह्ढा की जाय, यह भात है। 


उम्मान मुक्त जीवमैं मी, जो उपाधियोंसे रहित है, 
होनेसे प्रजापतिवाक्यमे आठ गुणोंसे युक्त आत्सा' 


ष्हट 


+ अपइतपाष्मत्वादि आठ गुण दहराकाशमें ईश्वस्वके निर्णयक नहीं हो 8 क्योकि 
प्रजापतिके वाक्यसे ये आठ गुण जीवर्म भी हैं, अतः ब्यभिचार देगा-“इस कार आशक्ला 


क्त जीवमैं ही श्राठ गुणोंका प्रतिपादन 


दोता है, सांसारिक जीवमैं नहीं । अतः उक्त आठ गुणोंकी सत्ता परमेश्वस्ते अन्यत्र नहीं दै+ 
५ 


+ँ तातय यह है कि कदाचित्‌ मुक्त पुरुषकी इईंइवरभावापति न मानी जाब, ते बढ्ध जीवके 


सत्यतडकह्मत्व॒प्रादि गुणोका योग न 
का निरूपण दी नहीं हो सकेगा, अतः 


है] सिद्धान्तलेशरसग्रद [ क्तु्य परिच्छेद 


मक्तेषपि सत्यसझन्पलाथयोगादू , अनुक्रान्तस्थ गुणाष्टकस्य इश्वरादुन्य- 
त्रापि मावे कृतशझूपरिदारालाभाच्च | तस्मिन बजे तस्मादविद्याप्रत्यु- 
पस्थापितमपारमार्थिक जैव रूप कर्वृ्वमोकठ्सवरागद्वेषादिदोष कलुषितमनेका- 
2 23 7 नम सतस > नमन मन 
आदिका अयोग होगा, और यदि उपक्रममें श्रुव आठ गुणोंकी ईशवरले अन्यत्र भी 
सत्ता मानी जायगी तो की गयी शक्लाका परिहार भी नहीं हो # सकेगा । और 
“उत्तराचेदाविर्भूतस्वरूपस्तुः इस सूत्रमें भाष्यकारने भी 'जीवजह्मामेद ही वास्तविक 
छ इससे अविद्याप्रयुक्त अपरमार्थिक कर्तृत्व, भोक्तृत्व, राग, द्वेष आदि दोषसे 


मुक्त जीवर्म प्रचापतिवाक्यके आधारपर ईश्वरमावापत्ति होनेसे ही श्राठ ग़ुर्योसे युक्तताका 
अभिधान है, यह सूत्रकारका तात्पर्य स्पष्ट है, यह भाव है । 

७ तात्यय यह है कि यदि शडक्ला की जाय कि जीव और ईश्वरका वस्तुतः भेद दोनेंसे मुक्त 
जीव ईंश्वरतादात्य नहीं हो सकता, तो बह युक्त नहीं है, क्योंकि जो यह शकह्ला हुई थी 
कि गुणाष्टकके जीवसाध!रण होनेसे ईश्वरका वह असाधारण भमे नहीं है, श्रतः वह गुणाष्टक 
दहराकाशके ईश्वरलममं प्रमाय नहीं दो सकता | इस शक्लाका 'उत्तराच्चे त्‌' इत्यादि सूतसे 
डस आत्माको ईश्वरमावापन्ति द्वारा ही समाघान किया गया है, उसका विरोध होगा | 

इस विषय शक्का होती दै-मक्तकी ईब्वसमावापत्तियँ क्या प्रमाण है! “उत्तराल्चेत्‌' 
इस दूत्रभागसे की गयी शझ्कके परिह्वरका अलाम प्रमाण है श्रथवा प्रजापतिवाक्य १ प्रथम 
पह्षु युक्त नहीं है, क्योंकि सुक्तका विम्बभूत ईश्वरमावापत्तिके बिना यदि केवल चैतन्यरूपसे मी 
अवस्थान माना जाय, तो ईरसे अन्यत्र सत्ताके न होनेसे उक्त आठ गुण 
जो केवल ईश्वरमें हो असाधारण रूपले वर्तमान हैं, दहराकाशमें ईश्वरलके निर्शायक 
हो सकते हैं । द्वितीय पक्ष मी युक्त नहीं है, क्योंकि निर्गुश विद्याके प्रतिपादक श्रजापति- 
वाक्य गुणोंकी विवक्धा न द्वोनेसे मुक्त जीवमैं भी गुणाष्टकका सम्बन्ध प्रतिपादित नहीं हो 
सकता है। ओर शे य ब्रह्ममें उन गु्णोंका असम्बन्ध है, ऐसा आनन्दमयाधिकरण में मी प्रति- 
पादन किया गया है । इसीसे वेदान्तसिद्धान्तमें जे यत्रह्मप्रतिपादक वाक्योंमें अखरडायता 
मानी जाती है, जो अखणडार्थता संसगंको विषय न करनेवाली अ्रमितिके प्रति जनकरूप 
है । इसलिए प्रजापतिवाक्यके उपक्रममें सुने गये सत्यसडकल्पत्व आदि--बृहदारण्यकके छुठे 
अ्रध्यायमें सर्वेश्वस्व आदि ग्रुण जैसे अह्मकी प्रशंसाके लिए. बतलाये गये हैं वैसे ही 
बक्षकी प्रशंसाके लिए ही हैं अथवा उपलब्णमात्र हैं, दहरविद्यामें श्रुत गुणोंके समान प्रतिपाथ 
नहीं हैं, अतः भाष्यकी मी उपर्पात्ति हो सकती है, यह अधिक समझना चाहिए। इसे 
तथोक्त श्रुति, चूत और माष्य मुक्तकी ईश्वरभावावत्तिमें प्रमाणरूपसे नहीं दिखलाये जा 
सकते, यह इस पक्त॒में श्रस्वरस दे, अतः इसी अस्वस्ससे “अविरोधाध्यायेडपि! इत्यादि 
अल्थका उपक्रम है। 


पक न ट ऋ ं: 2... 


मुक्तके स्वरूपका विचार ] भल्ांडबादसदित ४४७ 


नर्थयोगि तद्विलयनेन तद्धिपरीतमपददतपाप्मत्वादिगुखक पारमेरबरं 
रूप विद्यया प्रतिपद्यते' इति भाष्यकारो:्प्यतिस्पर् मुक्तरय समुणेश्वर 
मावापत्तिमाद । 

ईशांशस्वेशभावाप्ती. सर्वदुःखप्रसजनम्‌ | 

निशारयदूनिरित्रे उप विम्बधावप्रदरोनात्‌ ॥ १० ॥ 

यदि ईख्वराश जीवकी ईश्वरमभावापत्ति मानी जाय, तो ईरवरमें भी बोषके दुगः्ल 

श्रादिकी प्रसक्ति हो जायगी, इस पूर्वपक्का समाधान करते हुए भीसृत्रकार आदिने 
मुक्त जीवकी विम्बभूत ईश्वरभावापत्तिके स्वीकार द्वारा समाधान किया है ॥ २० ॥ 


अविरोक्तध्यस्येष्पे एप छोव साधु कर्म कारयति त॑ यमेम्यो 
लोकेम्प उन्निनीषत एव उ ण्वासाधु कर्म कारयति त॑ यमधों 
निनीषते! इत्यादिश्रुतेस्तचसकमंकतस्थेन तत्तत्कर्त कारयिठृत्वेन च उपकायों प- 
कारकमाबेन अवगतयोजीवेश्वस्योरंशांशिभावरूपसम्बन्धनिरूपणार्थ त्वेना5- 
वतारिति अंशो नानाव्यपदेशात' ( 3० मी० अ्र० २ पा० हे छ्वू० ४३) 


अप पक के अं 2 कीजिये 3220: 59 पक 3 की कक 22 अ मी कल 
कलुषित जो अनेक अनर्थोसे सम्बन्ध रखनेवाला जीवका स्वरूप है, उसका 
विलय हो जानेसे तद्बिपरीत अपहतपाप्मत्वादि गुणवाले परमेश्वरस्वरूपको विद्यासे 
प्राप्त करता है, इस म्रन्थसे स्पष्टरपतया मुक्तमें सगुग दैशवरत् बतलाया गया है । 

अविरोधाध्यायमें # एप होव साधु कर्म कारयति०” (ईइबर जिसकों उपरके 
लोकमें चढ़ाना चाहता है, उसीसे अच्छा कर्म कराता है और जिसको नीचेकी 
ओर छे जाना चाहता है उसीसे असत्‌ कम कराता है ) इस आुतिसे तत- 
तत्‌ कुर्मोंके कर्दत्व और तत्‌-तत्‌ कर्मेकि कारयितृत्तभावसे उपकार्य और. उप- 
कारकरूपसे ज्ञात जीव और ईखरके अंशाशिभावरूप सम्बन्धका निर्णय करनेंके 
लिए अवतारित + “अंशो नानाव्यपदेशात!ः इस अधिकरणमें भाष्यकारने भी 

& 'अविसोघाध्याय'! शब्दसे ब्रह्मसूत्रका द्वितीय अध्याय लेना चाहिए, क्योंकि प्रथमाष्याय्में 
जिस पदार्थका निरूपण किया है, लसके साथ अन्य प्रमाणोंके विरोधका परिहार 
द्वितीयाध्यायमें ही किया गया है। इस अविशोधाध्यावमेँ भी समाहित शडकाअन्थसे मं यकारने 
मुक्तकी ईश्वरभावापत्ति स्पष्टरूपसे बतलायी है । इस प्रकार इस समुदित अन्यका सार है 
यह सममला चाहिए । 


+ जीव ईश्वरका अंश--अवयव है, क्योंकि नानात्वका--मेदका--यत्र तत्र डपदेश*- 
कंथन--है यह इस भागका अथे है । सम्बूर्ण सूच--अंशो नामाब्यपदेशादन्यथा 
चापि दाशकितस्वादिस्वमघीयत एके! इतना बड़ा है। 


६७० +दंधर लक 


5 अत 


प्रश८ सिद्धान्सशेशसंग्रह [हुवे परिच्छेद 


इत्यधिकरणे जीवस्थेश्वरांशत्वाभ्युपगमे तदीयेन संसारदुःखभोगेन ईश्वर- 
स्थापि दुःखित्व॑ स्पात्‌ । यथा लोके इस्तपादाय्यन्यतमांशगतेन दुःखे- 
नांशिनो देवदचस्यथापि दुःखित्वमू, तद॒त्‌ । ततश्च तत्पराप्तानां महत्तरं 
दुःखं प्राप्ठयात्‌, ततो वर पूर्वावस्था संसार एवास्त्विति सम्यगज्ञाना 
नर्थक्यप्रसक्ृः इति शहक्ल्ग्रन्थेने भामत्यादिषु स्पष्टीकृत॑ बिम्बप्रति 
बिम्बभावकृतासइरम॒पादाय समाहितेन भाष्यकारों मुक्तस्थ ईश्वस्भावा- 
पत्ति स्पष्टीचकार | 


पराभिध्यानतः ततकामत्वादितियोहिते:। 
नाशे मुक्तों पुनस्‍्तेषामाव्भिविस्य चेरणात्‌ ॥ २१ ॥ 
ईंश्वरके बार-बार अमिध्यानसे--संसारदशामेँ जो सत्यकामत्व आदि तिरोहित घर्म 


हैं, उनके तिरोधानका विनाश होनेपर मुक्तिमँ उन गु्णोंका पुनः--आविर्भाव होता है, 
ऐसा साधनाध्यायमैं कह! गया है, इससे भी मुक्तकी ईश्वरमावापति मानी गयी है॥ २१ ॥ 


निम्नलिखित शज्ञागन्थते, जिसका कि मामती आदि निबन्धोंमें स्पष्टरूपसे 
बतराये गये बिम्बप्रतिबिम्बभावकृत असाझयक्रा #अहण करके ही समाधान 
किया गया है, मुक्तकी ईइ्वरभावापत्तिका ही विशदीकरण किया है । भाष्यका 
बह शक्षाग्रन्थ इस प्रकार है--“जीवकों ईरवरका अंश भाननेपर जीवके 
सांसारिक दुःखके उपभोगसे अशीरूप ईखरको भी दुःखका उपभोग वैसे ही 
प्रसक्त होगा, जैसे छोकमें हाथ, पेर आदि किसी अंशके दुःखित होनेपर 
अंशी देवदत्त भी दुःखित होता है। इससे ईह्वरमावकों प्राप्त हुए जीवोंको 
बड़ा दुःख प्रसक्त होगा, इसते ईश्वरप्राप्तिकी अपेक्षा पहलेसे अवस्थित संसार 
ही उचित है, इस बुद्धिसे ईश्वरप्रापिके उपायभूत सम्यकूज्ञानमें कोई भी प्रवृत्त 
नहीं होगा, इससे सम्यकज्ञान निरर्थक हो जायगा। 
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साधनाध्यायेडपि सन्ध्ये सुश्टिराह हिं! (उ० मी० अ० हे पा० २ 
छ० १ ) इत्यधिकरणे स्वप्नप्रपञ्चस्प मिथ्यात्वे व्यचस्थापिते तत्र मिथ्या- 
भूते स्वप्नप्रपण्चे जीवस्य कठेत्वमाशडूथ 'परामिध्यानाचु विरोहित ततो 
हास्य बन्धविपययों' ( उ० मी० अ० हे पा० २स्चू० ५४) इति सत्रेण 
जीवस्पेश्वराभिन्‍्नत्वात्‌ सदपि. सत्यसडूल्पत्वादिकमविद्ादोषात्तिरो हित: 
मिति न तस्थ स्वप्नप्रपज्चे खष्डत्वं सम्भवर्तिं इति वदन्‌ सत्रकार), तत्युन॑- 
स्विरोहितं सत्‌॒ परमभिष्यायतोी यतमानस्य जन्तोविंधूतष्वान्तस्य 
तिमिरतिरस्कृतत्वे वक्‍छक्तिरौषधवीर्यादीखवरप्रसादात्संसिद्धस्य कस्यचिदेवा- 
विर्भवति, न स्वभावत एवं सर्वेषां जन्तूनाम' इति तत्सत्नाभिप्रायं वर्णेयन्‌ 


साथनाध्यायमें भी % 'सन्ध्ये सष्टिराह हि” इस अधिकरणमें स्वप्नप्रपश्नके 
मिथ्यात्वके व्यवस्थित होनेपर उस मिथ्यामूत स्वमके प्रति जीवकी कंदवताकी 
आशझ्ा करके + 'रामिष्यानात्‌० | इस सूत्रसे जीव ईइवरसे अभिन्न हे, 
इसलिए यद्यपि उसमें सत्यस्ड्डल्पत्त आदि विद्यमान हैं, तथापि वे अविद्यादोषसे 
तिरोहित हैं, इसलिए जीव स्वम्का स्रष्टा नहीं हो सकता है! इस प्रकार 
कहते हुए सूत्रकारने और 'यद्यपि वह सत्यसइस्‍्पत्त आदि तिरोहित है, 
तथापि परमात्माकी उपासनामें प्रयलशीर किसी जीवविशेषकोी तिमिररोगसे 
तिरल्कृत छोचनञक्ति औषधके प्रभावसे जैसे प्राप्त होती है, वैसे ईश्वरके 
प्रसादसे. अविद्याके विनष्ट होनेसे सत्यसक्ुल्पल आदिका आविर्भाव होता 
है, स्वमावतः » सब प्राणियोंमें उसका आविर्भाव नहीं होता इस 


# भामतीमैं साइकुयका परिद्वार इस आशवसे किया गया है, अविद्याम प्रतिबिम्ब 
जीव ही ईश्वरके अंशरूपसे कहे गये हैं, हाथ, पैर आदि अवयवोंके समान अवयवत्वरूपसे 
नहीं, वैसे ही ईस्र भो जिम्बरूपसे अंशी कहा गया है, अवयवित्वहूपसे नहीं, प्रतिबिम्ब 
और बिम्बके घर्मोका लोहमें परस्पर साझये नहीं देखा जाता है, श्रतः जीवके दुःखका 
इंश्वरमैं प्रसक्ष नहीं है। ४ 
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# साधनाध्यायमें अर्थात्‌ अह्मविद्याके साघनीभूत वैराग्य आदिका ग्रतिपादन करनेवाले 
तृतीय श्रध्यायमें सूजकार . और उनके अ्रमिप्रायक्र वर्णन करते हुए आष्यकारने भी मुक्त 
पुरुषकी ईश्वरमावापत्ति बतलाबी है--इस प्रकार संक्षेपर्म इस समुदित ग्न्थका भव है । 
जाग्रत्‌ और सुघुप्तिके सन्धिस्थान श्र्ात्‌ स्वप्नस्थानमैं सरथादिसृष्टि सत्य ही हों सकती है; 
क्योंकि 'अथ रथान! इत्यादि अति उसके सत्यल्वमें प्रमाण है, यह सूत्रका श्राशय है। 

+ कतृंस्वकी आशडका करके अर्थात्‌ जिस प्रकार अग्तिके अंशभूत विस्फुलिज्ञर्मे अग्निके 
समान दाइकलशक्ति है, उसी प्रकार परमेश्वका अंश जीव भी स्वप्न आदि सृष्टिमैँ 
प्रवोजक सत्यसंकल्पत्व श्रादि सामथ्यंयुक्त है, अतः जीव स्वप्नस्टिका कर्ता हो सकता है, 
इस प्रकारकी आशडकका करके, यह भाव है। 

3 इस सूत्रका तात्पय मूलमें ही स्पष्ट है। 

>९ अर्थात्‌ वेराग्य आदि साधनोंके बिना नहीं होता, यह भाव है । 
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४४० सिद्धान्तलेशसंग्रह [ चर्दर्ष परिच्छेर. 


भा यकारश्च सक्तस्य स्प्नसष्टयाद्यपयोमिसत्यसडडल्पत्वायभिव्यक्त्यड्डी- 
फारेण परमेश्वर्भावापत्ति स्पष्टीचकार । 
ब्राह्मचैतन्कमात्रलाविरोधस्य च्‌ कौतैनात्‌ 
अतिबिम्बेशजीवेक्यवादयोनैंतदज्जला ॥ २२ ॥ 


ब्ह्म सत्यसंकल्पलादि धर्म और चेतन्यमात्रत्व-इन दोनोंमें अविरोधका कथन 
होनेसे बिम्ब इंश ओर प्रंतित्रि्म जीव है, यह मत ठीक है और यह अविरोध भाया- 
प्रतिबिम्ब ईश है? इस मतरमें और एक ही जीव है? इस मतमें समझ़स नहीं है । २२॥ 

फ़लाध्यायेजपे स्वेन रूपेशामिनिष्पधते! हति सुच्यमानविषयायां 
भ्रुहौ 'केन रुपेणामिनिष्पत्तिर्विवक्षिता' इति बुश॒त्सायाध्र्‌ श्राह्ण जैमिनि- 
रुपन्यासादिभ्य/ ( उ० मी० अ० ४ पा० ४ स्ू० ३ ) इति सत्रेश ब्रा 
रूपमपहतपाप्मस्वादिसत्यसडू ल्पत्वायवसान॑. सर्वज्ञखवसर्वेश्वरत्वादि च्‌, 
++++न्‍न्‍नहनन्‍इल्‍383.नअ[अ[भ3ा._ ह$$झऑऔ 
प्रकार सूत्रके अभिप्रायकों कहते हुए आाष्यकारने भी मुक्त पुरुषकी स्वम्न- 
सृष्टि आदिमें उपयोगी सत्यसहल्पत्व आदिकी अभिव्यक्तिके अज्लीकास्से परमे- 
इवरभावापत्ति स्पष्टरूपसे बतलायी है । 

फ़लध्य:यर्मे मी # 'स्वेन रूपेणामिनिष्प्ते” ( अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त 
होता है) इस प्रकारकी मुक्त पुरुषको अवलुम्बन करनेवाली अतिमें 'क्रिम् 
स्वरूपसे अभिव्यक्ति विवक्षित है” | इस प्रकारकी विशेष जिज्ञासके होनेपर 
ब्राक्ेण जैमिनिरुपन्यासादिभ्यः | इस सूतसे जैमिनि मुनि कहते हैं-मुक्त 
पुरुषफी ब्राह्मरूपसे अर्थात्‌ अपहतपाप्मल्ल आदिसे लेकर सत्यसंक्ल्पत्व- 
पर्यन्तछूपसे और सर्वज्ञत्व, सर्वेश्वरत्त आदि रूपसे अभिनिष्पत्ति होती है, 


# फलाध्यायमें भी श्र्थात्‌ जिसमें मुक्तिरूप फुलका वर्णन किया गया है, ऐसे ब्रह्मसूत्रके 
चंद॒र्थ श्रध्याये 


क्या मुक्त पुरुष सर्वश्ञत्व, सर्वे्वरत्व आदि गुणविशिष्ट रूपोंसे अवस्थित होता है अथवा 
शुद्ध चिन्माजसे अवस्थित ह्वोता है, इस प्रकारकी विशेषजिज्ञासा होनेपर, यह भाव है। 

+ बआह्षे णः इत्यादि सुत्रका अर्थ है कि ब्रह्मका जो सर्वेजत्व आदि स्वरूप है, उस रूपसे 
हो भक्त पुरुषकी अवस्थिति होती है, क्योंकि 'य आत्माव्यइ्वपाप्प/ इत्यादि श्रुदिसि उपक्रम 


करके 'ठोडन्वेशब्य” ( डसीकी अन्वेषणा करनी चाहिए 2 इस प्रकारके उपसंदारवाक्‍्यसे 
विचारका विधान किया गया है, ऐसा जैमिनि आचार्य मानते हैं । 


अछ ७ 


४५, आह कककीकिक्तां: 


सुक्तक छवरूपका पिंचार | सापायुवाद्सहित शहर 


तेनाभिनिष्पत्ति: य आत्माथ्पइतपाप्मा' हत्याधुपन्यासेन सत्र 
पर्येति जक्षन्‌: क्रीडन्‌ स्ममाणः खीभियां यथानेर्वा इत्पायेश्वर्यविदनेंन चेतिं 
जेमिनिमवम्‌ । 'चितितन्मात्रेण तदात्मकत्वादित्यौइलोमिः ( उ० मी० 
आ० ४ पा० ४9 स्रू० ६) इत्यनन्तरसत्रेण एवं वा अरेज्यमात्माउन- 
न्तरोआ्वाह्मः कृत्स्नः प्रज्ञानन एव! इत्यादिश्रुत्या चेंतन्यमात्रमात्म- 
स्वरूपम्‌! इत्यबगतेः तम्मात्रेणामिनिष्पत्तिः इति मतान्तर चोपन्यस्थ 
'एवमप्युपन्यासात्पूवभावादविरोध बादरायणः' ( उ० मी० अ० ४ पां० ४ 
द्ू० ७) इति सिद्धान्तसत्रेण वस्तुद्टया चेतन्यमात्रत्वेषपि बूर्चोक्त- 
गुणकलापस्थ उपन्यासाद्वगतस्यथ मायामयस्य बद्धपुरुषव्यवहारच्टया 
सम्भवाद्‌ न श्रुतिद्ययपिरोधः' इति अविरोध बदन छत्रकारः , सत्रत्रयमिद- 


क्योंडि 'य आत्माउपहतपाप्मा” (जो आत्मा है, वह पापादिसम्बस्धसे 


रहित है ) इत्यादि उपन्यास--उद्देश्यरूप वाक्यसभुदाय--है और 'स तत्र परयेति०! 
( इँसता हुआ, खेलता हुआ और अनेक खरियोंके साथ रमण करता हुआ बह 
आत्मा वहाँ जाता है ) इत्यादि श्रुतिसे ऐश्वर्यका कथन भी है। 'चितितस्मात्रिण 5'# 
इस उत्तरसूत्रसे 'एवं वा अरे०” (हे मैत्रेयि ! जैसे लवणका पिण्ड बाहर 
और भीतर ल्वणरससे ही युक्त है, वैसे ही यह आत्मा बाहर और भीतरसे 
चैतन्येक्रस है ) इस शरुतिके आधारपर चैतन्यमात्रसे मुक्त आत्माकी अब- 
स्थिति है, ऐसा बतराकर 'ए्वमप्युपन्यासात्‌” + इत्यादि सिद्धास्तसूत्रसे 
धरमातः आत्माके चैतन्यस्वरूप होनेपर भी पूर्वोक्त गुणोंका समुदाय, जो 
उपन्यास आदिसे जाना गया और मायामय है, वह आत्मामें संसारसे युक्त 
पुरुषकी व्यावहारिक दृष्टिसे ही हो सकता है, इसलिए उक्त दोनों अ्रत्तियोंमे 
विरोध नहीं है? इस प्रकार विरोधाभावको बतलते हुए सूत्रकारने. और 


# 'चितितन्मात्रेश ०” चैतन्यमात्रस्वरूपसे मुक्त पुरुष अ्रवस्थित रहता है, ऐसा ओऔडु- 
लोमि आचार्य मानते हैं, यह भाव है। 

+ यदि पारमार्थिक चैतन्यम्ाजसे मुक्त पुरुषकी अवस्थिति मानी जाय तो मी मुक्त आत्माके 
सप्रपश्चलल और निष्पपश्चलवमें परस्पर विरोध नहीं है, क्योंकि उपन्यास आदि हेंतुओंसे 
सर्वश्त्व आदिके व्यावहारिक होनेसे चैतन्यमात्रलूपसे अ्रवस्थितिप्रतिपादक श्रुंतिके साथ 
ओर ओडुलोभिके मतके समान सर्वज्षत्वादि धमोके उिद्धान्तमें ठुच्छ न होनेसे गुणकलापका 
प्रतिपादन करनेवाली भुतिके साथ विरोध भी नहीं दे; यह माव है । 


7 जि किन के पल. 


जी9+ त%कन्‍्परदासउअ5 ६ *4 फरच्छद 
>५+5+-५०००(६६६६-०५.८--. 


मुक्तार्थपरस्वेन व्याक्र्वंन भाष्यकारथ मुक्तस्पेश्वरमावापर्ति स्पष्टमनुमेने । 
भामतीनिवन्धप्रसृतयश्र श्रृत्युपइंहितमिर्द स्ज़जात॑ भगवतों भाष्यकारस्य 
उदाहत॑ वचनजात च्‌ तयथैवान्यवर्तत्त | न च श्रुट्युवकृंहितस्थ एवाबतः 
सज़साष्यवच्नजातस्थ-- 

'ऐश्वयंमज्ञान तिरो हित॑ सदू ध्यानादमिव्यज्यत इत्यबोचत्‌ । 

शरीरिणः बत़कृदस्य यत्त तदस्युपेत्योदितमुक्तहेतोः ॥ 
( श्र० ३ श्लो० १७४ ) इति संक्षेपशारीरकोक्तरीत्या अश्युपेत्यवादत्व॑ 
युक्त वक्तुम्‌ । 

तस्मात्‌ मुक्तानामीश्वर्थावापत्तेरवश्य भ्युपेयत्वात्‌ू एतद्सम्मव एव 

प्रतिबिम्बेश्वरवादे दोषः | तदाहु) कल्पतरुकारा/-- 


'इन तीनों सूत्रोंड़ी तथोक्त अर्थोंके बोधनमें ही शक्ति है” ऐसी व्याख्या करने- 
वाले भाष्यकारने भी मुक्तकी ईश्वरमावापत्ति स्पष्ट बतछायी है। भामती आदि 
निबन्धकारोने श्रुतिसे प्रभाणित उन सूत्रों और मगवान्‌ भाष्यकारके उदाहत 
वाक्योंका ही अनुसरण किया है। और # श्रुति-प्रमाणोंसे उपबृंहित उच्त 
अनेक सूत्रकर और भाष्यकारके वचनोंको--ऐडवर्यज्ञान०” | इत्यादि संक्षेत- 
शारीरकके कथनानुसार--अम्युपेतवाद भी नहीं मान सकते हैं । * 

इससे +: मुक्तोंकी ईश्वरभावापत्ति अवश्य स्वीकार्य है, अतः प्रतिबिम्बको 
ईइवर माननेवालेकि पक्षमें इसका असम्भव दोष है ही। कल्पतरुकारने इसे 


#शंका हो कि यद्यपि ब्रह्मसूओंके चार अध्यायोके सूत्रों ओर भाष्यकारके 
वचनोंसे मुक्तक ईश्वरभावापत्ति ज्ञात होती है, तथापि उंक्षेपशारीरकके वचनके साथ विरोध 
होता है, अतः उक्त वाक्योंमें उप्चरितार्थता ही मानना युक्त है, तो यह भी थुक्त नहीं है, 
क्योंकि उन सूतरोंके प्रबल प्रमाण होनेके कारण संक्षेपशारीरककी उत्तिको दी 
गोण मानना युक्त है । 

'ै इस वचनका अ्र्थ यह है- सूतरकारने जो 'पसमिध्यानात्तु! इस सूत्रसे शरीरी जीवका 
ऐश्वर्य, जो अश्ञानते तिरोहित है, वह ईश्वस्क्े स्वरूपक ध्यानसे अमिव्यक्त होता है, ऐसा कहा 
है, वह अम्युपेतवादसे अर्थात्‌ एकदेशी रौतिसे कहा है! 


| इससे अथौत्‌ उक्त प्रमाणोंके आधारसे, यह भाव है 


49023 ८ 


अकक स्वरूपका क्थार | भाषालुवादसहित भ५३े 


है ।॒ “न मायाप्रतिनिम्ब्प विसक्तरपसप्यवा | हति। बिमुक्तेरुपसृध्यता --इति ! 
एतदसम्भवश्ष॒ एकजीवबादपारमार्थिकजीवमेदबादयोरपि दोषः । 


जीविशमेद्सत्यत्वे 5्पेतत्सवेम्रसड्भतम्‌ । 
न च शक्त्वन्तरं जीवे प्रमाएफलवर्जनात्‌ ॥ २३ ॥ 


आसवंमुफ्ि. परकल्पिततत्यकामसड्डुत्यकल्पितजगत्त्थितिमज्षसर्ग । 
श॒कते सतस्तु सुखचिद्धपरमद्वितीयं मुक्तोपतृप्पमहयस्मि किशुद्धतखम्‌ ॥ ९७ ॥| 


श्रुतिकल्पलताकु असज्ञाता सूक्िमब्जरी । 
समा राद्ान्तगन्धाब्या रत्जयलसिलान दुधान्‌ ॥ २५४ ॥ 


यदि जीव ओर ईखरका भेद सत्य माना जाय तो पूर्वोक्त समाधान अस्त 
हों जायगा। ओर जोवमें पापनाशक किसी अन्य शक्तिकी कल्पना नहीं . करनी चाहिए, 
क्योंकि उसमें प्रमाण श्रोर फल नहीं है। सम्पूर्ण जीशेंकी मुक्ति जबतक न हो तबतक 
अविद्यावत्पुरुपते कल्पित सत्यकाम और सत्यध्ंकल्पसे. कल्पित जगत्‌की स्थिति, 
लय और उत्पत्ति समर्थ और मुक्त पुरुषों द्वारा प्राप्य स्वतः चिद्धन अद्वितीय 
ब्रह्म मैं हूँ। श्रुतिरूप कल्पलताके. कुल्कसे उत्पन्न हुई अनेक छिद्धान्तरूपी खुगन्धिसे 
परिपूर्ण सुन्दर सूक्तिमज्ञरी सम्पूर्ण विद्वानोंका मनोरञ्ञषन करे ॥ २३-२५ ॥ 


इति श्रीमत्तरमहँत्रपरजाजकाचार्यश्रीमद्रामचन्द्रसरती- 
पृष्थपादशिष्ययज्ञापरेनद्रतरसत्यास्यमित्तु किरिचिता 
वेदान्तविद्वान्तयूक्तिमज्जरी ससूर्णा । 
>++शडिंसल- 
जल 
पलक 32 कप नपध लिन पल ट उक नशा मम सीट निटम रमन 
कहा भी है--माथाग्रतित्रिम्बित ईइ्वरकी मुक्तों द्वारा प्राप्यता नहीं हो सकती 


है। और # इसका असम्मवरूप दोष एकजीवताद और पारमार्थिक जीव- 
भेदवादमें भी है । 


# एकजीववादमें मुक्तकी ईश्वरभावापत्ति नहीं है, यह पहले ही क्तलाया जा चुका है । 
और जीव एवं ईश्वरका भेद मी पास्मार्थिक है, इस वादमें भो चौवकौ ईश्वरमावापत्तिका 
असम्भव स्पष्ट ही है । कि बहुना, जीवेश्वरका पारमार्थिक मेद माननेवालोंके मतमें जीवका शुद्ध 
चैतन्यस्वरूपसे अवस्थान भी नहीं बन सकता, यह भाव है । 

० 


व. 2 की जज कक जम 


५५४ सिद्धाग्वशेशलंक्त '[ फतय परिण्केर 


यत्तु कैश्िद द्वेतिमिरुच्यते--मेदस्य पारमार्थिकत्वेन झुक्तौ जीवस्थे- 
श्वरभावाभावे5पि तंत्रापीश्वर इव प्रथंगपद्वतपाप्मत्वादिगुणसम्मवादविरोध 
इति ; तचुच्छपू, तथा सति जीवस्थापहतपाप्मत्वादिकृमस्तीति न तस्य 
बद्मलिझ्ृत्वमिति शक्भापरिहारालामेन '“उत्तराचदाविशृतस्वरूपस्तु इति 
उत्रविरोधात्‌ । ब्राक्रेण जैमिनि/ इति खज्ने जीवगतस्थापद्तपाप्मल्वादेः, 
पन्‍्यासादिम्य!! इत्यत्रादिशब्दार्थत्वेतव. परेषामप्यमिमतस्थ “जक्षन्‌ 
क्रीडन्‌ रममाणः' इत्यादिश्रुत्युदितस्थ जध्षखादेश्व ब्राह्मतनिर्देशविरोधान 


# और कुछ द्वैतवादियोंने कहा दे कि मेद पारमार्थिक है, इसलिए 
यद्यपि जीवका ईइ्वरभाव नहीं हो सकता है, तथापि मुक्त जीवमें ईइवरके समान 
अलग अपहतपाप्मत्व आदि गुणोंकी अवस्थिति हो सकती है, अतः कोई विरोध 
नहीं है। परन्तु यह पक्ष अत्यन्त तुच्छ है, क्योंकि ऐसा माननेपर जीवमें अप- 
हतपाप्मतत आदि गुण रह सकते हैं, इसलिए वह गुणाष्टक ब््कका बोध करानेमें 
लिज्ज नहीं हो सकेगा, अतः शझ्कके समाधानका / लाभ न होनेके कारण 
“त्ताच्चेतः इत्यादि सूत्रके साथ विरोध होगा, तथा 'ब्राह्मण जैमिनिः” इस सूत्रमें 
जीवगत अपदृतपाप्मल्ल आदिकी और “उपन्यासादिभ्य इसमें स्थित आदिशब्वके 
अर्थरूपसे दूसरोंका भी अमिमत “जक्षन्‌ क्रीडन! इत्यादि श्रुतिमं कथित जक्षण 
आदिकी ब्रह्मसम्बन्धिताका निर्देश भी विरुद्ध होगा । जीव और बश्मके मेदपक्षमें 


+ झब इस ग्रन्थसे यह बतलाना चाहते हैं कि ठिद्धान्तीने कह है कि मुक्त पुरुषों 
अपदतपाप्मत्व श्रादि श्राठ शुण ईश्वस्मावापत्तिके बिना नहीं हो सकते हैं, अतः मुक्त पुरुषकी 
ईंश्वरभावापत्ति कहमी चाहिए, और पारमार्थिक जीवेश्वरभेदवादमें मुक्त पुरुषको लेकर कहे 
गये उक्त आठ गुर्णोंकी उपपत्ति नहीं हों सकती है, परन्तु इस विषय जीवेश्वरभेदका 
अवलम्बन करनेवाले कुछ लोग कइ्दते हैं कि पारमार्थिक भेदवादमें भी श्रुति और दूल्नोसे 
निरूपित आठ गुण ईस्वरमावापत्तिके बिना भी रह सकते हैं, इस मतके परिहारके लिए उछ्ध 
भेदवादियोंका श्रनुवाद करके खण्डन करते हैं। 

क ताल्योथथ यह है कि यदि ईश्वसमें रहनेवाले अपहतपाप्मत्थ आदिकी अपेदा जीवमें 
अलग ही अपहतपाप्सल शआदि गुण माने जायें, तो 'उत्तराच्वेतः इस चूत्रके अंशसे पूर्वर्म 
जो शंका की गयी थी उसका “आविभू तस्वरूपस्तु” इस अंशते परिहार किया गया है। इस परिह्दर- 
मागसे यदि मुक्त जीवर्म श्राठ गु्णोंका आविमांव माना जाय तो भी ठीक-ठीक परिहार नहीं होगा, 
क्योंकि मुक्त और अहके मेदपद्षमें उक्त गुण जीवसाधारय होंगे, इससे ब्क्मासाघारणत्वरूप अह- 
लिज्ञकी प्राति न होनेके कारण दहराकाशमें ईइवरत्वके निर्यायक आठ गुण नहीं होंगे, यह भाव है। 


फेल _ का मई 


ईक्तके स्वरूपका विचार भाषालुवादसद्धित भ्५५ 


मेदे तेषां गुणानां सत्यत्वेन “चितितन्मात्रेण' इति प्रत्ोक्तस्प 
मुक्तजीवानां चेतन्यमात्रस्थय एज्रमपि इति सिद्धान्तसल्नेज्ड्ीकारविरो- 
घानच, सम्पद्याविर्भावः इत्यधिकरणविरोधाच्च | तत्र हि स्वेन रूपेणामि- 
निष्षच्ते! इति श्रुता आगन्तुना केनचिद्रपेणाभिनिष्पत्तिनोच्यते स्वेन- 
शब्दवैयर्थ्यापत्तेः | येन रपेण आमन्‍्तुना स्वयममिनिष्पद्यते तस्था- 
स्मीयत्वस्थाज्वक्तव्यत्थात्‌ । तस्मादात्मवाचिस्वशब्दो पादानादू. नित्य- 
सिद्धेन. स्वस्वरूपेणेवाभिनिष्पत्तिदिंवक्षित, न तु॒ केनचिद्धमेंणेति 
व्यवस्थापितम ! 

किश्व--इृदमपहतपाए्मत्वादि जीवस्थ मुक्तावागन्तुक चेतू, 'सम्पधया- 
विर्भावः” इति पुक्तावागन्तुकरूपनिषेधेन 'परामिध्यानाततिरोहित्म', 
“त्तराच्चेदाविभृतस्वरूपस्तु इत्यपहतपाप्मत्वादेबन्धमुकत्यो स्तिरोमावा- 


उन गुणोंके सत्य होनेसे 'चितितन्मात्रेण” इस सूत्रमँ कथित मुक्त जीवोंके चैतन्य- 
मात्र्वका जो एवमपि! इत्यादि सूत्र अज्ञीकार किया गया है, वह विरुद्ध होगा, 
और 'सम्पद्याविर्भावः # इस अधिकरणके साथ भी विरोध होगा, क्योंकि सम्पद्याधि- 
करणमें आगम्तुक किसी धर्मसे अभिनिष्पत्ति नहीं कही जा सकती है, 
क्योंकि वैसा माननेसे 'स्वेन रूपेणामिनिष्पग्नते! इस श्रुतिमें उक्त स्वेनशब्दके। 
साथ विरोध होगा, कारण जिस आगस्तुक स्वरूपसे अपने आप अभिव्यक्त 
होता है, उसमें आत्मीयत्व नहीं रह सकता, इससे आत्माके वाचक 
» ंशब्दका श्रृतिसें उपादान होनेसे नित्यसिद्ध स्वरूपसे ही अभिनिष्पत्ति 
विवक्षित है, आगन्तुक किसी धर्मसे नहीं, ऐसा व्यवस्थापन किया गया है । 
किश्च, यदि अपहतपाप्मत्व आदि धर्म मुक्तिमें जीवके आगन्तुक माने 
जायेंगे तो 'सम्पधाविर्माव” इससे मुक्तिमें आगन्तुक धर्मोके निषेघसे 
परामिध्यानानु तिरोहितम!, “त्तराचेदाविर्भूतस्वरूपस्तु! इत्यादि सूत्रोंसे 
अपहतपाष्मत्वादिका बन्ध और मुक्तिमें क्रमशः तिरोभाव और आविर्मावके 


न 

+ किद्, अपइतपाप्मत्व आदि आठ गुण मुक्तिमें उत्पन्न होते हैं श्रथवा स्वत:सिद्ध। 
ही हैं, इस प्रकारके दो विकल्प करके प्रथम विकल्पके समाधानपूर्वक द्वितीयका इस अन्थसे 
एक प्रकारसे शेष रखते हें, यह माव है । 


58. शिद्ान्तलशसगब्रह ६ उद्॒र्भ परिच्छेद 


विभ्भावश्नतिपादनेन च विरोध: स्यादिति नित्यसिद्ध वाच्यमिति बन्‍्धस्य 
मिथ्यात्व॑ दुर्वारमू , नित्यसिद्धमपहतपाप्मत्व॑ हि सर्वदा पाप्मरहितसम्‌ | 
न च वस्तुतः सर्वदा पाप्मरहिते. पाप्मसम्बन्ध, तन्मूलककर्दत्व- 
सोक्तत्वसम्बन्धों वा पारमार्थिक! सम्भवत्ति | एवं च जीवस्येश्वराभेदो5पि 
दुर्वारः , भ्रुविवोध्यतदमेदकिरो धिबन्धस्य सत्यववाभावात्‌ । अन्यथा संसारिणि 
नित्यसिद्धसत्यसहूल्पतिरोधानोक्त्ययोगाच्च । नहि जीवस्य संसारदशाया- 
न---+>--..नन...../ै/|/ौ| 
प्रतिपादससे विरोध होगा, इससे अपहतपाप्मल्ल आदिको नित्यसिद्ध मानना 
चाहिए, इससे बन्धका मिथ्यात्व दुर्वार है। क्योंकि नित्यसिद्ध अपहत- 
पाप्पात्व सर्वदा पाप्ससम्बन्धसे रहितत्वरूप ही है। अतः वास्तविक पाप- 
सम्बन्धसे जो रहित है, उसमें पापका सम्बन्ध हो ही नहीं सकता है) 
तथा पापसम्बन्धमूलक कर्तृत्व, भोक्तृत्व आदिके सम्बन्ध भी नहीं रह 
सकते | बन्धके मिथ्या होनेपर जीवका ईइबरके साथ अमेद मी दुर्वार है, 
क्योंकि # श्रुतिसे बोधित अद्यामेदका विरोधी संसार सत्य नहीं हो सकता 
है । यदि संसारके मिथ्यात्वका अज्ञीकार न करके जीव और अब्का अभेद 
न माना जाय तो नित्यसिद्ध सत्यसइल्पत्व आदिका तिरोधान, जो 'परामिध्या- 
नाव! इत्यादि सूत्रमें सूत्रकारने कहा है, बह अयुक्त हो जायगा, क्योंकि [| 
अन्य लोग भी जीबी संसारदशामें एकआथ अर्थको विषय करनेवाल्य एक 


# यदि यहाँपर शडका हो कि संसारके मिथ्यात्वके प्रतिपादनसे क्‍या ज्ञाभ है, क्योंकि उसके 
सत्य होनेपर मी जीव और बल्लका अभेद घोषित हो सकता है। इस प्रकारके मास्करके मतको 
लेकर कहते हैं कि संसारको सत्य माननेपर परमास्मामें रहनेवाले नित्यमुक्तत्वका मी सत्यत्व- 
रूपसे ही अज्ञोकार करना चाहिए । इससे परमार्थस्वरूप विरुद्ध धर्मोले आक्रान्त जीव और 
बक्षका, अ्रप्नि और हिमके समान, भ्रुतिसे वोधित अमेद हो ही नहीं सकता है । 


+ यदि शडका हो कि तिरोधानका प्रयोग कैसे हो सकता है ? तो इसपर कहना चाहिए 
कि जीवमें रहनेवोले नित्यसिद्ध सत्यलडकह्पत्वका-तिरोधान वरामिध्यानात्तु ०? इत्यादि सूत्रसे कहा 
जाता है | अथवा ईश्वरगत सत्यवडकल्थत्वका जोवके प्रति तिरोधान उक्त चूजसे कहा जाता 
है--इ8 प्रकारके दो विकल्प करके प्रथम विकल्यक्न इस अन्‍्यते परिहार करते. हैं। तात्वर्य 
यह है कि पूर्वकक्ली साधारण अध्को विषय करनेवाले एक सत्यसडकल्यको मो तिसोह्टित नहीं 
मानता तो सत्र घर्मोंको विषय करनेवाले सत्यसडकल्पको कैस मानेगा ! 


लक, कसी 


उक्के स्करूपका विचार ) भाषानुवादसदित ४५७ 


मलुबतमानी यत्किश्विदर्थगोचरः कश्रिदस्त्यवितथसहून्पस्तिरोहित इति 
परैरपीष्यते । किन्त्वीश्वस्थ यत्रित्यसिद्ध निखग्रह॑ सत्यसकन्पत्वम, 
तदेव जीवस्थ संसारदशायामीश्वरामेदान भिव्यक्त्या स्वकीयस्वेनाउनव- 
भासमान त॑ प्रति तिरोहितमित्येव समर्थनीयमिति घहुकुटीप्रभातबृत्तास्तः | 

ननन्‍्वपहतपाप्मत्व॑ न पाप्मविरहः, किन्तु पाप्महेतुकर्माचरणेडपि 
पापोत्पत्तिग्रतिबन्धकशक्तियोगित्वमिति न तस्य नित्यसिद्धत्वेन बन्धस्य 
मिथ्यात्वप्रसज्: । एवं सत्यसड्डल्पत्वमपि शक्तिरूपेण निर्वाच्यमिति 


सत्यसइल्प तिरोहित है, ऐसा यदि नहीं मानते हैं, तो सर्वार्थकों विषय करनेवाल 
सत्यसइुल्प तिरोहित है, ऐसा कैसे मान सकते हैं? किन्तु # ईइवरका 
निरबद्य जो नित्यसिद्ध सत्यसइल्पल्व है, उसीका, जीवकी संसारदशामें ईश्वरके 
साथ अभेदकी अनमिव्यक्तिसे अपने प्रति स्वसम्बन्धित्वेन अनवमासमान होकर 
उसके प्रति, तिरोधान होता है, ऐसा समर्थन करना होगा, इससे घड्डकुटीप्रभात 
वृत्तान्त ही प्रसक्त होगा | 

यदि झक्औा हो कि | पापसम्ब्धसे रहितत्व अपहतपाप्मल नहीं है, 
किन्तु पापके हेतुभूत कर्मोका आचरण करनेपर भी पापकी उत्त्तिमें प्रतिबन्धक- 
शक्तिसम्बन्धितारूप है, इसलिए उसके नित्यसिद्ध होनेपर भी संसारमें 
मिथ्यातवक्री प्रसक्ति नहीं हो सकती, इसी प्रकार शक्तिरूपसे म सत्यसक्वल्पलकी 
भी व्याख्या करनी चाहिए, तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि उस प्रकारके 
242./ के बा. मजा सटीक नकद अ मीट लक 


# यदि द्वितीय विकल्पका अज्जीकार किया जाय, तो अन्‍्तमें सिद्धान्तीका ही पत्ष 
मानना होगा, इससे पारमार्थिक भेद नहीं मान सकते हैं, यह माव है। 

7 इस अम्थसे भेदवादी यह शंका करता है कि अपहेतप/प्मत्यका परिष्कार इम ऐसा 
करते हैं कि जिससे संसार वास्तविक माना जाय, तो भी अपहतपाप्मलवके साथ विरोध नहीं है। 

| किद्य, निषिद्ध कर्मोंका आचरण करनेपर भी पापकी उत्पत्तिमें प्रतिबन्धककप जिस शक्तिकी 
हम अपहतपाप्मशब्दके अर्थरू पसे कल्पना करते हो, उसकी क्‍या इसलिए, कल्पना करते 
झे कि विद्याके उदयके पूर्व पापका प्रतिबन्धन्‍्हो, अथवा विद्याके बाद ! तुम्द्रे मतमें होनेवाली 
मुक्तिके पूर्व पापका प्रतित्रन्ध हो अथवा हुम्हारे मतके अनुसार मुक्तिके कालमें देह आधदिके 
रनेके कारण कदाचित्‌ पापके हेठुभूत निषिद्ध कर्मोंका आचरण हो सकता है, अतः उसका 
प्रतिबन्ध हो ? इस अ्कारके तीन विकल्पोंका मनमें निश्चय करके ऊमश;ः इस ग्रन्थसे उन 
विकल्पोंका परिहार करते हैं 


लिन 3. 


श्इ्द सिद्धान्तलेशसंग्रह ( चहस पह््किद 


दस्नलन न नमन त+<-+_+०- 3 < 2-42: 
नेश्वराभेदप्रसक्ष इति चेत्‌, मैवश्‌; एवं शब्दार्थकल्पने प्रमाणाभावात्‌ । 
नहि पापजननप्रतिबन्धिका शक्तिः संसाररूपपरिश्रमणदशायां प्रापालुत्प- 
त्यथ कल्पनीया, तदानीं तदुत्पत्तरिष्वात्‌। विद्योदयग्रभ्ृति तु विद्या- 
माहात्म्यादेवाउश्लेषः 'तदधिगम उत्तरपूर्वाधयोरश्लेषविनाशौं तद॒यपदेशात्‌' 
(उ० मौ० आ० ४ पा० ! स्रू० १३) इति स्रत्नेण दर्शितः। तत एवं 
मुक्तावप्यरलेष उपपद्यत इति व्यर्था शक्तिकल्पना | तस्मात्‌ उदाहवश्रुवि- 
सत्रानुसारिमिर्मृक्तजीबानां यावरस्सर्वध्ुक्ति वस्तुसच्चैतन्यमात्रस्वाविरोधिबद्ध- 
पुरुषाविद्याकृतनिखग्रद्ेश्वर्यतदलुगुणगुणकलाप विशिष्टनिरतिशयानन्दस्फुरण - 
समृद्धनिस्सन्धिवन्धपरमेश्वरभावापत्तिरादर्तव्येति सिद्धमू ॥ ५ ॥ 
विद्वद गुरो विंद्वितविश्व जिद ध्वरस्य 
श्रीसबंतोमुखमहाबतया जिश्नोः । 


अपहतपाप्मलका अर्थ करनेमें कोई प्रमाण नहीं है, क्योंकि # पापोसत्तिमें 
प्रतिबन्धक शक्तिकी संसाररूपके विद्यमानलकालमें पापके अनुत्यादके लिए 
करना नहीं कर सकते हैं, कारण उस कालमें पापक्री उत्पत्ति इष्ट ही है। 
और विद्याके उदित होनेपर तो विद्याके प्रभावसे हीं पापका सम्बन्ध नहीं 
रहेगा, यह तद्धिगम०” इत्यादि सूत्रसे स्पष्ट बतलयया गया है। इसीसे 
मुक्तिमें भी पापका असम्बन्ध हो सकता है, इसलिए शक्तिकी करुपना व्यर्थ है। 
इससे उदाहत श्रुति और सूत्रोंक़ा अनुसरण करनेवालेको यह मानना चाहिए 
कि जबतक सब जीवोंकी मुक्ति न हो जाय, तबतक मुक्त जीबोंकी--वस्तुसत्‌ 
चैतन्यमात्रत्वका क्रोध न करनेवाले बद्ध पुरुषक्षी अविद्यासे सम्पादित 
निरवगह ऐश्वर्ल और इस ऐश्वर्यके अनुकूल गुणसमूहसे युक्त निरतिशया- 
नन्दके सफुरणसे समृद्ध--परमेश्वरभावापत्ति है ॥ ५ ॥ 

अनेक विद्वारनोंके गुरु, विश्वजित्‌ आदि अनेक याग करनेवाले, श्रीसर्वतो- 
मुखमहात्रतयाजी आचार्य दीक्षितमें उत्पन्न, भगवान्‌ शह्रजीके परमभक्त श्रीरक्ञ- 


& तत्वसज्ञाप्कारके प्राप्त दोनेसे विद्याके पूर्वकालमैं रहनेदाले प्रापा विनाश होता 
है और विद्याके उत्तरकालमैं होनेवाले पापते भी सम्बन्ध नहीं होता है, क्योंकि विद्यासे पूर्वोत्तर 
पापोंका नाश द्वोता है, जो श्रुदि, स्मृति आदि प्रमाणोंसे सिद्ध है, यह 'तदघिगमें' इत्यादि 
सूजरका अर्थ है। 
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मुक्तके स्वरूपका क्चिर ] आपषालुवादसदित ४६ 


रस्त्यप्पदीक्षित इति ग्रथितस्तनूज! ॥ १ ॥ 


तन्त्राण्यधीत्य सफलानि सदाउचदात- 
व्याख्यानकौशलकलाबिशदीकृतानि । 

आम्नायमूलमलुरुदध्य च सम्प्रदाय॑ 
सिद्धान्तभेदलबस्यरहमित्यकार्पीप ॥ २॥ 


सिद्धान्तरीतिषु मया अमदूषितेन 
स्यादन्यथाजप लिखित यदि किल्िदस्य । 
संशोधने सहदयाः सदया भवन्तु 
सत्सम्प्रदायपरिशीलननिर्विशक्ा:/ ॥ ३ ॥ 


॥ इति पदवाक्य्रमाणपारावारपारीण-सर्वतन्त्स्वतन्त्र-भीमदष्पदीदितविरचिते 
शास्त्रसिद्वान्तलेशसड्यहे चतुथः परिच्छेदः समाप्तः ॥ 


राजाध्वरीके पुत्र प्रसिद्ध विद्वान अप्पदीक्षितने व्याख्यानकी कुशलकलाओंसे 
विस्तारित अनेक शाख्तरोंक्र अध्ययनकर और सदा वेदानुसारी सम्प्रदायका 
अनुसरण करके उद्गैतवेदान्तके प्रथकू-प्ृथक्‌ स्वरूपोंका .संक्षेपले 
संग्रह किया है ॥ १, २॥ 


* यदि: अमवश सिद्धान्तोंकी रीतियोंमें मेरे द्वारा कुछ हेरफेर हो गया 
हो, तो परिशुद्धसम्प्रदायके परिशीलनसे सन्देहरह्तित सहृदय पुरुष उसको शोधने 
की दया करें ॥ ३ ॥ 


इति पं० मूलशड्डर व्यासविरचित सिद्धान्तलेशसंग्रहके आषानुवादसें 
चतुर्थ परिच्छेद समाप्त 


&9 समाप्नीज्यं ग्रन्थ! 689 


+त+कबैल्टेऔ-_>+ 


५५० के ५ जज कक 22. 


